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Presentacion

En un articulo que lleva por titulo la su-
gerente expresion “Nos-otros griegos”, Derrida
caracteriza el estudio del legado griego como una
contaminacion: “esta heterogeneidad y la ley de
contaminacion entre lo completamente otro de
esa heterogeneidad y su regular reapropiacion
[...], eso es sin duda lo que mas constantemente
me ha preocupado en mi lectura, especialmente
la de los griegos”.! Podriamos decir que nuestro
presente mantiene con nuestro pasado una rela-
cion especular. Algunos aspectos de nuestra for-
ma de mirar y pensar el mundo encuentran sus
raices en la cultura helénica, y muchos de nues-
tros problemas fueron formulados por primera
vez alli a través de un lenguaje que mantiene una
relacion isomorfica con el nuestro y que refleja
categorias del pensamiento que presentarian esa
misma isomorfia. Si pensamos en términos de
cristales de tiempo, concepto que Deleuze desa-
rrolla en su reflexion sobre la imagen y el tiempo
en el cine, nuestro presente y el pasado pueden
ser entendidos como una coalescencia en la que
la propia imagen actual tiene una imagen virtual
que le corresponde como un doble o un reflejo.
No se trata de dos imagenes, la de nuestro presen-
te y la de nuestro pasado, sino de una misma ima-
gen bifronte con una cara actual y otra virtual:
“como si una imagen en el espejo, una fotografia,
una tarjeta postal cobraran vida, se independiza-
ran y pasaran a lo actual, sin perjuicio de que la
imagen actual vuelva en el espejo, recobre su si-

tio en la tarjeta postal o en la fotografia, segiin un

1 Derrida, J. (1994). “Nos-otros griegos”. En Cassin, Bar-
bara (ed.), Nuestros griegos y sus modernos. Estrategias fi-
losdficas de reapropiacion de la Antigiiedad. Buenos Aires:
Manantial, p. 189.

doble movimiento de liberacion y de captura”.?

Si la lectura de los textos griegos con-
siste siempre en un ejercicio de interpretacion
y transformacion, esto se debe a que el pasado
virtual se actualiza, vehiculizado y condiciona-
do por las coordenadas del presente. Las excusas
pueden ser multiples: intentar comprender lo que
una filésofa o filosofo penséd en relacion con los
supuestos y alcances de su propia teoria, inter-
pretar las novedades de una teoria filosofica en
relacion con otras posiciones que contestan de
forma divergente a los mismos problemas o es-
tudiar la recepcion de temas y conceptos griegos
en la historia de la filosofia posterior. En efecto,
toda vuelta a lo griego es una vuelta mediatizada
hacia nuestro presente que da como resultado esa
contaminacion sefialada por Derrida.

Los articulos reunidos en este dossier ex-
hiben distintas estrategias de lectura, interpreta-
cion y reapropiacion de textos filosoficos griegos
en los que se tratan problemas que han signado
el periodo clasico. Las autoras y autores de estos
trabajos son jovenes investigadoras e investiga-
dores, y estudiantes de la Escuela de Humanida-
des de la Universidad Nacional de San Martin y
de la Facultad de Filosofia y Letras de la Uni-
versidad de Buenos Aires, cuyos escritos mues-
tran algunas de las lineas de investigacion que se
desarrollan en Argentina en el area de filosofia
antigua. Algunas de estas lineas son la historia de
las mujeres en la Antigiiedad; la recuperacion de
las teorias filosoficas desarrolladas por los mal
llamados “‘socraticos menores”, entre los que se

2 Deleuze, G. (1987). La imagen tiempo. Estudios sobre
cine 2. Buenos Aires: Manantial, pp. 97-98.
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destacan figuras como las de Antistenes, Aristi-
po, Euclides, Esquines y Fedon, quienes fueron
importantes actores de las discusiones filosoficas
que tuvieron lugar en los albores del siglo 1V a.
C; las estrategias de reapropiacion de la proble-
maticas griegas en la filosofia continental con-
temporanea; e investigaciones sobre la cosmolo-
gia, la psicologia y la retorica aristotélicas.

En relacion con las investigaciones sobre
la historia de las mujeres en la Antigiiedad, Ma-
riana Gardella, autora de “Los apotegmas de Gor-
go, la espartana”, presenta una traduccion de los
apotegmas de Gorgo acompaiiada del analisis de
los fundamentos del ideal de la femineidad laco-
nio que esta encarna: el de la mujer cuya fortale-
za fisica y educacion la preparan para convertirse
en la madre de los soldados de Esparta. Valeria
Sonna, autora de “El hedonismo pesimista de
Hegesias”, se vale de algunos conceptos desa-
rrollados por Nietzsche y Deleuze para pensar el
pesimismo de Hegesias como una inversion de
los valores la ética vitalista aristipiana, afirma-
dora de la vida, y que derivaria en un nihilismo
pesimista que niega el principio vital y somati-
co del hedonismo. En “Aristoteles y los cielos
silentes”, Carolina Duran analiza la evaluacion
que hace Aristoteles de la teoria de la musica de
las esferas, teniendo en cuenta las observaciones
presentes en Acerca del cielo y la articulacion
del problema de la musica celestial con la teoria
del éter, tema de particular importancia para la
comprension de la recepcion y reelaboracion de
la doctrina de la musica cosmica en el Medioevo.
En “Jenofonte y su diminuto manual de filosofia
politica”, Rodrigo Illarraga propone una lectura
del proemio de Ciropedia como una fuente en
la que se exponen los conceptos centrales de la
filosofia politica jenofontea, en especial, la exis-
tencia de un conocimiento politico que asegura
el éxito del gobernante, y la relevancia del miedo
y la generosidad como principales herramientas
politicas del soberano, cuyo potencial individual
tiene una preeminencia mayor que las estructuras
politicas. En la misma linea tenemos el estudio
Milena Lozano Nembrot realiza sobre uno de los
intelectuales no-socraticos mas destacados del
siglo IV a. C.: Lisias. En “Los erotikoi logoi de
Lisias y la moral griega”, la autora desarrolla un
analisis comparativo de dos discursos de Lisias,
el discurso judicial III que trata sobre un conflicto
entre dos ciudadanos atenienses por un muchacho
de Platea y aquel que Platén le adjudica en Fedro,
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con el objetivo de mostrar que en ambas fuen-
tes se desarrolla una concepcion similar del amor
(éros) como una enfermedad (ndsos) involuntaria
que solo lleva a catastrofes. En “El papel de los
pdathe y la phantasia en la Retorica aristotélica.
Apuntes sobre la relacion sinomopotética”, Ariel
Vecchio propone, a partir de la interpretacion de
algunos pasajes de De anima, De motu anima-
lium y Retorica, que la produccion de imagenes
representacionales, presentes en la comprension
profunda de la psicologia aristotélica, opera como
base fundamental en la Reforica, ya que existen
mecanismos por los cuales un individuo puede
ser afectado en su estado disposicional y repre-
sentacional por medio de un discurso performati-
vo. En “El valor de lo humoristico en Platon y la
anamnesis como herramienta metaforica”, Lucas
Donegana también apuesta por la interpretacion
de problemas clasicos a través de teorias filoso-
ficas contemporaneas. Para ello estudia el uso de
algunos recursos humoristicos por parte de Platon
en Menon y propone una interpretacion del con-
cepto de anamnesis que toma algunos conceptos
propios de la teoria de la metafora de Ricoeur.
Alejandro Gutiérrez, en “La expresion auto kath’
hauto y la predicacion analitica. Los supuestos
del argumento del tercer hombre en el Parméni-
des de Platon”, propone un analisis de la prime-
ra version del argumento del tercer hombre que
aparece en Parménides de Platon y muestra coémo
las nociones de “auto-predicacion” y “eponimia”
ponen en entredicho el fenomeno de la no identi-
dad de la Forma consigo misma, lo cual afecta la
validez del mencionado argumento. Por ultimo,
el dossier retine dos notas criticas. Carlos Andrés
Martin, autor de “Nota critica sobre la discusion
del origen econdémico de la substancia filosofica
(ousia)”, analiza de forma critica las hipotesis de
diversos estudiosos sobre el caracter juridico y
econdémico de la nocidn de ousia, y Yanina Alda-
na Sarrat, autora de “Diabolé, un recurso retorico
dependiente de la persuasion, pero independiente
de la verdad. Nota critica a la traduccién de Apo-
logia de Socrates de Platon de Esteban Bieda”,
analiza el sentido de la nociéon de “calumnia”
(diabolé) y, retomando algunas observaciones
presentes en Apologia, propone una diferencia
entre la retdrica sofistica y la retorica filosofica.

Mariana Gardella y Valeria Sonna
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Socrates

(Ejercicio poiético)

Que el mas genuino fervor no menoscabe

la humillante humildad —la enorme arrogancia—
de quien se jacta de su sabia ignorancia

y ostenta saber que sabe que no sabe.

Encarnacion impar del Espiritu Atico,

un antes sin después demarco su nombre:
cuando examind el mundo interior del hombre
el vasto cosmos devino presocratico.

Seductor de belleza nunca vista,
comadron de alma, objetor insobornable;
su figura fue una mezcla indescifrable

de sofon, de filosofo y de sofista.

A su Atenas, tan satisfecha y dormida,
le fastidio tanta ironia frenética,

el aguijon de su ponzofiosa ética,

y el filosofar como forma de vida.

Lego acciones y bienes sin escritura,

y en su herencia, una clausula nos advierte:
filosofar es foguearse con la muerte

y lo demas viene por afiadidura.

Seguir su huella parece una locura;

y sin embargo, frente al dedo indiscreto
del mundo de Anito, Licon y Meleto,
perder el juicio es un signo de cordura.

Cuanto es real, cuanto ficcién, da lo mismo;
¢l es verdad, y no un mero personaje
cuando se filosofa con el coraje

socratico de conocerse a si mismo.

Gustavo Zito
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Los apotegmas de Gorgo,

Resumen

En este trabajo presento algunas observa-
ciones sobre las mujeres espartanas cuya situa-
cion siempre ha sido considerada mas favorable
en comparacion con la de otras mujeres griegas.
Para ello me concentro en el anélisis de las sen-
tencias atribuidas a Gorgo y transmitidas por Plu-
tarco en Apotegmas laconios 240D1-E11, donde
esta es presentada como una encarnacion del ideal
espartano de la femineidad: la mujer cuya forta-
leza fisica y educacidn la preparan para conver-
tirse en madre de los soldados. En primer lugar,
formulo algunas observaciones sobre la situacion
de las mujeres en Grecia antigua, particularmente
en Esparta; luego, expongo algunas precisiones
sobre Apotegmas laconios; finalmente, ofrezco
una traduccion de las sentencias de Gorgo, acom-
pafiada de un breve comentario.

Palabras clave: Gorgo, Esparta, mujeres, mater-
nidad, Plutarco.

Abstract

In this paper I present some remarks about
Spartan women, whose situation was always con-
sidered better and more favourable than that of
the other women in Ancient Greece. In order to
do this, I will concentrate on Gorgo’s apotheg-
ms preserved by Plutarch in Sayings of Spartans

la espartana

Mariana Gardella

UBA - UNSAM - CONICET

240D1-E11, where she appears as an incarnation
of the Spartan feminine ideal: the woman who-
se strength and education prepare her to become
the mother of soldiers. First, I will make some
observations about the situation of women in
Greece, especially in Sparta. Then, I will introdu-
ce some remarks about Sayings of Spartans. Fi-
nally, I offer a translation of Gorgo’s apothegms
followed by a brief commentary.

Keywords: Gorgo, Sparta, Women, Motherhood,
Plutarch.

En Le deuxieme sexe Simone de Beauvoir
repasa la historia de la consolidacion de la jerar-
quia de los sexos y declara que en Grecia antigua
la situacion de las mujeres espartanas era consi-
derablemente mejor que la del resto. Dado que,
segin defiende la filosofa francesa, una de las
causas de la opresion de la mujer es la voluntad
de perpetuar la familia y la propiedad privada, y
en Esparta los hijos y los bienes eran propiedad
comun, las espartanas escapaban al sometimiento
del varon:

Las mujeres tampoco estan celosamente subyugadas a un
seflor: o a la inversa se puede decir que, por no poseer ni
bien propio ni descendencia singular, el ciudadano tampo-
co posee mujer. Las mujeres padecen las servidumbres de
la maternidad como los hombres las de la guerra, pero sal-

vo por el cumplimiento de ese deber civico, ninguna obli-
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gacion limita su libertad.!

Este juicio es valioso porque pone de ma-
nifiesto la tension en la que vivian las mujeres
laconias. Como sugiero en este trabajo, aunque el
acceso a la educacion y la capacidad de partici-
pacion politica las colocaba en una situacion mas
ventajosa respecto de las otras mujeres de la Hé-
lade, su principal deber era dar a luz a los futuros
soldados de Esparta, de manera que su destino
quedaba principalmente ligado a la reproduccion
y al cuidado de los hijos, como le ocurria al res-
to de las mujeres griegas. Me propongo exponer
esta tension a partir del analisis de los seis apo-
tegmas de Gorgo. Para comprender el contenido
y apreciar el valor de estas sentencias, formulo
en primer lugar algunas observaciones sobre la
historia de las mujeres y la situacion particular de
las espartanas en el mundo antiguo. En segundo
lugar, expongo algunas precisiones sobre Apo-
tegmas laconios (Ap. lac.), la obra de Plutarco
de Queronea en la que se citan las sentencias de
Gorgo. En tercer lugar, ofrezco una traduccion
de los apotegmas mencionados, acompanada del
texto griego y un breve comentario a través del
cual intento mostrar que Gorgo es alli presentada
como una figura que encarna el ideal de la femi-
neidad laconio: la mujer cuya fortaleza fisica y
educacion la preparan para convertirse en la ma-
dre de los soldados de Esparta.

I. La historia de las mujeres y las mujeres es-
partanas

A fines de los afios ‘70, en el ambito aca-
démico anglosajon se acufi6 el término herstory

1 Mi traduccion. De Beauvoir (1949: 143): “Les femmes
ne sont pas non plus jalousement asservies a un maitre: ou
inversement on peut dire que ne possédant ni bien propre,
ni descendance singuliére, le citoyen ne posséde pas non
plus de femme. Les femmes subissent les servitudes de la
maternité comme les hommes celles de la guerre: mais sauf
I’accomplissement de ce devoir civique, aucune contrainte
ne restreint leur liberté”. En el pasaje citado se reitera la
opinién seguin la cual en Esparta no existia la propiedad
privada. Sin embargo, es probable que en los tiempos de
Licurgo convivieran dos sistemas de tenencia de la pro-
piedad: uno privado y otro publico. La mayor parte de la
tierra era propiedad del estado espartano que se ocupaba de
repartir lotes iguales entre los ciudadanos (Pomeroy, 2002:
78-79). Sobre este tema, véase el trabajo de Hodkinson
(1986: 378-394), quien sostiene que la tierra era propiedad
privada de cada familia y que no estaba sujeta al control
del estado.
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(her story, “la historia de ella”) para hacer refe-
rencia a la historia que se proponia estudiar desde
una perspectiva feminista la vida de las mujeres y
su participacion en los acontecimientos sociales,
econdmicos y politicos, rechazada o subestimada
por la historia oficial escrita desde un punto de
vista androcéntrico (history: his story, “la historia
de é1”) (Thébaud, 2007: 68). La reconstruccion de
la historia de las mujeres presenta un sinnimero
de desafios, puesto que en los documentos que se
toman como objeto de estudio su presencia suele
estar tachada, borrada o ensombrecida. Hay una
carencia de fuentes sobre su existencia concreta
y su historia singular que contrasta con el aluvion
de discursos sobre las mujeres o sobre “la mujer”
escritos por varones que pretenden determinar lo
que estas son o prescribir lo que deberian ser y
hacer (Perrot, 2009: 15). No obstante, estas mis-
mas fuentes pueden ser leidas en creux y hacer
surgir, de acuerdo con el andlisis que de ellas se
haga, el eco de la voz de las féminas (Thébaud,
2007: 71-72).

En lo que respecta a la historia de Grecia,
las investigaciones de Nicole Loraux y de Sarah
Pomeroy, entre otras, han permitido reconstruir
no solo el rol y el estatus de las mujeres en la
sociedad griega antigua, sino también el funda-
mento de los discursos sobre la diferencia sexual
a partir del cuidadoso estudio de material arqueo-
logico y fuentes juridicas, literarias y filosoficas.?
Con vistas a conocer y comprender la situacion
de las mujeres en Grecia, es menester considerar
tres variables: en primer lugar, la variable tempo-
ral, ya que aquella es diferente en época arcaica,
clasica y helenistica; en segundo lugar, la varia-
ble geografica, ya que las diversas regiones de
la Hélade no poseian una tunica legislacién para
regular el comportamiento femenino; en tercer
lugar, la variable socio-econémica, puesto que la
vida de las mujeres libres y pudientes era diferen-
te de la de mujeres pobres, esclavas y extranjeras.

La imagen que tenemos sobre el rol de las
mujeres en la Antigiiedad esta moldeada a partir
del caso ateniense. En Atenas, especialmente en
época clésica, existia una marcada division se-
xual entre el espacio publico de la polis dominado
por los varones y el espacio privado del ozkos re-
servado a las mujeres. Esta diferenciacion estaba
acompafiada de la jerarquizacion de los géneros
que se fundamentaba en la presunta superioridad

2 Véase principalmente Loraux (1981, 1989) y Pomeroy
(1976).
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bioldgica, psicoldgica y ético-politica de los va-
rones.’ Consideradas desde el punto de vista juri-
dico como menores de edad, las mujeres estaban
privadas de los derechos que correspondian a los
ciudadanos y, destinadas a la procreacion y cui-
dado de la familia, eran excluidas de los espacios
de participacion politica. Sin embargo, en otras
poleis del mundo antiguo la situacion era diferen-
te. Ademas del caso de Esparta que trataré a con-
tinuacion, en algunas ciudades jonias y eolias de
Asia menor, y en las islas del Egeo como Lesbos,
Quios y Samos, las mujeres tenian acceso a una
educacion intelectual centrada en el aprendizaje
de la mousike, i. e. de aquellas disciplinas que,
bajo el dominio de las Musas, contribuian a la
formacion artistica e intelectual de las jovenes: la
musica propiamente dicha, la danza, la poesia y
la gramatica (Marrou, 1948: 74-77). Solo a modo
de ilustracion se puede mencionar a Safo de Mi-
tilene, quien se dedico a la composicion de poesia
lirica y a la direccion de una comunidad de jove-
nes mujeres que, unidas por lazos pedagogicos y
amorosos, aprendian junto a ella;* Cleobulina de
Lindos, compositora de enigmas y participe acti-
va en las tareas de gobierno de su padre, Cleobu-
lo;® y Aspasia de Mileto, maestra de retdrica de
Pericles y de Socrates.®

El conocimiento de la situacion de las
mujeres laconias nos enfrenta a una dificultad
adicional, ya que para su estudio disponemos de
documentos escritos no solo por varones, sino
por varones atenienses que miran o con sorpre-
sa o con admiracion el modelo espartano (Mos-
sé, 1991: 88-89). La imagen de la mujer fuerte,
independiente y poderosa es construida como
un modelo de contraste y oposicion, y debe ser
comprendida en relacion con la situacion politi-
ca, social y cultural de Atenas, y su rivalidad con

3 La jerarquizacion de los géneros ha sido justificada, en-
tre otros, por Aristoteles. Cfr. Generacion de los animales
716a5-b5, 729b5-30, 732al-5; Politica 1254a20-b15 y las
observaciones de Femenias (1994: 164-172).

4 No es posible determinar con precision qué grado de co-
hesion e institucionalidad tenia el grupo de Safo: si se tra-
taba de un grupo de seguidoras y compaiieras, o bien, como
se ha alegado, de una cofradia (thiasos). Sobre esta tema,
cfr. Calame (1996).

5 Sobre Cleobulina de Lindos, cfr. Plutarco, Banquete de
los siete sabios 4. 148C-E; Didgenes Laercio, Vidas y sen-
tencias de los filosofos mas ilustres 1 89 y las observaciones
presentes en Gardella y Julia (2018).

6 Al respecto se puede consultar Platon, Menéxeno
235e-236¢; Plutarco, Vida de Pericles 24-25, 32, 37 y el
estudio de Solana Dueso (1994, pp. XI-XCV).
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Esparta. En este marco, el sexo y el género sir-
ven como indicadores de la divergencia cultural:
a través de la presentacion de la ginecocracia y
la poliandria laconias, los atenienses marcan la
diferencia con Esparta y reafirman el sistema de
autoridad patriarcal y la monogamia.” Esto no in-
valida los testimonios que aportan las fuentes dis-
ponibles, sino que nos constrifie a contextualizar
la informacion alli presente.

Para el estudio de las mujeres espartanas
se suelen tomar como referencia tres fuentes:
Constitucion de los lacedemonios de Jenofonte
(Const. lac.), algunas secciones de Politica de
Aristoteles y Vida de Licurgo de Plutarco (VL).
A estas se deben sumar las sentencias de las laco-
nias transmitidas por el fildsofo de Queronea que
constituyen un precioso material para trazar esa
“otra historia” de las mujeres griegas. Segun la
legislacion establecida por Licurgo, las espar-
tanas podian casarse recién a partir de los die-
ciochos afos, y mantener relaciones sexuales y
tener hijos con otros hombres que no fueran sus
maridos, si estas uniones garantizaban una me-
jor descendencia (Jenofonte, Const. lac. 1. 5-10;
Plutarco, VL 15. 4, 11-16).® Los hijos eran con-
siderados un bien comun del estado, por eso no
importaba quiénes fueran sus padres y sus ma-
dres, mientras fueran los mejores.’ Las laconias
podian podian heredar propiedades y ser dueiias
legitimas de la tierra, asi como también disponer
de sus riquezas y utilizarlas a su antojo (Aristo-
teles, Politica 11 1270a10-25. Cfr. Hodkinson,
1986: 394-404). Asimismo, recibian una educa-
cion completa cuyo objetivo era que se convir-
tieran en las madres de los soldados que el estado
necesitaba para poder enfrentar las guerras de las
que participaba.!® Como los varones solian estar

7 Millender (1999: 356): “Authors of this period repeated-
ly defined and reaffirmed Athenian norms of monogamous
marriage and patriarchal authority through treatments of
Sparta as a society in which both of these configurations
were replaced by their inversions: female promiscuity and
gynecocracy”.

8 Me ocupo Unicamente de la situacion de las mujeres es-
partanas bajo la legislacion de Licurgo, sin considerar los
cambios introducidos en época clésica y helenistica. Sobre
el fenomeno del matrimonio multiple, cfr. Scott (2011).

9 A este modo de organizacion politica se refiere Platon en
Republica 451c-461e. La libertad en las uniones sexuales
entre espartanas y espartanos ha quedado plasmada en al-
gunas versiones del mito de Helena de Troya, oriunda de
Esparta. Cfr. Redfield (1978: 148-149).

10 Pomeroy (2002: 4): “The goal of the educational system
devised for Spartan girls was to create mothers who would
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ausentes de la casa debido a las expediciones mi-
litares, las mujeres eran las principales responsa-
bles del crecimiento y educacioén de los nifos y
las nifias. Por esta razon, ellas mismas debian re-
cibir una instruccion apropiada que les permitiera
reproducir los valores laconios (Plutarco, VL 14.
1-2). Las tareas del hogar a las que usualmente se
dedicaban las mujeres atenienses, como el tejido,
estaban en Esparta a cargo de las mujeres escla-
vas (Jenofonte, Const. lac. 1. 3).

El programa educativo de las mujeres
comprendia, por una parte, el entrenamiento fi-
sico. La fortaleza fisica de las laconias era pro-
verbial y aparece referida en Lisistrata, donde la
heroina homonima y Calonica, ambas mujeres
atenienses, elogian el cuerpo de Lampito, la es-
partana, quien les explica que su fuerza es pro-
ducto de los ejercicios fisicos que practica (Aris-
tofanes, Lisistrata 80-84). El entrenamiento de
las mujeres laconias era un poco menos exigente
que aquel al que se sometian los varones y abar-
caba diversas disciplinas: carrera, lucha, y lanza-
miento de jabalina y de disco (Plutarco, VL 14.
3). Por esta razon, las mujeres debian estar sanas
y alimentarse apropiadamente (Jenofonte, Const.
lac. 1. 3). Todas se ejercitaban, tanto las jovenes
como las embarazadas y las ancianas, y lo hacian
desnudas o con ropa ligera que dejaba descubier-
to el cuerpo (Pomeroy, 2002 : 25-27. Cfr. Plutar-
co, VL 14. 4-8). Este tipo de instruccion estaba al
servicio de la “procreacion de nifios” (feknopoiia)
y su fundamento era eugenésico: si las mujeres
desarrollaban una gran fortaleza fisica, podrian
transmitirla a su descendencia."

Las mujeres también recibian una edu-
cacion centrada en la mousiké. Por este motivo,
adquirian un nivel de formacion mas elevado que
el de los varones cuya instruccion se limitaba al
desarrollo de habilidades fisicas y militares. Las
mujeres estaban entrenadas para hablar en publi-
co y sabian leer, como parece haber sido el caso
de Gorgo y de las espartanas que escribian car-
tas a los hijos que habian dejado el seno familiar
para unirse al ejército (Plutarco, VL 14. 5-6; Ap.
lac. 241A3, D10-11). Por esta razon, en el canon
de las mujeres intelectuales de la Antigliedad se
encuentran algunas espartanas. Por una parte, las

produce the best hoplites and mothers of hoplites”.

11 Jenofonte, Const. lac. 1. 3. Sobre este tema, cfr. Ducat
(1999: 160). Acerca de la mirada sobre Esparta que desa-
rrolla Jenofonte, véase las observaciones de Marsico, Illa-
rraga y Marzocca (2017: 20-50).
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poetisas Megalostrata y Clitdgora que habrian
sido contemporaneas de Safo. Aunque sus versos
no han sido copiados por la tradicion, Clitdgora
es mencionada por Aristofanes (Lisistrata 1237,
Avispas 1246) y Megalostrata, por Alcman (ft.
59) y Ateneo (Banquete de los sabios XIII 600).
Por otra parte, algunas espartanas integraron el
circulo de Pitagoras. Esto no debe resultar extra-
o, ya que en este grupo se admitia la presencia
de mujeres."? Entre las pitagoricas, se debe distin-
guir a quienes fueron contemporaneas de Pitago-
ras, como Téano de Crotona, su esposa,” y Mia
y Arignota, sus hijas,'* y a las que lo sucedieron.
Estas ultimas, llamadas “neo-pitagdricas”, vivie-
ron en época helenistica y escribieron algunas
cartas y textos en prosa. En la lista de los doscien-
tos treinta y cinco discipulos del sabio de Samos,
Jamblico incluye diecisiete mujeres de las cua-
les algunas son de origen espartano: Quilonide,
Teadusa, Cleecma, Timica y Cratesiclea (Vida de

12 Las principales referencias a las mujeres pitagoricas se
encuentran en las obras dedicadas a la vida de Pitagoras,
especialmente la biografia que Didgenes Laercio presenta
en el octavo libro de sus Vidas y sentencias de los filosofos
mas ilustres, la Vida de Pitagoras de Portfirio y la Vida de
Pitagoras de Jamblico. Sobre las mujeres pitagoricas, véa-
se el estudio de Pomeroy (2013). Los textos conservados
de las pitagoéricas fueron traducidos al espafiol por Solana
Dueso (2014) a partir de la edicion de Thesleft (1965).

13 En algunos testimonios se dice que Téano fue esposa
de Brontino, discipula de Pitagoras y madre de un vardn,
Telauges, quien habria sido sucesor de Pitdgoras y maestro
de Empédocles. No se sabe si Damo, hija de Pitagoras, era
también hija de Téano. Véase el testimonio de Didgenes
Laercio, VIII 42-43 y las observaciones de Macris (2016).
A Téano se atribuye la autoria de las siguientes obras: Apo-
tegmas de los pitagoricos (Apophthégmata Pythagoreion),
Recomendaciones que convienen a las mujeres (Paraine-
seis gynaikeiai), Sobre la virtud (Peri aretés), Sobre la pie-
dad (Peri eusebeias), Sobre Pitagoras (Peri Pythagorou),
Notas filosoficas (Hypomnémata philosopha) y algunas
cartas escritas en época helenistica y firmadas con su nom-
bre. En los fragmentos que se conservan se abordan prin-
cipalmente cuestiones metafisicas vinculadas con la teoria
del nimero y la inmortalidad de las almas, y cuestiones
morales asociadas con la conducta de las mujeres, la rela-
cion con sus esposos y la educacion de los hijos. Para una
interpretacion de los fragmentos de contenido filoséfico de
Téano, cfr. Waithe (1987: 12-15).

14 De Mia no se conserva mas que una carta escrita en
época helenistica y dirigida a Filis, una madre primeriza a
quien da consejos sobre las cualidades de una buena nodri-
za y los cuidados apropiados para un nifio recién nacido.
Arignota es autora de obras de contenido religioso: Baqui-
cas (Bakkhikd), un escrito sobre los misterios de Deméter;
Discurso sagrado (Hieros logos),; Sobre los misterios (Peri
ton teleton) y Misterios de Dioniso (Teletai Dionysou). Cfr.
Thesleft (1965: 123-124) y Centrone (2005).

11
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Pitagoras 36. 267. Cfr. Pomeroy, 2002: 9-11).
I1. Apotegmas laconios de Plutarco

Apotegmas laconios es una coleccion de
quinientas sentencias atribuidas a espartanos y
espartanas nobles que forma parte del corpus de
escritos morales de Plutarco. La obra se divide en
cuatro secciones. En la primera (208A-232C) se
incluyen trescientos cuarenta y seis apotegmas,
adjudicados a sesenta y ocho reyes y generales
espartanos, clasificados por orden alfabético des-
de Agasicles hasta Carilo. Las secciones mas
extensas estan consagradas a Agesilao (setenta
y nueve apotegmas) y Licurgo (treinta y un apo-
tegmas). En la segunda seccion (232D-236E) se
recopilan setenta y dos apotegmas andénimos y
en la tercera (236F-240B), cuarenta y dos sen-
tencias que reflejan algunos usos y costumbres.
Finalmente, en la cuarta seccion (240C-242D)
se citan cuarenta apotegmas de mujeres esparta-
nas: los primeros diez se atribuyen a Argileonis,
Gorgo, Girtia y Damatria; el resto son de autoria
andnima, salvo por el vigésimo primero que se
adjudica a Teleutia.

En cuanto a la fecha de redaccion, es pro-
bable que Plutarco escribiera Apotegmas laco-
nios antes de las vidas de Agesilao, Licurgo y Li-
sandro (Fuhrmann, 1988: 140; Santaniello, 1995:
9-11). No se sabe con certeza cudles han sido
las fuentes utilizadas por el de Queronea para su
composicion. Es posible que consultara las obras
sobre historia griega de Herddoto y Teopompo,
y algunos escritos de Jenofonte como Agesilao,
Helénicas y Constitucion de los lacedemonios.
Asimismo, es probable que tuviera a mano algu-
na compilacion de sentencias laconias que podria
haber estado en circulacion ya desde el siglo IV
a. C., como se desprende de la referencia de Pla-
ton, Protagoras 342d-343c y Aristoteles, Retori-
ca 1394b35-1395a5 (Fuhrmann, 1988: 137-138;
Santaniello, 1995: 8-9).

Las colecciones de apotegmas abunda-
ban en época clasica y helenistica. Su origen se
remonta a los siete sabios, eximios represen-
tantes de la tradicion del saber gnomico. Estas
maximas, cuya brevedad y contundencia las
hacia facilmente memorizables, eran un impor-
tante vehiculo de transmision de los valores de
la cultura griega. Los apotegmas de las laconias
preservados por Plutarco son dichos ejemplares
por su forma y contenido que expresan el ideal
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espartano de la femineidad que las mujeres deben
aprender y reproducir: el de la madre y esposa de
los soldados."

III. Los apotegmas de Gorgo

Gorgo fue una mujer espartana noble de
la familia de los agiadas, nacida circa 507 a. C.
Fue hija, esposa y madre de tres reyes espartanos:
Cledmenes, Leodnidas y Plistarco.'® Es una de las
primeras espartanas individualizadas en las fuen-
tes a través de un nombre propio y de la cons-
truccion de una figura potente y atractiva que se
convirtidé en el paradigma de esposa y madre.!’
En Preceptos conyugales Plutarco la menciona
junto a otras mujeres de la tradicion greco-lati-
na que se destacaron por sus acciones virtuosas,
como Téano, Cleobulina, Timoclea, Claudia y
Cornelia.'® En Apotegmas laconios preserva seis
sentencias de Gorgo en las que, como se apre-
ciard a continuacion, su identidad como mujer se
construye progresivamente a través de una trama
de contrastes entre lo masculino y lo femenino,
tejida a partir de la descripcion de la relacion que
mantenia con los varones de su familia, y entre lo
espartano y lo ateniense.

Como toda mujer espartana de clase no-
ble, Gorgo recibi6 una educaciéon centrada en el
entrenamiento fisico y la formacion intelectual.
Su capacidad para hablar en publico fue una he-

15 Hawley (2007: 168): “these collections of sayings, espe-
cially those by women, tell us much about the mechanism
of continuing confirmation and renewal of age-old images
of gender”. Cfr. Ducat (1999: 162).

16 En los apotegmas transmitidos por Plutarco no hay men-
cion alguna de la figura de Plistarco. Sobre la relacion de
Gorgo con su hijo, cfr. Estobeo II1 7. 30, 317.

17 Pomeroy (2002: 135): “Gorgo is the first Spartan wo-
man who is reputed to have drawn attention to the special
identity of Spartan women”.

18 Plutarco, Preceptos conyugales 48. 145E: “Tu, Euridice,
intenta por sobre todo atender a los apotegmas de los sabios
y nobles, y tener siempre en tu boca aquellas frases que re-
cibiste de nosotros cuando eras una nifia, para que regocijes
al varén y seas admirada por las otras mujeres, adornada
con poca cosa, de forma extraordinaria y respetable. Pues
no es posible, sin gastar mucho, tomar las perlas de la mu-
jer pudiente y los vestidos de seda de la mujer extranjera y
ponérselos encima; en cambio, con los adornos de Téano,
de Cleobulina, de Gorgo —mujer de Lednidas—, de Timo-
clea —hermana de Tedgenes—, de la antigua Claudia, de
Cornelia —hija de Escipion— y de cuantas fueron admi-
radas y famosas, con estos, es posible que vivas honrada y
feliz, llevandolos como una dote y adornandote con ellos”.
La traduccion es de Julid y Gardella (2018). Cfr. Jeronimo,
Contra Joviniano 1 49.
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rramienta que le permitid intervenir en importan-
tes asuntos de politica exterior asociados con los
conflictos entre el mundo griego y Persia. Estuvo
presente cuando en el afio 498 a. C. Aristago-
ras, tirano de Mileto, acudié a Cledmenes para
persuadirlo de apoyar la rebelion de los jonios
contra los persas. Para convencerlo, el milesio le
ofreci6 una cuantiosa suma de dinero. Dado que
esta aumentaba cada vez que Cledmenes se nega-
ba, lo cual seguramente tento al espartano, Gorgo
le aconsejo rechazar el dinero y echar al extranje-
1o, ya que de lo contrario se veria perjudicado:

Topyd, Bacirémng Kieopévoug Buydtnp, Apiotaydpov tod
Muinciov mopakaAodvtog ovtov Eml TOV TPOg Paciiéa
noepov O1EP TOVOV Kol HTIGYVOLUEVOL YpNHATOV TAT00G
kol 6o dvtéleye mheiova mpooTiBévtog, “katapbepel og”
gon, “O matep, TO EgvOAMOV, v PR TV aOTOV THC
oikiag ekBaing”.

Gorgo, la hija del rey Cleémenes, cuando Aristagoras de
Mileto lo incitd a ir a la guerra contra el rey en favor de
los jonios y le prometié una gran cantidad de dinero que
aumentaba cada vez mas porque aquel se negaba, clla le
dijo: “te destruira, padre, este extranjerito, si no lo echas de
la casa lo mas rapido posible” (Apotegma 1 = Plutarco, Ap.
lac. 240D1-6)."”

La fuente de esta anécdota podria ser He-
roédoto, quien agrega que Gorgo tenia entre ocho
y nueve anos cuando Aristdgoras visitd Esparta
(Historias V 51). Aquel también hace referencia
a una situacion similar en la que el tirano Mean-
dro intentd corromper a Cleémenes con dinero
que este supo rechazar por si mismo (Historias
IIT 148). La intrusion de Gorgo en el episodio de
Aristagoras serviria a Herédoto para enfatizar la
imagen negativa de Cledmenes, presentando a su
joven hija como una sabia consejera mucho mas
firme en la defensa de los valores ciudadanos
que su padre.?’ En efecto, Herodoto se refiere a
Cledmenes como un hombre sacrilego que toma
malas decisiones politicas, adultero y alcoholi-
co, cuya locura lo lleva al suicidio (Historias V1

19 Para la traduccion he seguido la edicion de Fuhrmann
(1988) y he cotejado las variantes propuestas por Babbitt
(1961) y Santaniello (1995).

20 Paradiso (2013: 41-42): “Hérodote introduit Gorgd
comme fille de Cléomeéne et son wise advisor [...]. Gorgd
est présentée comme un double de Cléoméne mais un al-
ter-ego meilleur que lui, car plus orthodoxe que son pére
dans son adhésion aux valeurs spartiates les plus tradition-
nelles”.
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61-66; VI 70-72, 75-82, 84. Cfr. Paradiso, 2013:
42-43). Una imagen similar reproduce Plutarco
en el segundo apotegma, donde se hace referen-
cia al gusto de Cledmenes por la bebida. Gorgo
vuelve a aparecer alli como una sabia consejera
cuyas palabras sirven como regla de medida para
regular la conducta de su padre y evitar que se
equivoque:

IIpootd&avtog 0 ToT’ avti) Tod TaTpdg dodvai TVl GiTtov
€lg oBod Adyov Kol mpootiBévtog “€didate yap pe tov

~ 90 66

olvov ypnoTtov TolElv”, “ovkodv, & Thtep” Epn, “6 T’ 0ivog

mielov ékmobnostar kol ol mivovteg OpumtikdTEPOL KOl

yeipoveg Ecovran®!”.

Cuando una vez su padre le ordend dar a alguien trigo a
modo de recompensa y agregd “pues me ensefio a elaborar
vino de buena calidad”, esta dijo “entonces, padre, se bebe-
ra mas vino y los que beben seran mas insolentes y peores”
(Apotegma 2 = Plutarco, Ap. lac. 240D7-11).%

A la intervencién politica mencionada en el pri-
mer apotegma, debe agregarse el episodio de la
tablilla de cera referido también por Herddoto
(Historias VII 239). Demarato, espartano que se
habia exiliado en Persia, mand6 un mensaje se-
creto a sus conciudadanos para advertirles de la
proxima invasion de Jerjes, escrito en una tabla
de madera y cubierto con cera. En Esparta nadie
lograba comprender qué sentido tenia el objeto
enviado por Demarato hasta que Gorgo propuso
rascar la cera, encontrando asi el mensaje. Aun-
que no se dice expresamente que Gorgo lo leyo,
tomando como referencia este episodio se inter-
preta que sabia leer, lo cual constituye un indicio
de la formacion intelectual que poseian las es-
partanas. Esta sagacidad transforma a Gorgo en
una persona notable, ya que es la unica capaz de
resolver la astucia empleada por Demarato para
ocultar su mansaje.

Aristagoras, el tirano de Mileto, es men-
cionado no solo en el primer apotegma, sino tam-
bién en el tercero:

Tov 8° Aptotaydpay Vo TIvog TAV oikeT®@Y HodovUEVOV
Oeacopévn “matep” Eon, <0 EEvog yeipag ovk Eyel”.

Cuando vio que Aristagoras se hacia colocar las sandalias

21 Babbitt (1961: 456) propone yevicovtat.

22 Cfr. Herddoto, Historias V1 84. Un apotegma similar se
atribuye a Arquidamo, hijo de Zeuxidamo (Plutarco, Ap.
lac. 218C).
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por uno de los esclavos, dijo “padre, el extranjero no tiene
manos” (Apotegma 3 = Plutarco, Ap. lac. 240D12-E2).

Una opiniodn similar es atribuida a Didge-
nes, el cinico, quien le habria dicho a un hombre
que se hacia colocar el calzado por uno de sus
esclavos: “aun no eres dichoso, si este no te suena
la nariz. Y esto te ocurrird cuando seas manco”
(Didgenes Laercio, VI 44. Cfr. VI 55). Dichos
como este sirven a la construccion del ideal ci-
nico de autosuficiencia (autdrkeia) que se funda
en una vida ascética que desprecia los placeres
cuya insatisfaccion impide alcanzar la felicidad.
El hecho de relegar actividades a los esclavos
implica no solo un mayor grado de dependencia
que compromete la autosuficiencia, sino también
la reproduccion de ciertas convenciones sociales
y vinculos de poder que, como el de la esclavi-
tud, apartan al hombre de la naturaleza. En con-
sonancia con esta idea y con lo expresado en el
segundo apotegma, Gorgo criticaria las actitudes
de quienes se ven dominados por necesidades y
deseos superfluos.

Como he expuesto en la seccion anterior,
la formacién intelectual de las mujeres esparta-
nas se complementaba con un riguroso entrena-
miento fisico que no tenia comparacion con otras
sociedades del mundo griego, tal como se expre-
sa en el cuarto apotegma:

Eévov 8¢ Twog polak®d¢  oYoAf?  mpoodyovtog,
TOAPOGAUEVY OOTOV “ovK dmel £viedfev” eimsv, “o0dE T&
YOVOIKOG? duvapevog;”.

Dado que un extranjero marchaba sin fuerza, lentamente,
tras apartarlo a un costado le dijo “no te vas de aqui porque
no eres lo suficientemente fuerte para hacer las cosas de las
mujeres” (Apotegma 4 = Plutarco, 4p. lac. 240E3-5).

Aqui es oportuno formular dos obser-
vaciones sobre el texto original que permitirdn
comprender el sentido del apotegma citado. Para
la traduccion de poiok®d¢ Tpochyoviog en este
pasaje, Liddell, Scott y Jones (1996: 1499, s. v.
Il 1) proponen “make advances to a woman in
an effeminate manner”, pero esta solucién no tie-
ne sentido, si se tiene en cuenta que PLOAOK®G S
yuxtapone a oyoAfj. Por este motivo, parece mas
apropiada la traduccién que propone Fuhrmann

23 Babbitt (1961: 456) propone pHoAoK®DG KOl GYOATL-
24 Babbitt (1961: 456) propone mpocayoydvtog.
25 Babbitt (1961: 456) propone td TG YOVOIKOC.
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(1988: 246): “Un certain étranger s’avangant
avec mollesse et a pas comptés”. Por otra parte,
se opta usualmente por traducir ovd¢é como “ni
siquiera” o “tampoco”. Este es el caso de Babbitt
(1961: 240) —*“you who cannot play a woman’s
part either”—, Fuhrmann (1988: 246) —“toi qui
n’as méme pas la force d’une femme”— y San-
taniello (1995: 291) —“tu che non hai neanche
la forza di una donna”—. Aunque esta acepcion
corresponde al adverbio, no refleja la opinion que
Gorgo expresa en otros apotegmas sobre la capa-
cidad de las mujeres. La sentencia citada contras-
taria la debilidad de los extranjeros con la fortale-
za de las laconias, desarrollada gracias al tipo de
entrenamiento fisico que recibian.

El quinto apotegma expone la diferencia
entre la situacion de las mujeres en Esparta y en
Atenas, al tiempo que sirve a la construccion del
ideal de la maternidad espartana segun el cual las
mujeres debian ser fuertes para poder dar a luz
hijos fuertes que se convirtieran en los soldados
que defenderian la ciudad:

‘Epotbeica 8¢ vmd tvog Attikiig “Otd ti VUElg apyete
99 Cetr

povat T@v avopdv at Adiavay;” “ot” Een, “Koi TikTopev
povar Gvopog”.

Cuando fue interrogada por una ateniense “;Por qué solo
ustedes, las laconias, gobiernan a los varones?”, respondio
“porque solo nosotras parimos varones” (Apotegma 5 =
Plutarco, Ap. lac. 240E6-8).

Esta anécdota también es referida en uno
de los apotegmas de Licurgo. Dado que muchos
criticaban que las jovenes se ejercitaran desnu-
das y aparecieran sin ropa en las procesiones,
este defiende, haciendo referencia a Gorgo, que
las mujeres no son inferiores a los varones ni en
la fuerza y salud del cuerpo ni en la busqueda
de honor y la virtud del alma (Plutarco, Ap. lac.
227E1-10; VL XIV 8). En lo que respecta a la
construccion de la identidad de Gorgo, en este
apotegma se aprecia una sutil progresion que va
desde su presentacion como hija de Cledmenes,
a su aparicion como madre de soldados esparta-
nos que se aleja de la Gorgo histdrica para con-
vertirse en un modelo o una funcién (Paradiso,
2013: 51). Asimismo, la posibilidad de que las
mujeres gobiernen a los varones, sugerida en el
apotegma, establece el fundamento de la gineco-
cracia laconia referida por Aristoteles en Politica
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I 1269b10-1270a5.%

Una idea similar sobre la maternidad apa-
rece en el sexto apotegma también transmitido
entre los de Leoénidas (Plutarco, Ap. lac. 225A4-
6):

Ipotpemopévn 8¢ tov avopa Acwvidov &Eovia &g
Oeppondrog G&lov Tiig Zmdpme eavijval, NpdTa T ¥p1
npattev: 0 & Eon “ayabov yapelv kai dyaba tiktew”.

Luego de exhortar a su marido, Leonidas, quien partia ha-
cia las Termopilas, a mostrarse digno de Esparta, le pre-
guntd qué debia hacer. Este le respondio: “casarte con un
valiente y dar a luz valientes” (Apotegma 6 = Plutarco, Ap.
lac. 240E9-11).

El tema del apotegma es la despedida del
esposo antes de partir a la guerra que evoca el
adios de Héctor a Andrémaca en /lliada VI. Sin
embargo, mientras Andémaca retiene a Héctor y
le suplica no abandonar el hogar, Gorgo exhorta a
su marido a partir a la guerra y combatir de modo
tal de volverse un hombre digno de Esparta. La
anécdota sirve para reinvindicar el accionar es-
partano en las Termopilas, transformando la de-
rrota militar en una victoria moral marcada por el
sacrificio de los varones a la patria. Es interesante
notar que la tradicion negativa en torno a la figura
de Cledmenes a la que me he referido a propoésito
del analisis del primer apotegma contrasta con la
tradicion positiva en torno a la de Leonidas, her-
mano de Cledmenes y esposo de Gorgo, quien
muri6 heroicamente en el campo de batalla. Este
contraste habria servido para justificar el reclamo
al derecho al trono por parte del guerrero, dado
que Cleémenes no tenia descendencia masculina.
Incluso podria pensarse que la oposicién entre
Gorgo y su padre habria servido solo a los fines
de fortalecer la imagen positiva de Lednidas.?’

En el apotegma citado se construyen dos
identidades complementarias fundadas en el gé-
nero y la funcidén social: no la de la mujer y el
varon, sino la de la madre que se ocupa de parir
hijos y la de los soldados que marchan hacia la
guerra.”® Es entre madre y soldado que existe una

26 Sobre la opinién aristotélica a proposito del rol de las
mujeres en la sociedad espartana, cfr. Cartledge (1981: 86-
89).

27 Paradiso (2013: 44): “Gorgo —une fois devenue la fem-
me de Léonidas— fut opposée a son pere des son plus jeune
age, a 'intérieur d’une élaboration purement idéologique
du personnage”.
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aparente igualdad. En efecto, segun indica Plu-
tarco, en Esparta solo se honraba con lapidas a
los soldados muertos en la guerra y a las madres
muertas en los partos (VL 27. 2. Cfr. Pomeroy,
2002: 52, n. 3). Ahora bien, aunque es cierto que
las laconias, a diferencia del resto de las mujeres,
recibian una educacion fisica e intelectual, y po-
dian opinar en publico sobre asuntos vinculados
con la politica y disponer de sus bienes, todo esto
tenia como fin prepararlas para ser madres y edu-
car a sus hijos e hijas en ausencia de sus maridos.
De esta forma, la libertad de las espartanas que-
daba atada a la funcién biologica de la reproduc-
cioén y a la inmanencia del hogar, tal como ocurria
con el resto de las mujeres de la Hélade.
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El hedonismo pesimista

Resumen

El tema principal del presente trabajo es
la ética pesimista de Hegesias. Este pensador per-
tenecio al grupo de los cirenaicos que dio conti-
nuidad a la filosofia hedonista Aristipo de Cire-
ne. Extrafiamente, el pesimismo de Hegesias ha
sido muchas veces naturalizado como un devenir
necesario de la posicion hedonista originalmen-
te atribuida a Aristipo. Presentaré una lectura de
la doctrina de Hegesias como una inversion de
los valores que dan base al hedonismo de Aristi-
po. Esta interpretacion, como intentaré mostrar,
cuestiona la naturalizaciéon de la evolucion pesi-
mista del hedonismo cirenaico.

Palabras clave: Filosofias socraticas, cirenai-
cos, Nietzsche, Deleuze, nihilismo.

Abstract

The main subject of this paper is Hege-
sias” pessimistic ethics. This thinker belonged
to the Cyrenaic school that continued Aristippus
of Cyrene’s hedonist philosophy. Oddly enough,
Hegesias™ pessimism has often been naturalized
as a necessary evolution of hedonism. I will pre-
sent an alternative view of Hegesias” doctrine as
a reversal of the values that give base to Aristi-
ppus hedonism. This interpretation, as I intend to
show, objects the naturalization of the pessimistic

de Hegesias

Valeria Sonna

UNSAM - CONICET
evolution of Cyrenaic hedonism.

Keywords: Socratic philosophies, Cyrenaica,
Nietzsche, Deleuze, Nihilism.

Introduccion

Hegesias, llamado el apologeta de la
muerte (peisithdnatos), sostenia que es mejor
morir que vivir, dado que el estado ideal que de-
bemos buscar es uno de indiferencia, donde no
vivamos ni dolorosa ni penosamente. Se dice que
Hegesias instaba a sus discipulos al suicidio. Este
rumor tiene su origen en la condena de Ptolomeo,
que le habria prohibido hablar en las escuelas
porque sus oyentes terminaban por darse muerte
a si mismos.

Aunque resulte extrafio, la ética pesimista
de Hegesias es parte de una ética hedonista, o al
menos deberia serlo en virtud de sus origenes. La
ética hegesiaca se remonta a la filosofia de Aris-
tipo de Cirene, iniciador del grupo de los cirenai-
cos del que Hegesias formaba parte. El programa
filosofico de Aristipo era el de un hedonismo so-
matico y radical, en el que el tnico objetivo de la
accion es la biisqueda del placer.

(Pero como es posible que una postura
hedonista que propone la biisqueda del placer so-
matico por sobre cualquier otro fin derive en una
filosofia pesimista que no solo instala la indife-
rencia como objetivo, sino que termina por negar
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la vida? Este interrogante puede abordarse desde
distintas perspectivas que pongan en juego facto-
res historicos o bien de tipo doxografico, o bien
de tipo socioldgico y politico. Por este motivo,
las respuestas a esta pregunta pueden ser multi-
ples. El objetivo de este trabajo es mas modesto.
Propongo analizar el pensamiento de Hegesias
desde una légica interna al sistema filoséfico del
que es parte.

Esta pregunta ya ha sido abordada por
Murray (1893) y Matson (1998). Murray, toman-
do la hipdtesis de Sully de que los pesimismos
antiguos se caracterizan por la premisa de que
aquello que se considera el bien para el hombre
(placer, virtud, conocimiento, etc.) es inalcanza-
ble, propone que el pesimismo de Hegesias se
sigue necesariamente del hedonismo aristipiano.
Segun Murray la postura de Hegesias constituye
una evolucion natural del pensamiento hedonista
porque es su consecuencia logica. Matson tam-
bién encuentra natural la evolucion del hedonis-
mo cirenaico que deriva en el pesimismo de He-
gesias. Centrandose en la apologia del suicidio,
Matson sostiene que ante la negacion de la feli-
cidad como fin, el suicidio no sélo es una opcion
racional, sino la mejor estrategia posible, ya que
apuesta a la pérdida minima.

Creo que si bien el /ogos hegesiaco pre-
senta una continuidad con el de Aristipo, como
sostienen Matson y Murray, este opera una trans-
formacion del hedonismo que no deberia ser na-
turalizada, ya que la conclusién que subyace a
esta naturalizacion es que no es posible pensar
una ¢ética hedonista. Por eso este trabajo propone
leer la ética de Hegesias en términos nietzschea-
nos, como una inversion de los valores de la po-
sicion original de Aristipo.

En vistas del objetivo propuesto y si-
guiendo la hipdtesis de Marsico de que la refuta-
cion del hedonismo que Platén lleva adelante en
el Gorgias se dirige contra la filosofia aristipiana
(2010), tomar¢ este didlogo como fuente de ana-
lisis para sostener en qué consiste el vitalismo de
la postura de Aristipo y como esta se vincula con
la posicion vitalista de Nietzsche. Finalmente,
desarrollaré la variante hegesiaca del hedonis-
mo cirenaico centrdndome en las premisas de la
postura aristipiana original que Hegesias invierte.
Esta inversion convierte la ética aristipiana, he-
donista, vitalista y afirmadora de la vida, en una
posicion nihilista, negadora del principio vital y
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somatico.

Apropiandome de una terminologia niet-
zscheana, sugiero que la variante hegesiaca del
movimiento cirenaico puede ser leida como un
devenir-reactivo de la filosofia aristipiana. Inten-
taré¢ mostrar que este devenir-reactivo consiste en
la inversion de dos puntos clave. Uno de ellos es
el objetivo principal de la ética de Aristipo que
es la busqueda del placer somatico. En la va-
riante hegesiaca, este objetivo se ve desplazado
por el de la busqueda de la ausencia del dolor.
El segundo, el principio no eudaimoénico propio
de la ética cirenaica. La ética hegesiaca se ajusta
en este punto a la propuesta cirenaica original: la
felicidad no es el fin de la accion. Sin embargo,
mientras que en la ética aristipiana la felicidad no
puede constituir fundamento alguno porque no es
mas que una idea abstracta, en la ética hegesiaca
hay una renuncia a la idea de poder adquirir la
felicidad debido al sufrimiento permanente que
implica la existencia. Intentaré mostrar que las
variaciones introducidas por Hegesias llevan a
una inversion de los valores aristipianos que nie-
ga lo que la posicion aristipiana afirma. Funda-
mentalmente, niega el principio vital que expresa
el hedonismo radical y somatico de Aristipo.

I. El hedonismo de Aristipo

En la Atenas clésica, durante la segunda
mitad del siglo V, se organizé en torno a Socra-
tes un grupo de pensadores que compartia sus
reflexiones y preocupaciones. En nuestros dias,
la figura mas conocida de este grupo es Platon
que, no obstante, no fue ni el mas importante de
los discipulos de Socrates para sus contempora-
neos ni el més cercano a él. Més prominente fue
quizas la figura de Aristipo de Cirene. Los textos
doxograficos lo anotan como uno de los mas des-
tacados compafieros de Sdcrates e incluso se lo
llega a mencionar como uno de los creadores del
género dialogo socratico.

A este contemporaneo de Platon y dis-
cipulo de Socrates se le atribuye haber fundado
la escuela cirenaica. El rasgo fundamental del
pensamiento que caracteriza al grupo de los ci-
renaicos es su ética hedonista no eudaimonista.'
A diferencia de la mayoria de los sistemas éticos
griegos, la felicidad no es, para Aristipo, el fin
(télos) al que deberia apuntar la acciéon humana.

1 Acerca del rechazo del eudaimonismo por parte de los
cirenaicos Cfr. Irwin (1991).
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La finalidad de la accién es, en cambio, el placer
particular, concreto y somatico.

La filosofia aristipiana se caracteriza ade-
mas por ser principalmente un programa ético.
Se dice que los cirenaicos desestimaban la utili-
dad de las matematicas y que no se ocuparon de
elaborar una ontologia. Asi lo atestigua Diogenes
Laercio:

Meleagro, en el segundo libro de su Sobre las opiniones, y
Clitémaco, en el primer libro de su Sobre los grupos filoso-
ficos, dicen que ellos consideraban inutiles a la parte fisica
y la dialéctica, porque puede hablar bien y no ser supers-
ticioso y huir del miedo a la muerte el que ha aprendido
totalmente el argumento acerca de los bienes y los males
(Didgenes Laercio, II. 92; SSR IV. A. 172; TF 589).?

Seglin Sexto Empirico, para Aristipo, lo
unico manifiesto es la afeccion (pdthos). Pode-
mos conocer como nos afectan las cosas, pero no
podemos decir que tengamos conocimiento real
del objeto que produce estas afecciones (Contra
los profesores VII. 194, SSR IV. A. 213, TF 634).
De todas las afecciones, el placer (hedoné) y el
dolor (ponos) son las principales. Estas son el
unico fundamento ético, ya que determinan el fin
(skopos) de la accion, y el fundamento gnoseolo-
gico, porque constituyen la base del conocimien-
to y son por ello el unico fundamento del /égos.’
Debido a que las afecciones son la base del co-
nocimiento, su fundamento es subjetivo. No obs-
tante, no porque se trate de un subjetivismo debe-
mos pensar que es también un relativismo. Por el
contrario, dado que placer y dolor son afecciones
comunes a todas las mujeres y los hombres, son
también absolutas.

Estas dos afecciones principales, el placer
y el dolor, son descriptas como movimientos del
cuerpo. El placer es un movimiento suave (/eios)
y el dolor un movimiento rudo (trakhys) (Dioge-
nes Laercio, II. 86-93; SSR IV.A.172; TF 589).
El placer somatico, este movimiento suave, es lo
que el cuerpo busca naturalmente y es el unico y
verdadero fin de la accion.

La ética cirenaica sostiene que la accion
debe buscar el placer y huir del dolor. Se trata por
ello de una ética naturalista que, a diferencia de

2. Refiero a la edicion de Giannantoni (1990) por medio
de las siglas SSR y a la traduccion de Marsico (2013), por
medio de las siglas TF.

3. Acerca de la naturaleza de las pdthe, cfr. Tsouna (2004).
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las éticas deontoldgicas, no prescribe maximas
sobre lo que debemos hacer para ser virtuosos,
sino que promueve el impulso natural que estd a
la base de la conducta. Buscar el placer y rehuir
del dolor es algo connatural, y no so6lo para el ser
humano, sino para todos los seres que, por natu-
raleza, tienden al placer y rechazan el dolor.

Ademas, el placer y el dolor son siempre
de caracter somatico, puntual y concreto. Esto
significa que no admiten gradacion, no hay pla-
ceres mas placenteros que otros ni dolores mas
dolorosos. Esto se debe a que son criterios posi-
tivos. Segun el testimonio de Diogenes Laercio
para los cirenaicos:

Un placer no se diferencia de otro placer, ni es algo mas
agradable. Ademas, el placer es admitido con gusto por to-
dos los seres vivos, mientras que el dolor es repelido. Asi,
placer es el del cuerpo, que es precisamente el fin, segiin
dice Panecio en su Sobre los grupos filosdficos, no el placer
estable que surge de la supresion de los sufrimientos y es
como una calma, el que Epicuro admite y dice que es el fin
(Didgenes Laercio, 11. 87; SSR, IV. A. 172; TF 589).

Por otro lado, que sean criterios positivos
implica también que el placer no equivale a la
negacion del dolor. En este punto el hedonismo
aristipiano se aleja del hedonismo epictreo que
tiene como finalidad la ataraxia, esto es, un esta-
do de ausencia de perturbacion. En la ética epi-
curea la ausencia de perturbacion es identificada
con el placer:

La supresion de lo que crea sufrimiento, como
ha sido planteada por Epicuro, les parece que no es placer.
Tampoco la ausencia de placer es sufrimiento, pues ambos
se dan en el movimiento, de modo que no existe el movi-
miento sin dolor o sin placer, dado que la ausencia de dolor
es la condicion propia de un hombre que duerme (Didgenes
Laercio, II. 89; SSR IV. A. 172; TF 589).

Que placer y dolor sean siempre de carac-
ter somatico, puntual y concreto, implica también
que no hay placeres abstractos, como aquellos
que suponen el calculo de acumulacion de pla-
ceres y dolores (Diogenes Laercio, II. 87; SSR,
IV. A. 172; TF 589). Desde el punto de vista de
Aristipo, la felicidad, por ser una nocidn abstrac-
ta, no puede tener incidencia alguna sobre lo que
nos motiva a actuar.* En este punto el hedonismo

4. Tampoco hay placeres intelectuales, como los que de-
fiende Platon en el Filebo. Esto es interesante porque sig
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cirenaico presenta otra diferencia sustancial con
el hedonismo de Epicuro en el que la finalidad
de la ética es una felicidad cuya nocidon implica
este tipo de calculo. Tal es la condicion del placer
catastematico.’

I1. Aristipo tras la mascara de Calicles

Aunque pueda parecer dificil reconciliar
la austeridad socratica con el hedonismo aristi-
piano, no debemos perder de vista que la filosofia
cirenaica es una filosofia socratica y que las pre-
ocupaciones de Aristipo responden a los proble-
mas planteados por su maestro. Uno de los temas
centrales del que se ocupan los pensadores del
circulo socratico es el del autodominio (enkrd-
teia). Socrates pensaba que el conocimiento mas
importante es el conocimiento de uno mismo y
que este autoconocimiento conlleva la capacidad
de dominar las propias pasiones ¢ impulsos.

Los testimonios de los doxdgrafos nos
transmiten que el autodominio consistia para
Aristipo en satisfacer las pasiones, pero sin dejar-
se dominar por ellas, y en ello radica la virtud. El
domefiador de si es aquel que puede someterse a
todos los excesos sin que lleguen estos a dominar
su conducta.® Didgenes Laercio retrata a Aristipo
como un frecuentador de cortesanas y muy asi-
duo de los banquetes que, sin embargo, nunca lle-
gaba a comprometerse con este estilo de vida si
implicaba esfuerzo alguno o falta de libertad. De
alli la cantidad de anécdotas en las que renuncia
al dinero y a las heteras. En especial es ilustrativa
aquella que cuenta que, “una vez, al entrar Aristi-
po a la casa de una cortesana y, como uno de los

nifica que no habria lugar para la sublimacion, sino que

la busqueda del placer es del cuerpo, con todo lo que ello
implica.

5. Katastematikon, del verbo kathistemi (‘“poner”, “colo-
car”, “establecer”), es algo establecido, completado o sa-
ciado. Para el hedonismo epicureo el placer catastematico
es la meta o finalidad del proceso cinético o de recom-
posicion (que es el que describe al placer puntual). Una vez
adquirido, el estado de placer catastematico no aumenta,
sino que se colorea o varia (poikillousas). Sobre la ética de
Epicuro, véase Bieda (2016).

6. Esto lo pone en las antipodas de otro integrante del circu-
lo, Antistenes de Atenas, iniciador de la vertiente socratica
que desemboco primero en el cinismo y por esta via en el
estoicismo, quien sostenia una ética del esfuerzo y la aus-
teridad, a tal punto que se dice que afirmaba que preferia
enloquecer antes que sentir placer. Cfr. Clemente de Ale-
jandria, Stromata 11. 20. 121. 1; SSR V. A. 122; TF 913;
Eusebio, Preparacion evangélica XV. 13.7; SSR V. A. 122;
TF 914).
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muchachos que estaba con €l se sonrojo, dijo: ‘lo
dificil no es entrar, sino poder salir’” (SSR IV. A.
87, TF 441).

Es evidente el desacuerdo con la moral
platénica que pondera la moderaciéon por sobre
todas las cosas. En el Gorgias, Platon desalien-
ta la experimentacion somatica y promueve la
busqueda del placer intelectual, cuyo ideal es un
estado estatico de ausencia de necesidad (593d y
ss.). Este didlogo resulta particularmente intere-
sante, dado que la filosofia de Aristipo se acerca
mucho a la posicion de Calicles, uno de los inter-
locutores de Socrates. Segin Marsico detras de
este personaje se esconde Aristipo, contra quien
Platon estaria discutiendo en realidad y a quien
elije no mencionar de manera explicita (2010:
87).

Si seguimos la lectura de Marsico, enton-
ces el Gorgias resulta una fuente de gran utili-
dad para reconstruir el hedonismo aristipiano. En
este dialogo Platon propone la moderacién como
ideal de autodominio (enkrdteia) y al autodomi-
nio como expresion de la verdadera libertad. El
problema es planteado a partir de una alegoria
que Platon atribuye a cierta escuela de Sicilia o
de Italia (493a). El pasaje es introducido por la
metafora, también presente en el Fedon, entre
soma'y séma. Esta intertextualidad es importante,
ya que la idea que subyace a la posicion de So-
crates en el Gorgias es cercana a la idea presente
en el Fedon, de que la razén por la cual no somos
libres en nuestra existencia mortal es que somos
esclavos de nuestro cuerpo (soma), que es nues-
tra tumba (séma).

La alegoria de los toneles se plantea en
términos de dos analogias. La primera compara
aquella parte del alma en que se hallan las pasio-
nes con un tonel. El alma de los disolutos (ako-
lastoi), por su caracter insaciable, se asemeja a
un tonel agujereado. La imagen de estos hom-
bres insaciables los emparenta con las figuras
tradicionales que cumplen castigos extremos en
el Hades. Aqui también, en un esfuerzo infinito
y nunca suficiente, el hombre insaciable llevaria
agua al tonel agujereado con un cedazo igual-
mente agujereado (493b). El cedazo inutil es el
alma, que no retiene nada “por olvido”, en una re-
ferencia intertextual que conecta este tratamiento
con el planteo acerca de la reminiscencia.

La segunda imagen, que apunta a preci-
sar el sentido de la previa, es la de dos tipos de
hombre, uno moderado (sophron) y el otro diso-
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luto (akolastos), cada uno con muchos toneles de
miel, de vino, de leche y de otros varios liquidos.
El primero de ellos llenaria sus toneles y después
de llenarlos ni echaria ya mas liquido ni volveria
a preocuparse por ellos; el segundo, debido a que
sus toneles estan agujereados, se veria obligado a
llenarlos constantemente (493e-494a). El hombre
disoluto busca placeres y obtiene el dolor resul-
tante de la dindmica adictiva que lo agota. Por el
contrario, la moderacion lleva a la saciedad cons-
tante. Los toneles llenos son el equivalente de un
estado de ausencia de necesidad, estado que es
propuesto por Sécrates como el ideal del autodo-
minio (493d-494a).

La posicion de Calicles es radicalmente
opuesta a la de Socrates. El ideal del autodomi-
nio planteado por Sdcrates implica, para él, una
autoesclavizacion que poco tiene que ver con el
dominio. El verdadero domefiador de si es, en
cambio, aquel que no reprime (koldzo) sus de-
seos (epithymia), dejando que se hagan tan gran-
des como sea posible, y sabe satisfacerlos con
decision e inteligencia y saciarlos con lo que en
cada ocasion sea objeto de deseo.

Desde la perspectiva que Sécrates intenta
imponer, el autodominio consiste en conservar el
tonel lleno o, lo que es lo mismo, el deseo sacia-
do. El de Calicles es, desde esta perspectiva, un
tonel agujereado. Su deseo no conoce represio-
nes y, por lo tanto, no logra llenarse nunca. El
tonel vacio representa el dolor. Este es asimilado
a la carencia, a la necesidad que debe ser saciada.
El tonel agujereado impide tanto el autodominio
como la posibilidad de ser feliz porque nunca
puede llenarse. Es la carencia permanente.

Calicles argumenta que es justamente el
movimiento de llenar el tonel lo que debe aso-
ciarse con el placer y no el mantener el tonel lle-
no. Esta instancia estatica implicaria la apatia y
esto seria tanto como ser una piedra o estar muer-
to (494a-b). Calicles sostiene que vivir agrada-
blemente consiste en derramar todo lo posible.
Socrates trata esta idea, en los pasajes siguientes,
como una posicion hedonista y ridiculiza su re-
chazo con una analogia insultante que convierte
todo hedonismo somatico del tipo del aristipiano,
que muy posiblemente esté detras de estos pasa-
jes, en un sinsentido: “Dime, en primer lugar, si
tener sarna, rascarse, con la posibilidad de rascar-
se cuanto se quiera, y pasar la vida rascandose es
vivir felizmente” (494c).

El argumento de Socrates presenta placer y
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dolor como afecciones que se dan siempre de ma-
nera asociada. El deseo consiste en una asocia-
cion del dolor de experimentar una carencia (én-
deia) y el placer de satisfacerla, tal como sucede
cuando se come con hambre o se bebe cuando se
tiene sed. Toda necesidad y todo deseo es consi-
derado como penoso (496d). La finalidad de esta
asociacion es la de mostrar que, en tanto indife-
renciables, son inseparables: cuando desaparece
el dolor desaparece también el placer. Con aires
similares, en Fedon SOcrates comenta a propdsito
de la sensacion de dolor que le causan los grille-
tes y la de placer que surge al liberarse de ellos:

Cuan sorprendentemente esta dispuesto frente a lo que pa-
rece ser su contrario, lo doloroso, por el no querer presen-
tarse al ser humano los dos a la vez; pero si uno persigue a
uno de los dos y lo alcanza, siempre esta obligado, en cierto
modo, a tomar también el otro, como si ambos estuvieran

ligados en una sola cabeza (Platon, Fedén 60b).”

Sécrates argumentara en contra de Calicles
que la vida del disoluto, perdido en placeres ilu-
sorios, es una vida de esclavo, mientras que la
vida del moderado es mas cercana a la libertad.
Los toneles llenos implican un estado de saciedad
que es descripta como un estado de ausencia de
necesidad, ideal del autodominio que se defiende.
Calicles sostiene la posicion inversa: para ¢l el
esclavo es el que no persigue su deseo y la li-
bertad consiste en dejar al deseo crecer. Desde la
perspectiva de Calicles, 1o que Sécrates propone
como autodominio es en realidad una autoescla-
vizacion.

II1. Calicles con Nietzsche

El argumento de Calicles, desestimado por
Sécrates sin mas, de que desear es derramarse no
s una posicion que sea tan sencillamente rebati-
ble. De hecho, a menudo ha sido destacada la co-

7.Sécrates introduce esta descripeion diciendo que le provo-
ca extrafieza el modo en que suele considerarse el placer,
a cuyo tratamiento se dedicard en Republica 583b-585a,
pasaje habitualmente leido de modo intertextual con el de
Fedon, asi como también Protagoras 351b-360e, Timeo
64cy ss., y Filebo 31d-32b. Como se encargara de afirmar
en Republica 583b-585b, la mayoria de los hombres esta
preso de la oposicion placer-dolor, ambos en su version
somatica, ¢ ignoran por completo que existe una dimension
superior de placeres intelectuales ajena a esta oposicion y
dotada de una fuerza y estabilidad que la hacen verdadera-
mente deseable.
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nexion entre Calicles y Nietzsche. Segiin Dodds,
la filosofia nietzscheana retoma la posicion de
Calicles, aunque de manera mas sublime. Dodds
sostiene que las ideas mas notables de Nietzsche
estan inspiradas en Platon, aunque no aquel que
habla en boca de Socrates, sino el anti-Platon que
habita en Platon y cuya persona dramatica es, en
este caso, Calicles (1959: 387-391).

Deleuze dedica un apartado a la figura de
Calicles en su libro sobre Nietzsche donde elabo-
ra una suerte de apologia de Calicles y sostiene
que la posicion que este defiende contra Socrates
en el Gorgias es retomada y completada por Niet-
zsche. La critica principal de Deleuze apunta a la
manera en que la posicion de Calicles queda re-
ducida en la analogia de la sarna: “;como expli-
car a Socrates que el ‘deseo’ no es la asociacion
de un placer y un dolor, el dolor de sentirlo y el
placer de satisfacerlo?” (Deleuze, 1964: 67). La
analogia con el hambre, modelo paradigmatico
del deseo, pone el acento sobre el movimiento de
satisfaccion sin dar mayor importancia al movi-
miento de derrame.

El paradigma del deseo en el Gorgias es
el del apetito (epithymia) que representa el tipo
de deseo que responde a necesidades basicas del
cuerpo. En Republica, to epithymetikon es la par-
te concupiscible del alma y se opone a la parte
que piensa, que es o logistikon (439d).® Deleuze
analiza esta forma del deseo considerandola des-
de el punto de vista de la pulsion freudiana y del
instinto nietzscheano. La diferencia fundamental
entre la epithymia platonica y el instinto nietzs-
cheano es que mientras que la epithymia es ciega
y debe responder a la voluntad del logistikon, al
menos en el caso del modelo antropoldgico del
filosofo, el instinto tiene voluntad propia.

Segtin Deleuze hay en el discurso de Ca-
licles una idea de que la ley tiene una funcion
domesticadora. Dos enunciados estan a la base
su razonamiento: (a) que aquellos que son mas
fuertes dominan a los mas débiles y que esto es
justo de acuerdo con la naturaleza (483a-d), y (b)
que el que quiera vivir rectamente debe dejar que
sus deseos se hagan tan grandes como sea posible
(492a). El enunciado (a) tiene su base en la divi-

8. Etimoldégicamente, el término epithymetikon deriva de
thymos que significa “el alma o el corazon en tanto que
principio de la vida, (...) todo lo que se distinga de psykhé
que puede designar el alma de los muertos, ardor, coraje,
sede de los sentimientos y netamente la colera” (Chantraine
1999: 446).
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sion que introduce Calicles entre physis y nomos.
Segun Calicles, de acuerdo a la naturaleza, es mas
feo padecer una injusticia que cometerla, pero la
ley prescribe que es mas feo cometerla, dado que
responde a los intereses de los mas débiles (483a-
¢). Deleuze explica la argumentacion de Calicles
recurriendo a la terminologia nietzscheana: “ley”
(nomos) es lo que separa a una fuerza de lo que
esta puede y es en este sentido que expresa el
triunfo de los débiles sobre los fuertes (1962: 66).
Calicles afirma que:

Sin duda no con arreglo a esta ley que nosotros estable-
cemos, por la que modelamos a los mejores y mas fuertes
de nosotros, tomandolos desde pequefios, como a leones,
y por medio de encantos y hechizos los esclavizamos, di-
ciéndoles que es preciso poseer lo mismo que los demas y
que esto es lo bello y lo justo (Platon, Gorgias 483e-484a).

Esta misma idea estd también en Nietzs-
che, expresada mediante el mismo simil: la figura
del ledn. En la version de Nietzsche, 1a “bestia ru-
bia” no puede ser domada nunca de manera com-
pleta, y tiende por ello a dejar salir su potencia
instintiva:

Esta es cabalmente la larga historia de la procedencia de
la responsabilidad. Aquella tarea de criar un animal al que
le sea licito hacer promesas incluye en si como condicion
y preparacion, segiin lo hemos comprendido ya, la tarea
mas concreta de hacer antes al hombre, hasta cierto grado,
necesario, uniforme, igual entre iguales, ajustado a la regla

y, en consecuencia, calculable (Nietzsche, 2011: 77).

Hay, sin embargo, una diferencia sustan-
cial entre la version de Calicles y la de Nietzsche,
puesto que este realiza una compleja elaboracion
del concepto de voluntad. Y la lucha de domina-
cion no se da, por lo tanto, en el plano de los in-
dividuos sino en el plano de las fuerzas. Son las
fuerzas las que quieren, las que dominan y son
dominadas, es decir, la voluntad es atribuible a
las fuerzas, no a los individuos. En este sentido
todo es un instinto o pulsion, lo que cambia es
el caracter activo o reactivo de este. En términos
nietzscheanos, lo que debemos interpretar, enton-
ces, es que la autorrestriccion socratica tiene su
base en los instintos al igual que el desenfreno
de Calicles; la diferencia radica en el caracter de
estos instintos opuestos. La domesticacion del
hombre es producto del querer de las fuerzas re-
activas. El instinto o pulsion que predomina en el
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discurso de Calicles es un impulso activo —y por
lo tanto, vital— y el que predomina en el discurso
de Socrates es reactivo —y por lo tanto, tanati-
co—.

El segundo enunciado de la argumenta-
cion de Calicles, (b) que el que quiera vivir rec-
tamente debe dejar que sus deseos se hagan tan
grandes como sea posible, es interpretado por
Sécrates en términos hedonistas. Aquel que deja
crecer su deseo es aquel que busca el placer de su
satisfaccion. Lo que sugiere Deleuze es que esto
no es necesariamente asi. Si pensamos el deseo
en términos de apetitos y, con Nietzsche, a los
apetitos como fuerzas del orden de lo pulsional
o instintivo, se vuelve mas compleja la relacion
que esta forma de deseo guarda con las afeccio-
nes de placer y dolor. Dejar que un deseo se haga
tan grande como sea posible seria, en términos
nietzscheanos, dejar que la fuerza pulsional lle-
gue hasta su limite. Librar el deseo a su potencia
seria desplegar una fuerza y no necesariamente
buscar una satisfaccion afectiva. A esto referiria
la idea del derrame que encontramos en el argu-
mento de Calicles.

Epithymia no tiene referencia en su cam-
po semantico a la accion de desear como voli-
cion, por lo cual podemos pensarlo en términos
del concepto de “pulsion ciega”. El deseo asi en-
tendido debe ser subordinado, segiin Socrates, a
un control voluntario. Pero, segiin argumentaba-
mos antes, esto no seria posible desde una pers-
pectiva nietzscheana. Segun Nietzsche:

Un quantum de fuerza es justo un tal quantum de pulsion,
de voluntad, de actividad, ese mismo querer, ese mismo
actuar, y, si puede parecer otra cosa, ello se debe tan solo
a la seduccion del lenguaje (y a los errores radicales de la
razén petrificados en el lenguaje), el cual entiende y malen-
tiende que todo hacer esta condicionado por un agente, por
un “sujeto”... que fuera duefio de exteriorizar y, también, de
no exteriorizar fortaleza (Nietzsche, 2011: 59).

IV. Placer y dolor a la luz de las pulsiones freu-
dianas

En su apologia de Calicles, Deleuze com-
bina la potencia del concepto nietzscheano de
“fuerza” con la del concepto freudiano de “pul-
sion”. Esto nos sirve para pensar el ideal del auto-
dominio propuesto por Sdcrates como expresion
de la tendencia tanatica que Freud asocia con las
pulsiones yoicas. En “Mas alla del principio de
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placer”, Freud pone en cuestion la capacidad del
placer para dar cuenta de la complejidad del de-
curso de los procesos animicos. Si lo que se busca
es postular un principio explicativo, es necesario
fundamentar por qué un organismo tiende al pla-
cer y se aleja del displacer. Freud refiere placer
y displacer a la cantidad de excitacion presente
en la vida animica: el displacer corresponde a un
aumento de excitacion y el placer a una reduc-
cion de esta. Desde el punto de vista dinamico,
un proceso animico es puesto en marcha por una
tension displacentera y se orienta hacia su dismi-
nucion. Produccion de placer equivale asi a evi-
tacion de displacer (1992: 7).

Desde un punto de vista econémico, es
decir, de la obtencion del placer, nada contradice
este principio, ya que placer y dolor son tenden-
cias que pueden darse tanto en las pulsiones de
muerte como en las pulsiones de vida. Las pul-
siones son siempre regresivas, es decir, son el es-
fuerzo, inherente a lo organico, de repetir un esta-
do anterior, una suerte de inercia de lo organico.
La pulsiones yoicas o pulsiones de muerte tien-
den a un estado de inorganicidad, quieren repetir
un estado de ausencia de estimulo. Freud llama
a esta tendencia tanatica “principio de Nirvana”
(1992: 54).° Las pulsiones de vida o pulsiones se-
xuales, en cambio, tienden a un estado anterior de
introduccion de nuevas diferencias vitales. Estas
estan al servicio de la reproduccion, en el sentido
de multiplicacion de la especie y por ello se es-
fuerzan en el sentido de la creacién y el progre-
so. Estas son igualmente conservadoras que las
pulsiones yoicas, pero estan en oposicion a ellas,
dado que contrarian el sentido de las pulsiones
de muerte tendiendo a prolongar la duracion del
trayecto vital. El estado que tienden a repetir es
aquel estado de maxima tension que se da en la
diversificacion de la separacion de un individuo a
otro (1992: 55-59).

El principio de placer, tal como lo carac-

9. Cabe aclarar que esta concepcion de caracter nihilista
del Nirvana que se expresa en el principio del que habla
Freud estd mediada por la interpretacion schopenhaueri-
ana. En este caso nos interesa por la connotacién que esto
tiene en su obra. El principio de Nirvana expresa la tenden-
cia de la pulsion de muerte, la tendencia radical a llevar la
excitacion al nivel cero, la nocién de nirvana sugiere una
profunda ligazén entre el placer y la aniquilacion. Para una
critica a esta concepcion y un estudio detallado del concep-
to del Nirvana y las interpretaciones erroneas influidas por
las corrientes nihilistas y escépticas de la filosofia occiden-
tal, véase Panikkar (1996).
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teriza Freud, consiste en una tendencia a la es-
tabilidad y a la indiferencia. Esta tendencia esta
al servicio de aquella funcién del organismo que
apunta a disminuir la excitaciéon en el aparato
psiquico. El principio de placer esta, por lo tan-
to, al servicio de las pulsiones de muerte y no de
las pulsiones sexuales. El placer entendido como
disminucion de la cantidad de excitacidn, es de-
cir, como tendencia a la ausencia de estimulo, es
una inclinacion tanatica. Esta interpretacion freu-
diana de la tendencia a la estabilidad nos sirve
para pensar el nihilismo que subyace a la mode-
racion que Socrates defiende en el Gorgias, desde
la perspectiva vitalista nietzscheana que Deleuze
desarrolla. Este vitalismo que Deleuze recono-
ce en Calicles es ademas el vitalismo propio de
Aristipo, ya que es contra su hedonismo que Pla-
ton discute alli.

V. El vitalismo hedonista

A diferencia de la concepcion platonica,
en la version aristipiana de la enkrateia socratica
esta adquiere un caracter somatico que la acer-
ca también a la posicion de Nietzsche. Que los
deseos o apetitos, librados al despliegue de su
potencia, lleven a consecuencias nocivas o in-
deseables no es algo que se siga necesariamente
y la argumentacion de Socrates no demuestra lo
contrario. Segun Aristipo, es justamente el poder
someterse a este exceso lo que forja el caracter
y la verdadera libertad es experimentar todo lo
deseado sin quedar preso de dindmicas adictivas
que limiten esa misma libertad. Podriamos argu-
mentar, apropiandonos de la postura de Calicles,
que las necesidades no se pueden suprimir y con
Aristipo podriamos afirmar que responder a ellas
no es vergonzoso si podemos conservar nuestra
libertad.

Si consideramos las afecciones de placer
y dolor desde el punto de vista cirenaico, puede
haber una asociacion positiva en la cual el dolor
invite a conseguir su contrario, sin que ambas es-
tén conectadas como lo pretende el Socrates pla-
tonico. Para los cirenaicos placer y dolor son mo-
vimientos opuestos: el placer es un movimiento
suave y el dolor un movimiento rudo. No hay un
placer distinto de otro ni mas placentero que otro,
y placer no es ausencia de sufrimiento, ni la au-
sencia de placer es sufrimiento.-

El pasaje de los toneles, como dijimos antes,
es introducido por la analogia entre soma y séma
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(En qué consiste esta relacion, que Platon intro-
duce, del deseo con la muerte? Si en el discurso
de Socrates la aniquilacion consiste en entregar-
se a los apetitos, a las pasiones, para Calicles, en
cambio, la ausencia de deseo es la aniquilacion
misma. El ideal de felicidad que se propone con
la alegoria de los toneles apunta a evitar el pade-
cimiento esclavizante que tiende a la repeticion
generada por la inmoderacion. Calicles, por otro
lado, asocia el placer con el movimiento mismo
del deseo, con una satisfaccion que responde a la
actividad misma de desear. Hay aqui una concep-
cion cinético-somatica que es negada por el plan-
teo socratico del Gorgias. Para Calicles la vida
en ausencia de necesidad es lo mismo que estar
muerto o ser una piedra. Si pensamos el deseo
como potencia libidinal o pulsion vital y, siguien-
do a Freud, como una tendencia a la obtencion de
estimulo y de excitacion, la perspectiva de Cali-
cles cobra una dimension de vitalidad de la que
carece la perspectiva de Socrates, que propone
una tendencia a la ausencia misma de la accion de
desear. Si pensamos esta busqueda de la armonia
psiquica en términos del principio freudiano de
Nirvana, tenemos que colocar el ideal socratico
del Gorgias del lado de las pulsiones de muerte.

VI. El pesimismo de Hegesias

A diferencia de Platén, quien fundo la
Academia, Aristipo no gener6 institucion en tor-
no de si. Sin embargo, tuvo seguidores que adop-
taron sus ideas y les dieron continuidad. Su prin-
cipal discipula fue su hija Arete. Ella transmitio
las ensenanzas de su padre a su hijo, a quién lla-
mo Aristipo, igual que su abuelo. Este fue luego
apodado “metrodidacta” por haber sido discipulo
de su madre. Dentro del movimiento cirenaico se
distinguen tres lineas: los hegesiacos, los anice-
rianos y los teodorianos. Didgenes Laercio ubica
a Hegesias en la sucesion de Antipatro, discipulo
directo de Aristipo metrodidacta, quien ademas
form¢é también a Teodoro, el ateo, y a Etiope de
Ptolemais (SSR IV. A. 160; TF 346, 348).

Se estima que Hegesias estuvo activo du-
rante el S. III a.C y la marca distintiva de la linea
inaugurada por ¢l fue su pesimismo. Segun lo
que nos transmite Didgenes Laercio, los hegesia-
cos seguian a Aristipo en tanto que reconocian
al placer y al dolor como objetivos (skopds) de
la accion. Al igual que Aristipo, negaban que la
felicidad pueda ser considerada como fin (zélos)
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de la accion.

La posicion de los hegesiacos se ajusta a
este lineamiento anti-eudaimonista. La felicidad
no constituye el fin ético. Sin embargo, negaban
la felicidad no a partir del somatismo de la ética
cirenaica original, sino debido a razones diferen-
tes que se alejan radicalmente de esta: negaban la
felicidad por considerarla inalcanzable.

La idea de los hegesiacos de que es im-
posible ser feliz se basa en dos razones: que la
cantidad de dolor que recibimos siempre supera
la cantidad de placer y que el azar siempre impide
que sucedan las cosas que se esperan:

La felicidad es algo totalmente imposible, pues el cuerpo
esta repleto de muchas afecciones, y el alma es afectada
conjuntamente con el cuerpo y se perturba; asimismo el
azar impide muchas cosas que se esperan, de modo que por
eso la felicidad es inexistente (Didgenes Laercio, II. 94;
SSR1IV. F. 1; TF 663).

Puesto que la felicidad es imposible y el
placer es algo muy dificil de alcanzar, y dado que
en la vida la cantidad de dolor siempre supera la
cantidad de placer, el sabio es aquel que se pone
como fin el no vivir ni dolorosa ni penosamente:

Asi para el insensato vivir es ventajoso, mientras que para
el sensato es indiferente [...] El sabio es superior no tanto
en la eleccion de los bienes como en la huida de los males,
porque se pone como fin no vivir ni dolorosa ni penosa-
mente, lo cual sobreviene a los que son indiferentes respec-
to de las causas del placer (Didgenes Laercio, II. 95; SSR
IV.F. 1; TF 663).

Dado que la felicidad es inalcanzable y el
placer es tan escaso y dificil de obtener, el obje-
tivo deja de ser la busqueda del placer y pasa a
ser un ideal de indiferencia: vivir ni dolorosa ni
penosamente. Esta actitud se radicaliza si repa-
ramos en los comentarios de los doxografos que
adjudican a Hegesias directamente una apologia
del suicidio, lo que le valio el mote de peisithd-
natos. Estos remiten al rumor de que Ptolomeo
le habria prohibido hablar en las escuelas porque
sus oyentes terminaban por darse muerte a si mis-
mos:

Si tratamos de la verdad, la muerte nos aleja del mal, no
del bien. Este tema es discutido ampliamente por Hegesias
el cirenaico, al que se dice que el rey Ptolomeo le prohibid
hablar en las escuelas, porque muchos de su audiencia se
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daban muerte a si mismos (Ciceron, Cuestiones tusculanas,
1. 34. 83; SSRIV.F. 3; TF 665)."°

Segtn Giannantoni, si nos valemos de lo
afirmado por Ciceron, que los discipulos de He-
gesias se suicidaran tras escucharlo no es mas
que un rumor. Pero no pone en duda el testimo-
nio acerca de la existencia de un texto que habria
escrito Hegesias titulado Apokarteron (Cuestio-
nes tusculanas, 1. 34. 84; SSR IV. F. 4; TF 666).
Apokartéresis, del verbo apokarteréo (“matarse
por abstinencia o inanicion”) significa literal-
mente “suicidio por inanicion”. El personaje
principal de este relato se propone auto-aniqui-
larse mediante la inanicién e interpelado por sus
amigos, quienes intentan convencerlo de lo con-
trario, debe sostener su posicion argumentando a
favor de la muerte.

Esta postura nos recuerda a dos figuras
de los debates filosoficos contemporaneos, la del
musulman y la de Bartleby. “Musulman” es el
término con el cual se designaba en los campos
de concentracion a aquellos que sufrian de ema-
ciacion y agotamiento. Aquellos que, resignados,
“han seguido por la pendiente hasta el fondo, na-
turalmente, como los arroyos que van a dar a la
mar” (Primo Levi, 2013: 50). Bartleby es el per-
sonaje principal de un cuento de Melville, quien,
con su famosa muletilla “prefiero no hacerlo”,
comienza por negarse a cumplir las tareas que
pretende imponerle su jefe y termina, ya preso,
por negarse a hablar y comer. El poder del “no”
en el personaje del cuento de Melville es presen-
tado como un acto de resistencia a una forma de
vida que Bartleby no desea. En la misma linea, si
bien apokartéresis y apokarteréo estan asociados
con la muerte por inanicion, no debemos olvidar
que karteros y karteréo remiten a una obstinacion
paciente y firme, a una constancia en el soportar.
(Se trata entonces de entrega o de resistencia?

VII. La inversion del hedonismo a manos de
Hegesias

Dejando por momento a un lado la pre-
gunta por el sentido de la negacion de la vida del
Apokarteron, algo de lo que no podemos dudar
es de que ya no expresa la afirmacion de la vida

10. Esta misma anécdota es referida por Epifanio, Contra
las herejias 111. 2. 9 (I11. 25) (SSR IV. E. 2, TF 664); Valerio
Maximo, VIIL. 9. 3 (SSRIV. F. 5, TF 667) y Plutarco, Sobre
el amor por la descendencia 5. 497d (SSR IV. F. 6, TF 668).
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que encontramos en el hedonismo de Aristipo.
(Como es que el hedonismo aristipiano devino
en un pesimismo como el de Hegesias? La im-
portancia de esta pregunta ha sido destacada ya
por Murray y Matson. Como veremos, ambos in-
tentan mostrar que este devenir es un movimiento
natural del pensamiento.

En su historia del pesimismo, Sully sos-
tiene que el ascetismo de los cinicos y los es-
toicos es incompatible con la visién de la moral
clasica que sostiene una vision entusiasta y esti-
muladora de la vida y de sus posibilidades porque
la creencia en un ideal de felicidad en el que no
hay lugar para los placeres simples y cotidianos
era demasiado dificil de sostener de manera con-
sistente. Por ello el resultado es la renuncia a la
posibilidad de la felicidad en cualquiera de sus
formas. Sully considera que esta renuncia es in-
compatible con el principio fundamental del he-
donismo (1877: 43).

Murray (1893) considera que la existencia
misma de la doctrina de Hegesias es una prueba
empirica que contradice la tesis de Sully. Y sos-
tiene, contra este, que el pesimismo de Hegesias
se sigue racionalmente del hedonismo aristipiano,
que es su consecuencia légica. El razonamiento
de Murray parte de que la ética consiste en una
explicacion racional de la vida moral del hombre
que debe: (i) encontrar un fundamento racional
para las virtudes mostrando que son la tnica for-
ma de conducta mediante la cual el fin razonable
de la existencia puede ser asegurado y (ii) mos-
trar que este fin es alcanzable. El problema del
hedonismo, en relacion con (i), es que no puede
explicar el altruismo ni las virtudes que implican
el abandono de las gratificaciones sensuales. En
relacion con (ii), al mostrarse el fin (la felicidad)
como algo inalcanzable, inevitablemente se sus-
citara la pregunta por el sentido de la existencia
y, consiguientemente, su respuesta negativa. La
causa es el egoismo de la posicion del sujeto en
la ética hedonista. La conclusion de Murray es
que la asociacion entre hedonismo y pesimismo
no es una asociacion fortuita de la historia, sino
una conexion inevitable del pensamiento l6gico y
la postura de Hegesias es una evolucion necesaria
del pensamiento especulativo.'!

11. La tesis de Murray supone que la filosofia de Hegesias
reacciona a la previa modificaciéon que Teodoro, el ateo,
opera sobre el nicleo original de la filosofia cirenaica. Sélo
sobre esa base puede reconstruirse una consecuencia logica
en el devenir del hedonismo cirenaico. Sin embargo, esta
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Matson (1998), por otro lado, sostiene
que la racionalidad que subyace al hedonismo es
la del célculo costo-beneficio. Siendo el benefi-
cio (pay off) la obtencion de placer, cuando las
proyecciones para su adquisicion son inciertas,
la apuesta al suicidio es la consecuencia de un
calculo. Este razonamiento se vale de la analogia
con el juego de apuestas. La mejor estrategia es la
que en lugar de apostar todo a la maxima ganan-
cia, apuesta a la pérdida minima. Esto es lo que
en la jerga de los jugadores se llama maximin.
Ante la incertidumbre acerca de nuestra tykhe,
el suicidio seria la estrategia del maximin en la
apuesta existencial por la vida misma.

Mas alla de lo interesante que pueda re-
sultar el encontrar una racionalidad al pesimismo
de Hegesias e incluso a su apologia de la muerte,
creo que este tipo de respuestas naturalizan la in-
version que opera Hegesias sobre la filosofia de
Aristipo. Si lo pensamos en términos de la lucha
nietzscheana contra el nihilismo que se cuela en
el pensamiento, este cambio de disposicion ani-
mica hacia la existencia indica el triunfo de las
fuerzas reactivas sobre las activas, es decir, de la
pasividad por sobre la accion. Posturas como las
de Murray y Matson condenan todo hedonismo
como un egoismo que culmina en un solipsismo.
Esto es, a mi criterio, un defecto de formacion
que, por un lado, tiende a leer de manera cartesia-
na todo planteo subjetivo y, por otro lado, natu-
raliza la concepcion platonica del deseo como la
satisfaccion de una carencia.

En oposicion a las tesis de Murray y Mat-
son se puede pensar que esta inversion no es una
consecuencia natural del pensamiento hedonis-
ta, sino que, por el contrario, es una verdadera
transmutacion que puede ser leida en términos
nietzscheanos como un devenir-reactivo. Tal es
el nombre que lleva el movimiento mediante el
cual las fuerzas activas son dominadas por las
fuerzas reactivas, lo que lleva a la transformacion
de la fuerza activa que deviene ella misma reac-
tiva. Este devenir-reactivo del /dgos aristipiano
tiene lugar mediante una operacion de inversion
de los valores que configuraban su sentido como
afirmacion de la vida llevada a cabo en el logos

reconstruccion es como minimo objetable, ya que no hay
indicio alguno en las fuentes de que Hegesias haya sucedi-
do a Teodoro. Diogenes Laercio, por el contrario, consigna
primero la doxografia de Hegesias, luego la de Aniceris y
por ultimo la de Teodoro.
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hegesiaco.

El planteo de Hegesias consiste en una in-
version de los valores de la posicion original de
Aristipo, de su objetivo y de su fundamento. En
primer lugar, la idea de que la felicidad no es un
fin, en el marco de la postura hegesiaca se debe
a que el azar impide que logremos lo que nos
proponemos. Esto no solo altera el motivo por el
cual la felicidad no es un fin para los cirenaicos,
sino que ademas, tergiversa uno de los puntos
fundamentales de su paideia. Para los cirenaicos,
la educacion para la sabiduria implica la reflexion
como practica para anticiparse al sufrimiento y
asi poder evitarlo o disminuirlo.

Sabemos, gracias a Ciceron, que la pos-
tura cirenaica mas primitiva y mas cercana a la
posicion original de Aristipo consideraba el azar
como un factor que agudiza el dolor, ya que, al no
ser algo esperado, el mal seria mas doloroso:

Es evidente que solo existe el dolor cuando nos parece que
estamos bajo la influencia de un gran mal presente o que
nos amenaza. Epicuro cree que la opinion del mal es por su
naturaleza un dolor, de tal manera que quien imagina que
alguna gran calamidad lo oprime sufre ya tanto como si
realmente le hubiera acaecido. Los cirenaicos no creen que
todo mal produce dolor, sino solamente el mal inesperado.
El no esperarlo contribuye mucho, sin duda, a aumentar
la angustia (Ciceron, Cuestiones tusculanas 111. 13. 28-15.
31; SSRIV. A. 208; TF 625).

El sabio cirenaico es aquel cuya autono-
mia y autarquia le permitirian anticiparse a los
males y asi disminuir el sufrimiento. Cicer6n ad-
miraba este aspecto del caracter de la sabiduria
cirenaica:

Tomo, pues, de los cirenaicos estas armas contra el azar
y la fortuna, armas suficientes para detener y quebrantar
con diaria premeditacion sus impetus y ataques, y al mismo
tiempo juzgo que el mal nace de la opinion, no de la natura-
leza, porque si estuviese en la realidad, ;como lo prevenido
habria de ser mas llevadero? (Ciceron, Cuestiones tuscula-
nas 111. 13. 28-15. 31; 31. 75-76; TF 625, 627].

En segundo lugar, el desplazamiento de
la busqueda del placer por el objetivo de la in-
diferencia como estado ideal en tanto ausencia
del dolor, invierte el razonamiento cirenaico an-
terior, al punto que pareceria mas logico derivar
una postura pesimista como la de Hegesias del
estoicismo o del escepticismo.
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Consideraciones finales

Si consideramos el hedonismo aristipia-
no, en tanto busqueda del placer, como afirma-
cion de la vida, el hegesianismo se posiciona en
las antipodas, es decir, en la negacion tanto de
placer y de dolor, y en la afirmacion de la indife-
rencia, lo cual expresa la afirmacion de la muerte
y la negacion de la vida. A esto le llamo propia-
mente una inversion, en el sentido que cobra el
término en la filosofia nietzscheana, como inver-
sion de los valores.

Desde un esquema de valoracion niet-
zscheano, la afirmacién de la muerte expresa el
triunfo de las fuerzas reactivas por sobre las fuer-
zas activas que expresan la afirmacion de la vida.
Cuando un discurso que en su origen expresaba
la afirmacion de la vida termina por convertirse
en un discurso que afirma la muerte, estamos ante
el devenir reactivo de las fuerzas. Todo discurso
es la expresion de las fuerzas que lo producen. La
referencia a las fuerzas es siempre la referencia
a una lucha de fuerzas donde las fuerzas activas
intentan imponerse sobre las reactivas y vicever-
sa. Cuando predominan las fuerzas reactivas es-
tamos frente a un discurso que niega la vida, lo
que para Nietzsche constituye el pesimismo pro-
pio del nihilismo decadente: la voluntad de nada.
Mientras las fuerzas activas se caracterizan por
ser creadoras, las fuerzas reactivas se caracteri-
zan por ser censuradoras de los impulsos vitales
de la creacion.

Desde este punto de vista, el pesimismo
no es una consecuencia necesaria del hedonis-
mo, sino que es una transmutacion que invierte el
contenido de sus principios fundamentales. Creo
que es tendencioso leer esta inversion pesimista
como si fuese la evolucion natural del hedonis-
mo, ya que obtura la posibilidad de una ética ba-
sada en el placer. Por el contrario, si pensamos la
inversion de Hegesias como un devenir reactivo,
lo que tenemos es un fendmeno de despotencia-
cion del pensamiento. Esto abre nuevamente a
la pregunta: ;como es posible que el hedonismo
aristipiano haya devenido en un pesimismo como
el de Hegesias? ;Quién quiere la negacion de la
vida? ;De qué se trata el no a la vida del apokar-
teron, el de Bartleby, el del Musulman? ;Resis-
tencia (karteréresis) o resignacion?
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Aristoteles

y los cielos silentes

Resumen

La teoria de la musica de las esferas es
una de las mds antiguas doctrinas que ha perdu-
rado con renovadas formulaciones en la historia
del pensamiento cientifico y filosofico occidental
hasta avanzado el siglo XVII. En su més simple
formulacion, establece que los planetas en los
cielos, en su ordenado girar, producen un sonido
armonioso. Aristoteles, critico de la historia de la
filosofia, evalud esta teoria en el libro segundo
de Acerca del cielo y establecid ciertas obser-
vaciones. Su andlisis destaca principalmente la
incapacidad humana de realizar una experiencia
perceptiva de tal fendmeno. Proponemos en este
articulo una revision de estas consideraciones
aristotélicas sobre la musica celestial, asi como
articulaciones con otros aspectos de la cosmo-
logia presentados en Acerca del cielo, la teoria
del éter. Estos desarrollos tendran particular im-
portancia en la recepcion y reelaboracion de la
doctrina de la musica cdsmica en autores medie-
vales, en la medida en que reingresa al Occidente
latino el corpus aristotélico.

Palabras clave: Musica de las esferas, Aristote-
les, Acerca del cielo, éter.

Abstract

The theory of the music of the sphe-

Carolina Durédn

UBA

res is one of the oldest doctrines that has endu-
red with renewed formulations in the history of
Western scientific and philosophical thought,
until the late seventeenth century. In its simplest
formulation, it establishes that the planets in the
heavens, in their orderly turning, produce a har-
monious sound. Aristotle, a critic of the history
of philosophy, evaluated this theory in the second
book of On the heavens and established certain
observations. His analysis highlights mainly the
human inability to realize a perceptive experien-
ce of such a phenomenon. In this article, we pro-
pose a review of these Aristotelian considerations
on celestial music, as well as connections with
other aspects of cosmology presented in On the
heavens, the ether theory. These developments
will be particularly important in the reception and
re-elaboration of the doctrine of cosmic music in
medieval authors, insofar as the Aristotelian cor-
pus re-enters the Latin West.

Keywords: Music of spheres, Aristotle, On the
heavens, ether.

No busques llegar a ser Zeus...
A los mortales cosas mortales les cuadran.
Pindaro, Istmicas V 14.

Introduccion

La teoria de la musica de las esferas es
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una de las més antiguas doctrinas que ha perdu-
rado con renovadas formulaciones en la historia
del pensamiento cientifico y filos6fico occiden-
tal hasta avanzado el siglo XVII —descontando
una larga serie de referencias literarias—.' En su
enunciacion mas simple establece que los plane-
tas en los cielos, en su ordenado girar, producen
un sonido armonioso. Se trata de una vision que
conjuga elementos cientificos y metafisicos con
una perspectiva estética, y constituye un modelo
explicativo de los fundamentos ultimos del uni-
verso potente y atractivo.

Sus primeras formulaciones conserva-
das se encuentran en la obra platénica, en Timeo
34c¢-36b y Republica X, si bien pueden conside-
rarse antecedentes propiamente pitagoricos los
fragmentos de Filolao.? Es en el relato del mito
de Er donde se presenta un modelo del firmamen-
to compuesto por hemisferios concéntricos que
giran en direcciones y velocidades diferentes, es-
feras —o semiesferas®— que en su continuo rotar
expresan un universo acustico-musical en acto:
“y encima de cada uno de los circulos iba una si-
rena que daba también vueltas y lanzaba una voz
siempre del mismo tono; y de todas las voces,
que eran ocho, se formaba un acorde” (617b)* —

1. Estas abarcan desde La Divina Comedia de Dante, El
Mercader de Venecia y Pericles de Shakespeare, la Oda
a Salinas de Fray Luis de Leon, El parlamento de los ton-
tos 'y Troilo y Criseida de Chaucer, Madrigal de Bateson,
La mariana del nacimiento de Cristo 'y El paraiso perdido
de Milton, Huidibras de Samuel Butler, Las victorias del
amor de Coventry Patmore, el poema A4 la rosa sobre la
cruz de los tiempos de W. B. Yeats.

2. “La naturaleza en el mundo advino armoénica a partir
de ilimitados y limitantes, tanto el universo como todo lo
que contiene” (fr. 1) y “La extension de la armonia esta
formada por la cuarta y la quinta. La quinta es mayor que
la cuarta en un tono entero. En efecto, desde la cuerda mas
alta hasta la media hay una cuarta; desde la media hasta
la mas baja hay una quinta. Y desde la mas baja hasta la
tercera hay una cuarta, desde la tercera hasta la mas alta
hay una quinta. Entre la tercera y la media hay un tono
entero. La cuarta<es expresada por la relacion> de 3 a 4,
la quinta <por la relacion> de 2 a 3, la octava por <la del>
doble. Asi la escala musical <abarca> 5 tonos enteros y dos
semitonos menores, la quinta 3 tonos enteros y 1 semitono
menor, la cuarta 2 tonos enteros y un semitono menor” (fr.
6b). Las citas corresponden a Eggers Lan, Julia (1986). Se
ha modificado minimamente la traduccidén, manteniendo la
voz armonia que en la traduccion citada es traspuesta por
“escala musical”.

3. El término griego es periphoras. La traduccion por “es-
feras” ha sido cuestionada. Eggers Lan (1986) lo traduce
por revoluciones, asi también en Bares (1993).

4. La traduccion es de Eggers Lan (1986).
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en Timeo no hay referencia acerca de la audibili-
dad de la estructuracion musical del cosmos—. En
su compleja formulacion, la teoria establece una
conjunciodn de elementos de diversas disciplinas:
aritmética, geometria, astronomia y musica, las
artes liberales que seran formalizadas por Boecio
como las propias del quadrivium.

Ahora bien, conocida es la tarea critica
llevada a cabo por Aristoteles en su filosofar, ca-
racterizada en buena parte por partir del analisis
de sus antecesores. Como con casi la totalidad
de las teorias que circulaban en su momento, el
Estagirita abord6 la cuestion de la musica de las
esferas y establecio ciertas observaciones. Pro-
ponemos en este articulo una revision de estas
consideraciones aristotélicas sobre la musica ce-
lestial, asi como articulaciones con otros aspectos
de la cosmologia presentados en Acerca del cielo,
que tendran particular importancia en la recep-
cion y reelaboracion de esta doctrina en autores
medievales.

1. Cielos que no suenan

La principal critica aristotélica la halla-
mos en Acerca del cielo, texto en el que el Es-
tagirita se propone explicar una imagen del uni-
verso, su extension espaciotemporal y el orden
entre sus diversos componentes.’ En el segundo
libro Aristoteles aborda especificamente la musi-
ca de las esferas. Para comprender las criticas que
elabora a la armonia celestial, comencemos por
indicar que el filosofo subraya un hecho simple:
una armonia es un fendmeno acustico y, por este
motivo, debe poder comprobarse con la experien-
cia perceptiva. Admite que la formulacion de una
sinfonia celestial, en la que los astros se mueven
armoniosa y musicalmente, es elegante y llama-
tiva, pero ello no implica una correspondencia
con la realidad (290b12-15). Su rechazo se fun-
damenta en una razoén empirica; si esta teoria es
verdadera, ;por qué no se escucha el sonar de los
cielos?

Asi lo presenta el Estagirita:

A algunos, en efecto, les parece forzoso que, al trasladarse

5. Por supuesto, debe considerarse que en Fisica y Metafi-
sica se encuentran elementos clave de la construccion aris-
totélica cosmologica, sin olvidar, claro esta, ciertas partes
de Acerca de la generacion y la corrupcion 'y de los Meteo-
rologicos. Para un exhaustivo estudio de la tematica véase
Botteri-Casazza (2015).
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cuerpos de semejante tamafio, se produzca algin sonido,
ya que también <se produce> con los proximos a nosotros,
aun no teniendo el mismo tamafio ni desplazandose con
una velocidad comparable: que, al desplazarse el sol y la
luna, ademds de astros tan numerosos y grandes, en una
traslacion de semejante velocidad, es imposible que no se
produzca un sonido de inconcebible magnitud. Suponiendo
esto, asi como que, en funcion de las distancias, las velo-
cidades guardan «<entre si> las proporciones de los acordes
musicales, dicen que el sonido de los astros al trasladarse
en circulo se hace arménico (Aristoteles, Acerca del cielo
I1290b15-23).6

Contintia con la argumentacion afirman-
do que quienes postulan la teoria toman en con-
sideracion criterios similares, i. e. la forma de
produccion del sonido, que se debe a la friccion
o choque de cuerpos en movimiento. En Acerca
del alma Aristoteles afirma que la produccion
del sonido se debe al efecto de un golpe que se
desplaza en dos medios posibles: agua o aire (II
8). El impacto debe producirse entre dos obje-
tos solidos, choque que a su vez golpea el aire
esparciéndolo. Anticipemos una particularidad
del sistema astrondémico aristotélico: las esferas
planetarias se hallan fijas dentro de esferas eté-
reas que se mueven con el movimiento perfecto
y eterno: el movimiento circular, de modo que
no se produciria en este caso impacto alguno. En
sus criticas a la musica celeste el Estagirita sos-
tiene que, dado que la experiencia nos confronta
al hecho de que esta musica resulta impercepti-
ble para nuestros oidos, quienes propugnan esta
teoria se esfuerzan por exponer la causa de que
esto suceda de este modo: no hay un silencio con
el cual contrastar tal fenomeno al que estamos
habituados (290b24-29), pues lo escuchamos
siempre desde que nacemos, sin tener plena con-
ciencia de ello —por la incapacidad de contrastar
tal sonar, se entiende—. Aristoteles concuerda con
que el discernimiento del sonido y del silencio se
correlacionan. Tal como quienes se acostumbran
a grandes ruidos por la constante y permanente
emision de los sonidos —ejemplifica con el caso
de los broncistas—, asi, nosotros no podemos oir a
los astros con sus divinas melodias.

Es de destacar que este aspecto de la criti-
ca aristotélica, el problema de la inaudibilidad de
la musica de las esferas, representa un hito en las
consideraciones acerca de esta teoria, a tal pun-
to que los autores subsiguientes que presentaron

6. La traduccion pertenece a Candel (1996).
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otras versiones de esta doctrina incorporaron el
argumento aristotélico, al que se responden —o
en su defecto dejan planteado el interrogante— de
diversos modos. Recordemos que Ciceron, quien
realiz6 la primera formulacion luego de la plato-
nica, explica en el Somnium Scipionis:

Los oidos de los hombres, abarrotados por este sonido,
ensordecieron; y no existe otro sentido mas torpe en us-
tedes, asi como, donde el Nilo se precipita desde altisimas
montafias hacia aquellas que se llaman Grandes Cataratas,
ese pueblo que habita en aquel lugar, por la magnitud del
sonido, carece del sentido del oido. Aqui en verdad, tanto
es el sonido a causa del movimiento sumamente armonioso
del mundo entero, que los oidos de los hombres no pueden
captarlo, asi como ustedes no pueden mirar el Sol de frente
y su sentido visual es vencido por los rayos (Ciceron, Som-

nium Scipionis 5, 19).”

Continuemos con el razonamiento aris-
totélico. El Estagirita si bien reconoce que es-
tas afirmaciones suenan bien y melodiosamente
(290b30-31), reprueba, con todo, que se busque
justificar mediante diversos argumentos aquello
que deberia evidenciarse por si. Mas aun, segin
Aristoteles, si las cosas sucediesen tal como pro-
pone la teoria, otros signos en la naturaleza apa-
recerian evidenciando el fendmeno de la musica
cosmica:

En efecto, no solo es absurdo que no se oiga nada, de lo
cual se esfuerzan por exponer la causa, sino también que no
haya ninglin otro efecto al margen de la sensacion (Aristo-
teles, Acerca del cielo 11 290b32-33).

La critica aristotélica prosigue enfatizan-
do que, dado el tamafo de esos cuerpos, el sonido
deberia ser descomunal pues el ruido llegaria con
redoblada magnitud (291al1-5).% A continuacion,

7. La traduccion es de Pégolo (2006). Se consultod asimis-
mo la edicion latina de Somnium Scipionis de Ronconi
(1967). La inclusion de una cita de Cicerdn en este texto
pretende dar una pequefia muestra de como fueron incor-
porandose estos problemas en la tradicion latina, que sera
a su vez fundamental para toda la época medieval. Ciceron
en particular resulta un autor clave, ya que como veremos,
es central en las discusiones en torno al De philosophia de
Aristoteles, reconstruccion que apunta, entre otras cosas, a
la conceptualizacion del éter como quinto elemento, tema
que abordaremos mas adelante.

8. “Si los cuerpos de aquellos <astros> se trasladaran en
medio de una masa de aire o de fuego esparcida por el uni-
verso, como algunos dicen, necesariamente producirian un
ruido de extraordinaria magnitud, y al producirse éste, lle
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atribuye esta teoria a “los pitagoricos” (291a8).’
Si recapitulamos los planteos aristotéli-
cos, resulta claro que el punto central de la argu-
mentacion se sostiene en el movimiento de los
planetas, lo cual es congruente con el lugar pri-
vilegiado otorgado al estudio del movimiento en
la cosmologia y fisica del Estagirita. Y es esta la
cuestion a destacar: sucede que esta version aris-
totélica de la teoria pitagorica entendemos no re-
presenta con precision los eslabones clave en los
que se establecio tal teoria, sino que, al ser tardia,
incorpora elementos que podemos considerar no-
vedosos en su articulacion. EI movimiento de los
astros a través de su medio produce un sonido
celestial, tomando como base la forma de pro-
ducirse los sonidos en el mundo que habitamos.
Alejandro de Afrodisia, al comentar estas consi-
deraciones, lo explica del siguiente modo:

Las distancias de los cuerpos que giran alrededor del centro
son matematicamente proporcionales; unos se mueven mas
rapido y otros mas lentamente: el sonido que realizan los
cuerpos de movimiento mas lento es de tonalidad mas baja
y el que producen los de movimiento mas rapido, de tono
mas alto; debido a ello, estas notas separadas, en corres-
pondencia con las proporciones de las distancias, forman
un sonido resultante armonioso (Alejandro de Afrodisia,
Comentario a la Metafisical 5, 985b).'°

Las variaciones de sonidos (agudo-grave)
de los astros en el cielo se determinan por la ve-
locidad de sus desplazamientos. Sin embargo, fue
Arquitas de Tarento —fines del siglo V, inicios del
IV a.C.— quien sostuvo que los sonidos agudos se
mueven mas rapidamente y los graves mas lenta-

mente (fr. 1)." Anteriormente a Arquitas, 1o mas

garia hasta aqui y causaria estrago” (291al-5). A lo largo
del apartado en que Aristoteles presenta sus criticas varia
en la utilizacion de términos para referirse al sonido, utili-
zando phoné o pswphon. Seguimos lo que establece la tra-
duccion citada. Para una consideracion en detalle de estas
voces véase Araoz San Martin (1999).

9. Destaquemos que esta es la primera atribucion textual de
la doctrina al pitagorismo. En relacion con el problema de

quiénes son los “denominados pitagoricos”, asi nombrados
en Metafisica 985b22, que aqui en Acerca del cielo men-
ciona como “los pitagoricos”, hemos expuesto nuestra opi-
nion en Duran (2017). Asimismo, puede consultarse al res-
pecto Cornellli (2013ay b), Burkert (1972) y Kahn (2001).
10. Aqui traduccion de Bares (1993: 50). Para considera-
ciones sobre Alejandro de Afrodisia en tanto comentador
de la obra aristotélica véase Luna (2001), Boeri (2009) y
Bonelli (2015).

11. “Primeramente, observaron, en verdad, que no es posi-
ble que haya un ruido sin que surja del choque de algunos
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probable es que el eje para conjeturar sobre la ar-
monia de los cielos fuesen las distancias interas-
trales, no las velocidades de los planetas. Y esto
puede defenderse si consideramos los numerosos
relatos acerca de Pitagoras y sus investigaciones
sobre las cuerdas de distinta longitud que al ser
pulsadas con igual intensidad producen sonidos
de tono diferente. Sobre las circunstancias de ta-
les experiencias del maestro de Samos existen
variados relatos (Nicomaco de Gerasa, Gauden-
cio, Porfirio, Didgenes Laercio, Teon de Esmir-
na, Jamblico, Boecio, entre otros). Lo que estas
experimentaciones establecieron fue que, por una
parte, el sonido producido por la pulsacioén de una
cuerda depende de la longitud de la cuerda, y por
otra, que los sonidos armdnicos se originan por
cuerdas igualmente tensas cuyas longitudes se
disponen segun ciertas razones entre numeros
enteros.'? Mutatis mutandis, también las longitu-
des de las distancias de los astros podrian ponerse
en relacion con los distintos tonos musicales. Asi,
Burnet entiende que un comienzo de la doctrina
de la armonia de las esferas pudo haber sido la
aplicacion de las proporciones de octava, quin-
ta y cuarta a los anillos de Anaximandro (1945:
110). El paralelismo entre el nimero de planetas
y las cuerdas del heptacordio puede haber lleva-
do a asignar cada una de las notas ejecutadas por
ese instrumento a cada uno de los astros erran-
tes.”* Si bien existen algunas variaciones entre

contra otros [...] Por consiguiente, con relacion a la percep-
cion, los que se presentan, que por el golpe se dan rapida y
fuertemente, aparecen en forma aguda; mas los que llegan
lenta y débilmente son considerados graves. Si alguno to-
mando una vara la moviera perezosa y débilmente, por el
choque se produciria un ruido grave. Si lo hiciera rapida
y fuertemente se daria uno agudo [...] Ante los que son
enviados fuertemente el aire se somete mas, ante los que
lo son débilmente, se somete menos. Lo mismo, también,
sucede con los sonidos, por un lado, el transportado por un
viento fuerte es grande y, también, agudo; por otro, el que
lo es por uno débil, es pequeiio y grave”, (DK B 1), segui-
mos la traduccion de Fallas (1992), cotejada con la
traduccion inglesa en Huffman (2005).

12. En 1760 Montucla demostr6 que la frecuencia del soni-
do producido por una cuerda vibrante no esta en proporcion
con la tension sino con la raiz cuadrada de ésta (Gonzalez
Urbandeja, 2001: 132).

13. Asi lo afirma Censorino: ltaque a caelo summo ad so-
lem diastema ese diatessaron, id est duorum tonorum et
dimidi, ad terrae autem summitatemab eodem caelo tonos
esse sex, in quibus sit diapason symphonia. Praeterea mul-
ta, quae musici tractant, ad alias rettulit stellas et hunc
omnem mundum enarmonion ese ostendit; quare Dory laus
scripsit ese mundum organum dei; alii addiderunt esse
id émtayopoov, quia septem sint vagae stellae, quae pluri
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los autores, el orden de esa atribucion iria de la
Luna (la nota mas baja) a Saturno (la mas alta).
Luego se adicion¢ la esfera de las estrellas fijas,
por lo que la comparacion se establecid entonces
con el octacordio.'* A este momento pertenecen
tanto el texto aristotélico como Republica X, el
mas antiguo conservado sobre esta teoria. La lira
octacorde, sin embargo, es un instrumento con-
cebido en el siglo V a. C.; pese a que es un dato
discutido en las propias fuentes quien produjera
la adicion de esta octava cuerda.' La difusion de
este instrumento no parece probable en tiempo
de Pitagoras (Bares, 1993: 51), mientras que la
lira heptacorde era ya conocido en Grecia desde
la época de Terpandro.'® Mas aun, hay evidencia
arqueologica que este tipo de lira ya estaba en
uso en el periodo conocido como Minoico Tardio
(1400-1100 a.C.) (Comotti, 1984: 16-17; Garrido
Domeng, 2016: 206).

Por lo tanto, se constata en las apreciacio-
nes de Aristoteles y Alejandro un vinculo esta-
blecido entre las distancias de los planetas y sus
velocidades; sin embargo, suponer tal filiacién en
una fase temprana del pitagorismo resulta contro-
versial, dado que no hay fundamento alguno que
asocie el movimiento a los intervalos de la escala
musical. Este tipo de desarrollo se adectia mas al
contexto del siglo IV a.C. y las investigaciones
de Arquitas (Barker, 1989: 58-59), a la vez que a
las complejizaciones de los modelos astronomi-

mum moveantur. La edicion es de Cholodniak (1889).

14. Cicerén, Somnium Scipionis 5, no obstante incluir la es-
fera de las estrellas fijas, continta hablando de siete notas:
es que en su version las notas producidas por la velocidad
de Venus y Mercurio quedan unificadas.

15. Plinio el Viejo (Naturalis historia, VII 204) refiere a
Simonides de Ceos (557-468 a.C.) como el autor de esta
innovacion. Boecio (De institutione musica 1 20) menciona
a Licadn de Samos, discipulo de Pitagoras del que apenas
se tiene noticia. Nicomaco de Gerasa (Manual de harmo-
nica V) atribuye esa invencion al propio Pitagoras, pero en
el XI a ciertos musicos no nombrados. Entendemos que la
atribucion al maestro de Samos de esta cuerda agregada
por parte de Nicomaco responde mas bien a su empefio en
ensalzar la figura del maestro.

16. Poeta lirico, musico, probablemente el mas venerado
en la Antigiiedad, de Antissa (Lesbos), cuya actividad se
desarrollo en la primera mitad del siglo VII a.C.
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cos en los sistemas de Eudoxo'” y Calipo,' que
el propio Aristoteles toma de referencia (Metafi-
sica XII 8). Interpretacion que se vera afianzada
con la continuacion del texto de Alejandro antes
citado:

Llamando principio al nimero de esta armonia hicieron,
posiblemente, al nimero principio del cielo y del todo. Pues
siendo, por asi decir, doble la distancia del Sol a la Tierra
que la de ésta a la Luna, y triple que la de ésta a Venus, y
cuadruple que la de ésta a Marte, creian que habia una pro-
porcién numérica en el caso de los demas astros y que el
movimiento del cielo era arménico. Y que se mueven mas
rapido los que se mueven en un intervalo mayor, y mas len-
tamente los que lo hacen en uno menor, y los intermedios,
en proporcion a la magnitud de su recorrido (Alejandro de
Afrodisia, Comentario a la Metafisica 1 5, 985b)".

Podemos comprobar que, en esta cita ex-
presamente referida a quienes postularon inicial-
mente la doctrina, se trata de las distancias, este
es el elemento central que arma las proporciones.
Aun cuando Alejandro pone en vinculacion dis-
tancia con velocidad al afirmar, como probable-
mente sostendrian sus contemporaneos pitago-
ricos, que a mayor distancia de la Tierra mayor
velocidad en los desplazamientos de los astros,
no se encuentra en la explicacion una puesta en
relaciéon mutua de las respectivas velocidades de
los planetas, a la vez que se insiste en que es una
cuestion de proporcion numérica. No obstante, la
argumentacion aristotélica determina justamente
este segundo hecho como el causante de los soni-

17. Eudoxo era oriundo de Cnido, vivi6 ca. 390-337 a. C.
Estudié medicina, y establecido en Atenas fue discipulo de
Platon. Viajo a Helidpolis a estudiar astronomia. Presentd
un modelo de la esfera celeste y estudié el movimiento de
los planetas, recreandolos con un modelo de esferas homo-
céntricas. En matematicas fue discipulo de Arquitas de Ta-
rento. Séneca (Cuestiones naturales VII 3) sostiene: “De-
mocrito, el mas sagaz de los sabios antiguos, supone que
hay mas estrellas errantes de las que se cree; pero no fija
su numero ni los nombres; en su época ni siquiera estaba
determinado el curso de los cinco planetas. Eudoxo fue el
primero que llevé estos conocimientos del Egipto a Grecia”
(traduccion de Bravo Diaz, 2013).

18. Calipo de Cizico, ca. 370-310 a. C., se formo con Eu-
doxo y Polemarco, y comparti6é cierta permanencia con
Aristoteles en la Academia. Mejoro el sistema de Eudoxo
al considerar la desigualdad de las estaciones; fue autor de
un calendario. Complement6 el sistema de Eudoxo agre-
gando una esfera a los subsistemas de Marte, Mercurio y
Venus y dos esferas a los subsistemas del Sol y la Luna.
Sera este modelo el que finalmente adopte Aristoteles.

19. La traduccion es de Bares (1993: 52)
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dos de la armonia cosmica, no las distancias entre
los planetas. Si Pitdgoras, a quien el propio Aris-
toteles atribuye la teoria —tal como luego hacen la
totalidad de los autores que trabajan el tema—, es-
tableci6 los principios de la armonia a través de la
comparacion del sonido de cuerdas de diferente
longitud, entender que el pitagorismo antiguo es-
taba mas interesado en las longitudes de los inter-
valos entre la Tierra y los planteas resulta logico,
en vez de atribuirle un interés en los movimientos
de traslacion de los astros en el cielo. Este ulti-
mo razonamiento es propio de Aristoteles, quien
como mencionaramos privilegia las considera-
ciones de tipo fisico centradas en el movimiento,
mas que las numérico-matematicas.

Aun mas, puede formularse la pregunta
sobre si en la cuestion central de la armonia ce-
leste planteada en términos aristotélicos, i. e. la
proporcionalidad de los movimientos y el orden
de los astros, ofrece el Estagirita una posicion
realmente contraria a la pitagdrico-platonica. En
Metafisica X1I 8 presenta una propuesta astrono-
mica que resulta una complejizacion de las teo-
rias de Eudoxo y Calipo, quienes refieren tras-
laciones con diferentes disposiciones y sentidos,
con el objetivo de dar razon acerca de lo visible,
pero asimismo de garantizar la identidad y con-
cordancia con un cielo uno, unico y racional, con
movimientos jerarquizados que corresponden en
definitiva a una visién armonicista. En Acerca
del cielo no agrega demasiados detalles, a excep-
cion de ciertas cuestiones paradojicas en los mo-
vimientos (II 12), que, con todo, son admitidas
para respaldar una perspectiva teleologista. De
modo que la mayor objecion que presenta nues-
tro fildsofo a la teoria de la musica celeste no se
corresponde del todo con la imagen en la que esta
se sustenta. Por supuesto, la experiencia de que
no se oye nada de lo referido al movimiento de
los astros y de que la posible vibracion que pro-
duzca la traslacion de los astros no sea medible
en ondas sonoras, es dificilmente rebatible, pero
tampoco en los textos conservados de tal doctrina
se sostiene que sea cognoscible en este sentido.
Todavia mas, debemos considerar que en las teo-
rizaciones cosmolégicas del propio Aristoteles
no encontramos una voluntad empirista estricta:
efectivamente, si bien los datos del conocimiento
sensible son fundamentos de nuestro pensamien-
to y conocimiento, no pueden determinarlo de un
modo definitivo.
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2. El elemento constitutivo del cielo: el éter

Ahora bien, queremos tomar en conside-
racion otros argumentos aristotélicos, que, como
hiciéramos referencia con anterioridad, van a
ejercer marcadas influencias en la época medie-
val, en la medida en que reingresa la obra del Es-
tagirita a disposicion de los estudiosos. Como ya
revisaramos, en Acerca del alma se presenta una
explicacion de la produccion del sonido: este es
efecto del choque de dos cuerpos en un medio,
sea aire, sea agua; a la vez que resulta necesario
un silencio con el cual contrastar el sonido.?” De
modo que hay ciertos elementos del medio que
resultan cruciales para la produccion y propaga-
cion del sonido.

En Acerca del cielo ciertas argumentacio-
nes referidas a la constitucion del cielo pueden
resultar pertinentes en cuanto al problema de la
inaudibilidad, eje central de la critica como ya
comprobamos.

En una tradicion que remonta, al menos,
hasta Empédocles, y fuera reelaborada por Platon
en Timeo, Aristoteles identifica como elemen-
tos ultimos de la region inferior del mundo a los
cuatro elementos: fuego, aire, agua y tierra.”! La
operacion de los pares de opuestos: caliente-frio
y seco-hiimedo produce entre los elementos una
serie de transformaciones reciprocas. El movi-
miento de traslacion hacia arriba y hacia abajo,
propio de esta region inferior, se explica por otro
par de cualidades: pesado-liviano. No obstante,
para el Estagirita estos cuatro elementos y sus
respectivas transformaciones no alcanzan para
explicar la estructura del mundo visible. Los as-
tros del cielo, como se verifica ante la simple ob-
servacion, no se desplazan hacia arriba o abajo,
sino en circulo.

Para lograr una explicacion que salve los
fendmenos percibidos Aristoteles postula una de
las tesis centrales de su cosmologia: el universo
esta dividido en dos regiones que estan ocupa-
das por cuerpos cuyo comportamiento y confor-
macion presentan configuraciones heterogéneas.
Una es la region inferior, aquella situada por
debajo de la orbita de la luna, designada poste-
riormente “sublunar”, y otra la region superior o

20. No es esta ocasion de entrar en mayores detalles en
cuanto a la teoria aristotélica de la percepcion. Puede con-
sultarse al respecto Burnyeat (1993) y Corcilius (2014).
21. Para una vision sucinta de la cuestion puede consultarse
Vigo (2006), asi como Botteri-Casazza (2015).
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“supralunar”, i. e. la que se halla por encima de la
oOrbita de la luna. En la region sublunar se empla-
zan los cuatro elementos y los cuerpos compues-
tos a partir de ellos. Se trata, por tanto, de la re-
gi6én donde encuentran aplicacion las oposiciones
liviano-pesado y arriba-abajo. En la region su-
pralunar, en cambio, se ubican los cuerpos celes-
tes de movimiento circular, a los que no pueden
aplicarse tales oposiciones. Aristoteles da cuenta
de esta notoria diferencia de comportamiento por
la hipdtesis de una composicién material diferen-
te de los cuerpos celestes, y de la region supralu-
nar completa.

Se trata de la teoria del éter (I 2, 269a30-
32). Afirma el Estagirita:

Parece asimismo que el nombre [de la primera de las en-
tidades corporales] se nos ha transmitido hasta nuestros
dias por los antiguos, que lo concebian del mismo modo
que nosotros decimos: hay que tener claro, en efecto, que
no una ni dos, sino infinitas veces, han llegado a nosotros
las mismas opiniones. Por ello, «considerandoy que el pri-
mer cuerpo es uno distinto de la tierra, el fuego, el aire y
el agua, llamaron éter al lugar mas excelso, dandole esa
denominacioén a partir del <hecho de> desplazarse siempre
por tiempo interminable (Aristoteles, Acerca del cielo 1 3,
270b18-25).%

En su incesante desplazamiento alrede-
dor de la tierra, los astros estarian actualizando
constantemente esa potencialidad propia de su
materia, y su misma denominacion “éter’—ai-
thér— aludiria, segin una errénea etimologia de la
que se sirve Aristoteles, al hecho de “estar siem-
pre corriendo”—aei thein—*Este elemento esta
asociado a la divinidad.** Fue Filipo de Opunte
quien postuld este quinto elemento como el ma-
terial basico constitutivo en el didlogo Epinomis
(984d-5b), la famosa “quinta esencia”-pémpte

22. Otras referencias en la obra aristotélica sobre el éter
pueden revisarse en Metereologicos 1 3, 339b21; Fisica IV
5, 212b17-20; Generacion de los animales 11 3, 736b33-
7378a7, como otras en Acerca del cielo 11 3, 286a10-12, 4,
287a32-b4 y II 12, 292b21-25.

23. La etimologia correcta seria, en cambio, la propuesta
por Anaxagoras por derivacion del verbo aitho,
“alumbran”, pese al reproche que le hace Aristoteles al
final de este mismo parrafo. En efecto, la mayoria de los
testimonios literarios anteriores o contemporaneos de
Aristoteles asocia el éter con el brillo y la luminosidad del
cielo, contraponiéndolo a la naturaleza brumosa del aire
propiamente dicho.

24. Cfr. Acerca del cielo, 270a5-13.
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ousia— de la tradicién cosmoldgica posterior.” A
criterio de Jaeger se trata del intento del Estagi-
rita de adaptar sus concepciones cosmoldgicas al
modelo de Timeo (1995: 162 y ss.).

Estas postulaciones aristotélicas en Acer-
ca del cielo encuentran paralelo con la perdida
obra Sobre la filosofia,’® que puede ser en par-
te reconstruida desde Sobre la naturaleza de los
dioses de Ciceron.”” En tal texto Tulio hace refe-
rencia al capitulo tercero de la obra aristotélica
en la que se establece que el éter es el elemento
constituyente de los astros: “los restantes astros
que llegan a originarse en aquel ardor celes-
te al que se denomina ‘éter’ o ‘cielo’—in ardore
caelesti qui aether nominetur—" (11 15, 41).® En
Disputaciones tusculanas, afirma Tulio: “Si exis-
te una especie de quinta esencia, que Aristoteles
fue el primero en introducir, esta es la de las di-
vinidades y la de las almas” (I 26, 65).”° Otros
datos doxograficos confirman las citas que rea-
liza Cicerdn sobre esta obra aristotélica, si bien
existe una fuerte discusion en cuanto al estatuto
que pueda darse a este elemento.

Para muchos estudiosos, solo puede per-
tenecer a la composicion de la estructura supralu-
nar, tal como se presenta en Acerca del cielo. En
tal sentido, seria incompatible que fuera a su vez
parte constituyente de las almas humanas, como
se presenta en citas de Cicerén del perdido So-
bre la filosofia. Luego de la ediciéon de Andro-
nico de Rodas de la obra aristotélica, la doctri-
na del quinto elemento resultaba bien conocida
en los ambitos de estudio filosofico en el siglo
I a. C. Senarco de Selucia escribié una refuta-
cion de esta teoria en Contra la quinta sustan-
cia (Moraux, 1963: 198-206; Hahm, 1982: 68),
Nicolas Damasceno, filosofé amigo de Antonio
y Cleopatra sumariz6 la doctrina de Acerca del
cielo en Sobre la filosofia de Aristoteles (Hahm,
1982: 69), y Filon de Alejandria también discu-
te la postulacion del quinto elemento en diversas

25. Para comparaciones entre la fisica platonica y lo pos
tulado en Epinomis, véase Melogno (2008, 2010 y 2015).
26. Una reconstruccion de este texto perdido, en base a los
fragmentos de Rosse y Walzer puede leerse en Gonzalez
Escudero (2009).

27. Junto a otras fuentes doxograficas, claro esta. En la obra
de Tulio, son centrales para tal reconstruccion Sobre la na-
turaleza de los dioses 113,33, 38,107, 11, 15-16, 37-38, 42,
44, 95-96, 107; Cuestiones académicas 17, 26; y Disputa-
ciones tusculanas 110, 17, 22, 26-27, 65-66, 412.

28. La traduccion es de Escobar (1999).

29. La traduccién es de Medina Gonzalez (2005).
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obras (Moraux, 1963: 1235-1236). La referencia
de Cicerdn sobre esta quinta sustancia evidencia
que el texto Acerca del cielo no era totalmente
desconocido en esa época. Sin embargo, parece
que la mayor parte de la informacion con la que
contaba Tulio sobre la obra Aristotélica se basaba
en manuales, no en una lectura directa de la obra
del Estagirita (Hahm, 1982: 69). En este sentido
se ha postulado que la version ciceroniana incor-
pora elementos estoicos en la interpretacion. La
teoria propiamente aristotélica seria la que hemos
revisado en la cita de Acerca del cielo, es decir,
lo referido a la constitucion de los cielos. El resto
de consideraciones que Ciceron provee referidas
al éter como elemento que compone las almas
no procederian directamente de Aristoteles. Esta
desviacion en la interpretacion, que hace de las
almas, a su vez, seres etéreos, habria sido intro-
ducida por los comentarios de Alejandro de Afro-
disia (Moraux, 1933; Bos, 2003).

Este quinto —o mejor, primer— elemento
conlleva una serie de importantes consecuencias
en torno al modelo del sistema cosmoldgico. Jun-
to a los movimientos lineales hacia arriba y ha-
cia abajo, propios de lo liviano y lo pesado en
la region sublunar, Aristoteles introduce un tercer
movimiento basico, el de la traslacion circular, el
caracteristico de los cuerpos celestes, al que otor-
ga primacia (Acerca del cielo 1269b35). De modo
que cada una de las dos regiones del mundo esta
provista de sus respectivos movimientos basicos.
Existe, por demds, una peculiar relacion causal
entre los movimientos de ambos sitios. Las trasla-
ciones de los astros ejercen una influencia causal
en los procesos de generacion y corrupcion de la
region sublunar, mientras que la relacion recipro-
ca es invalida, ya que los astros no sufren ningtiin
cambio a excepcion del de su propio movimiento
de traslacion —no padecen cambios de cualidad
y cantidad, a diferencia de los cuerpos constitui-
dos por los cuatro elementos (Acerca del cielo 1
269b33)—. En efecto, Aristoteles otorga a las re-
voluciones de los astros, en particular a las del
Sol y los planetas, una funcién causal decisiva en
tanto explicativa del incesante ciclo de transfor-
macion de los elementos y, seguidamente, de los
procesos de generacion de las especies animales
en la region sublunar (Acerca de la generacion y
la corrupcion 11 10, 336b16-19). De esta manera,
afirma que, en cierto modo, la transformacioén ci-
clica de los cuatro elementos, la “ininterrumpida”
generacion, “imita” el movimiento circular de los
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astros (Acerca de la generacion y corrupcion 11
10, 336b34-337a7). Cada nueva generacion de
las especies —animales y vegetales— reemplaza
a la generacion anterior, movimiento éste que
permite a la especie llegar a tener una cierta par-
ticipacion en la eternidad caracteristica de los
astros, aun cuando estd compuesta unicamente
por individuos mortales (Acerca del alma 11 4,
415a25-b7). Las concepciones astronémicas en
Aristoteles tienen un lugar capital en su propia
filosofia teorica, de hecho, entendemos que no
pueden descuidarse para una adecuada compren-
sion de su metafisica. La conceptualizacion teo-
logica del libro XII de Metafisica procuraba dar
cuenta de la traslacion de las estrellas fijas, por
una parte, y del Sol, la Luna y los planetas, por
la otra, utilizando un complejo modelo de esferas
etéreas concéntricas. El desplazamiento observa-
ble de los cuerpos celestes resulta de un intrin-
cado montaje de movimientos independientes de
diferentes esferas concéntricas, que estan entera-
mente constituidas de éter, asi como los planetas
son producto de una agrupaciéon mas compacta
de este mismo elemento. El numero de esferas
es variable para los diversos astros. Frente a las
26 esferas postuladas por Eudoxo, y la posterior
ampliacion a 33 propuesta por Calipo, que parece
haber sido el consejero de Aristdteles en materias
astrondmicas, Aristoteles mismo llega finalmente
aun total de 55 o bien de 47, si se deja de lado las
esferas correspondientes al Sol y la Luna (Meta-
fisica XI1 8, 1073b3-1074a14). Con todo, que los
cuerpos constituidos por los cuatro elementos de
la region sublunar “imiten” en cierto sentido el
movimiento imperecedero de los astros no impli-
ca que tengan la misma configuracion material.

De modo que, podemos comprobar que
estos elementos que proveen una explicacion
de la constitucion propia de la cosmologia aris-
totélica entran en tension con las condiciones
materiales necesarias para que se produzca una
percepcion auditiva en el mundo que habitamos,
de acuerdo a lo postulado en Acerca del alma. Si
bien las criticas que expresara el Estagirita toman
otro angulo argumentativo, se desprende de una
lectura de su sistema cosmoldgico en su conjun-
to, una imposibilidad estructural de que la musica
que compongan los astros sea escuchada por los
mortales de la region sublunar.
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Consideraciones finales

Las criticas aristotélicas a la teoria de la
musica de las esferas toman como eje argumen-
tativo primordial la imposibilidad de hacer expe-
riencia de la melodia celestial, a la vez que esta-
blecieron este problema como un elemento de re-
ferencia central en los autores que posteriormente
escribieron sobre esta doctrina. Aristoteles no ad-
mite tal teoria porque si se sostiene que se produ-
ce musica al rodar los astros en el cielo, deberia-
mos poder escuchar tal fenomeno. Si se toman en
consideracion otros aspectos de las concepciones
astronomicas aristotélicas puede ampliarse el al-
cance del problema aqui comprendido. De acuer-
do al recorrido establecido, debemos considerar
que, si bien la principal observacion aristotélica
se basa en consideraciones de cardcter empirico,
la propia teoria cosmologica del Estagirita pro-
vee de tesis puramente especulativas que permiti-
rian explicar este silencio de los cielos, claro que,
poniendo esta cosmologia en conjuncion con las
particularidades de la psicologia aristotélica, es
decir, la forma y modo en que podemos percibir
las sensaciones auditivas. La constitucion misma
de los cielos segin lo postulado en Acerca del
cielo, que se confirma con la reconstruccion del
perdido Sobre la filosofia, imposibilita que ac-
cedamos a tal experiencia, dado que el elemento
constitutivo de la regidon supralunar no es aquel
descripto como el que posibilita la transmision de
los sonidos. En Acerca del alma se establecio sin
ambigiiedades que el medio en el cual se produce
la emision sonora es un elemento necesario —jun-
to con el choque de dos cuerpos—. Tales medios
son el aire o el agua. Los astros habitan en el éter,
en la region por encima de la orbita de la Luna,
inalcanzable a la experiencia humana.

Como hiciéramos referencia, la astrono-
mia tiene un lugar importante en la obra del Esta-
girita. La equiparacion de los astros a la divinidad
en el sistema de Aristoteles determina el enlace
de las concepciones ontologicas y teoldgicas. De
este modo se resolveria la separacion entre ambas
y se produciria un afianzamiento de la metafisica
como ciencia verdadera, al modo como lo entien-
de Aubenque (1974) en su estudio sobre el pro-
blema del ser. Aristoteles, mas dado a las teoriza-
ciones fisicas que matematicas, rechaz6 que sea
verdadera la postulacion pitagérica de la teoria de
la musica de las esferas, la cual se basaba en las
cuatro disciplinas formalizadas en la Alta Edad
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Media como quadrivium.

La teoria del éter como elemento confor-
mador del universo se encuentra presente en gran
parte de los autores desde el periodo Tardoantiguo
hasta la Baja Edad Media, incluso con anteriori-
dad atin, como mencionaramos, durante el siglo
I a. C. —en el poema de la naturaleza de Lucrecio
podemos hallarla—. Sin embargo, las consecuen-
cias de la postulacion del éter como elemento
propio de la esfera supralunar, donde se sittian
los astros que generan musica, en relacion con la
musica de las esferas la encontraremos recién en
plena época medieval. Algunos autores medieva-
les tomaron esta teoria para salvar a la doctrina
de la musica coésmica de las propias objeciones
del Estagirita. Al disponer de los textos que los
autores arabes recuperaron, concretamente en lo
que respecta a la filosofia natural aristotélica, Fi-
sica, Acerca del cielo, Acerca del alma, Acerca
de la generacion y corrupcion y Metereologicos
(Peters, 1968: 54-56) los filosofos del siglo XII
y XIII establecieron nuevas articulaciones entre
diversos desarrollos aristotélicos. Honorio de
Autun, en el siglo XII, fue el primer autor que no
culpo6 a la imperfeccion humana de la posibilidad
de escuchar esta musica cosmica, sino que la atri-
buy¢ a las circunstancias fisicas de la produccion
del sonido (Patrologia latina CLXXII, LXXX),
tal como hemos procurado desarrollar en este tex-
to. Este mismo argumento sera sostenido por Egi-
dio de Zamora y Jacobo de Lieja. Estos filosofos
realizaron un esfuerzo de vinculacion de diversos
aspectos de la teoria aristotélica a fin de salvar
a su vez la postulacion de la existencia de una
musica en los cielos, que en la Edad Media se nu-
tria principalmente en la concepcion de la musica
mundana de Boecio. Y de este modo reforzaron
el caracter multidisciplinar de la doctrina, pues
los textos sobre la musica de las esferas, desde
sus inicios, evidenciaron un caracter puramente
especulativo, fundamentado en el entrelazado de
las cuatro disciplinas de la mdthesis.
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Jenofonte y su diminuto

manual de filosofia politica

Resumen

En este articulo proponemos un analisis
del proemio de Ciropedia (1. 1) compuesto por
los seis primeros paragrafos de la obra. En linea
con las interpretaciones que comprenden este es-
crito como un texto de filosofia politica, propon-
dremos que en este inicio se resumen conceptos
fundamentales de la teoria de Jenofonte: la im-
portancia de la buena fortuna, la preeminencia
del potencial individual por sobre las virtudes
de las estructuras politicas, la existencia de un
conocimiento politico que asegura el éxito, y la
relevancia del miedo y la generosidad como prin-
cipales herramientas politicas.

Palabras clave: Jenofonte, filosofia politica, Ci-
ropedia, SOcraticos.

Abstract

In this paper we aim to offer an analysis
of the first six paragraphs of the Cyropaedia (1.
1), which constitute the proemium of the book.
Guided by the interpretations that understand
Cyropaedia as a text of political philosophy, we
will propose that in its beginning Xenophon sum-
marizes the fundamental notions of his political
theory: the importance of good fortune, the pro-
minence of individual potential over the possible
virtues of political systems, the existence of a

Rodrigo Illarraga
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political knowledge that ensures success, and the
relevance of fear and generosity as political tools.

Keywords: Xenophon, Political philosophy,
Cyropaedia, Socratics

Filésofo, comandante, historidgrafo: Je-
nofonte, hijo de su tiempo y del circulo socrati-
co, resiste a que se lo encuadre rapidamente en
cualquier categoria construida por la tradicion
posterior. Un sayo, no obstante, le cabe de forma
ineludible: toda su obra se encuentra atravesada
por la reflexion politica, en lo que parece ser un
reflejo de su propia vida. La partida de Atenas,
su posicion en las fuerzas de Ciro, el joven, la
conduccidn de la odisea de los Diez Mil, su rol al
lado de Agesilao II; una biografia signada por la
participacion directa en la politica cada vez mas
agitada del periodo de contiendas por la hegemo-
nia tras la guerra del Peloponeso.

Dentro del dispar conjunto de escritos je-
nofonteos, la Ciropedia (Cyr.) llama la atencion
no solo por su amplitud, sino también por la di-
versidad que Jenofonte conjuga en esa extension:
como Gera (1993: 1-13) ha visto, en este mag-
num opus se articulan de forma coherente los dis-
tintos tipos literarios recorridos por el ateniense.
Su forma basica, que organiza y da caricter a este
subrepticio conjunto, es la biografia de Ciro, el
relato novelado sobre su vida.! Pero, herencia de

1 Véase Tatum (1989), Stadter (1991: 461-491), y
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su formacion al lado de Socrates, la Ciropedia es
un antecedente del roman philosophique, en don-
de la estética y ritmo dramadtico se entretejen para
tamizar la profundidad de un verdadero tratado
de filosofia sobre la cuestion del gobierno, como
ha advertido Nadon (2011: 1-25).?

El mismo comienzo de la Ciropedia es un
testimonio doble de las propuestas de Gera y Na-
don: antes de comenzar el relato, que muy pronto
adquirira densidad narrativa, Jenofonte se permi-
te presentar a sus lectores de forma clara y di-
recta las razones que lo llevaron a escribir sobre
la vida de Ciro, el grande, fundador del imperio
persa. Estos seis paragrafos que componen el pri-
mer capitulo del libro primero funcionan como
una suerte de proemio o introduccion, donde Je-
nofonte expone de manera muy resumida cate-
gorias esenciales para su reflexion politica. Dado
que mas alld de algunas revisiones puntuales,
como las de Nadon (2011: 26-29), esta primera
seccion de Ciropedia no ha sido especialmente
atendida por la critica, en este breve trabajo nos
proponemos realizar un analisis sinoptico de las
problematicas alli desarrolladas.

1. Sabiduria y fortuna

"Evvoid mo’ Nuiv €yéveto doat dnpokpation katehvdncov

VIO T®V  GAAOC wwe¢  Poviopévev  mohttevecHot
udddov fi év dnupokpatig, door T ad povapyion, doo
e OMyapylon avipnvrotr §on Vmo oMuov, Kol oot
TUPOVVELV EMYEPNOAVTEG Ol PEV aDTOV Kol TaYD TAUTOV
KateAvdncav, ol 6& Kiv Omocovodv ypdvov BEpyovTeg
dwayévavtat, Bavpalovtal dg coeoi te Kol e0TLYElg Bvopeg

yeyevnUEVOL.

Una vez se nos ocurri6 reflexionar sobre cuantas demo-
cracias han sido derrocadas por quienes preferian regirse
con un régimen distinto del democratico, y sobre cuantas
monarquias y cuantas oligarquias han sido ya, a su vez,
abolidas por el pueblo, y sobre el hecho de que, de cuantos
intentaron ser tiranos, unos fueron inmediatamente derro-

cados, y otros, ain si por poco tiempo continuaron siendo

gobernantes, son objeto de admiracion por haber sido varo-

Létoublon y Montanari (2000).

2 Respecto de la corriente de estudios dramatologicos, hay
que sefialar su importancia para el caso de Platon, donde
estd representada antonomasticamente por el volumen
editado por Press (1993). Esta aproximacion se extendio
al contexto socratico, como da cuenta el trabajo sobre
prosopografia de Nails (2002). Para casos aplicados véase
el abordaje de las relaciones con Republica en Capra (2008)
y Lopes (2015, 2017).
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nes sabios y afortunados (Jenofonte, Cyr: 1. 1. 1).

De este modo comienza la Ciropedia, con
Jenofonte exponiendo lo que parece ser un sino
aciago de la politica: todo gobierno esta destina-
do a su decadencia. El dilema que da inicio a
la investigacion jenofontea es una inestabilidad
que atraviesa todo sistema politico* en forma de
conflictos que se hacen presentes con una regu-
laridad que impide el desarrollo gubernamental.
Existen dos caracteristicas que hacen posible, al
menos durante un tiempo, estabilizar un gobier-
no: sabiduria (sophia) y fortuna (eutykhia). En
Memorabilia (Mem.) 1V. 1. 14, Sécrates explica
la eutukhia como lo contrario a las consecuencias
del ejercicio de una practica voluntaria (praxis):
consiste en toparse, sin buscarlo, por azar, con
aquello que es necesario en una situacion dada.
Esta definicion socratica se ajusta a la aparicion
del término en la obra de Jenofonte, donde es
mencionado como un complemento de los fac-
tores activos que influyen en el éxito (ya sea en
situaciones militares, como en Helénicas 1. 7.
33, VIL 2. 23, Cyr. IV. 1. 14, IV. 5. 8; o general,
como en Cyr. VIIL. 7. 4).

Si eutykhia refiere al reino de lo incon-
trolable, sophia, por su parte, es un rasgo que se
asocia con el conocimiento adquirido y ejercido
conscientemente. Por ejemplo, en Mem. 1. 4. 2-4,
la sophia esta asociada con los poetas que son
capaces de componer personajes con inteligencia
y sentido, gracias a su inteligencia y no por azar
(elmep ye un oYM TIVi, GAL VIO YVOUNG TODTO

3 Nos hemos guiado por la traduccion de Vegas Sansalvador
(1987), introduciendo nuestras propias modificaciones.
El numero de ediciones y traducciones de Ciropedia no
es extenso y, dado el caracter introductorio del presente
trabajo, cabe mencionar las mas destacadas. Respecto de las
ediciones, contamos con las de Marchant (1914), Gemoll
y Peters (1968), y Bizos y Delebecque (1971-1975). En
cuanto a las traducciones, disponemos en inglés de las de
Miller (1914) y Ambler (2001); en francés de la edicion
bilingiie ya mencionada de Bizos y Delebecque, en italiano
de la de Ferrari (1995), en portugués de la de Sano (2018),
en aleman de la de Nickel (1992) y en espaiiol, ademas de
la ya nombrada, la de Santiago Alvarez (1992).

4 Tatum (1989: 59) ve en este comienzo un interesante juego
con La constitucion de los lacedemonios: mientras que en
esta ultima se realiza un recuento de los sistemas politicos
existentes en un momento determinado, en Ciropedia
Jenofonte busca realizar un analisis que enmarque toda
la experiencia politica imaginable. Para un ejemplo de la
posicion opuesta, propia de las corrientes straussianas, que
encuentra en esto un inicio irénico, véase Whidden (2007:
539-540).
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yiyvetat). En este sentido, sabiduria y fortuna
aparecen como caracteristicas que, encontrando-
se en instancias opuestas, son complementarias.
A su vez, el intelectualismo marca el caracter
practico que adquiere la sophia:®

Yoeiov 0& Kol c@pochvny o didpilev, ALY TTOV TA pHEV
KoAG T€ KayaBd yryvdokovta xpiiofal adtoig kal tov T
aioypa €iddta eVAaPeicBal GoPOV TE KAl GOPPOVO. EKPLVE.

No hacia ninguna distinion entre sabiduria y prudencia,
sino que juzgaba sabio y sensato al que conociendo lo que
es bueno y bello lo practicaba y a quien sabiendo lo que es
feo lo evitaba (Jenofonte, Mem. 111. 9. 4).

La sabiduria, el bien mas grande (Mem.
IV. 5. 6), consiste en poseer conocimiento (epis-
téeme) (Mem. IV. 6. 7) y se manifiesta tanto en el
ejercicio practico como en el plano discursivo
(Mem. 1V. 2. 3-4, Agesilao XI. 10), de forma que,
tal y como es dicho en el proemio de Ciropedia,
la sabiduria vuelve efectiva toda practica (Agesi-
lao 1V. 4. Cf. Cyr. 111. 1. 41).

A su vez, si bien la sabiduria colabora di-
rectamente con la formacion de la virtud (areté)
(Mem. 1V. 2. 9), puede tener consecuencias nega-
tivas, como Sécrates ensefia con los casos de Dé-
dalo y Palamedes (Mem. IV. 2. 33). En el primero
de los episodios, el conocimiento de Dédalo lo
hizo victima de Minos, que llevo a la muerte de
su hijo; en el segundo, la sabiduria de Palamedes
movio la envidia de Ulises, quien organizo la fal-
sa acusacion en su contra que llevo a la muerte
del hijo de Nauplio. Los ejemplos son sugerentes
si son puestos en relacién con el vinculo entre
sabiduria y politica que Jenofonte presenta en Ci-
ropedia. No parece ser casual que en ambas si-
tuaciones exista una diferencia de peso entre el
poder de los personajes involucrados: Dédalo y
Palamedes se encuentran subordinados a Minos y
Ulises en un entramado politico que deja expues-
ta su sophia de modo que deriva en consecuen-
cias negativas. También aqui entra en juego, de
forma no explicita, la ausencia de eutykhia: evi-
dentemente, la mala fortuna, el azar que actiia en
contra de los individuos, es un factor que limita y
puede anular el desarrollo de un curso de accion

5 Respecto a este punto, vease la nota ad loc en Dorion y
Bandini (2000-2011). Cfr. Waterfield (2004: 108, n. 5).

6 Por otra parte, la akrasia atenta directamente contra
la adquisicion de sabiduria (Mem. IV. 5. 6) y, debemos
deducir, también de sophrosyne.
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signado por la sabiduria. De esta forma, Dédalo
y Palamedes funcionan como buenos muestros
de que el buen ejercicio de la sophia precisa de
un contexto favorable para su desarrollo y de una
importante cuota de eutykhia.

2. Regimenes politicos

En el recuento de las distintas formas
politicas al inicio de la Ciropedia, resuena la di-
vision tradicional para la literatura politica grie-
ga que se remonta a las Historias de Herodoto
(III. 80-82): regimenes unipersonales, oligarquia
y democracia. Dado que en Mem. 1V. 6. 12-13,
Jenofonte distingue tirania de monarquia segin
el modo en que es ejercida la autoridad (el tira-
no gobierna sin consenso y por fuera de la ley),
la mencion indistinta en Cyr. 1. 1. 1 resalta los
aspectos estructurales basicos e insiste en la fra-
gilidad sistémica de la politica: toda forma o ré-
gimen, sin importar su virtud o corrupcion, esta
sujeta a la misma fatidica corrupcion final. Mas
alla de ello, el punto es claro: todo sistema poli-
tico eventualmente engendra una oposicion que
hace imposible su reproduccion.

A la ausencia, en este punto, de una je-
rarquizacion entre politeiai —ya que todas son
equiparadas en cuanto a lo efimero de su perma-
nencia, independientemente de sus caracteristicas
distintivas—, se contrapone la aparicion de las
dos virtudes politicas senaladas, atribuidas aun
a quienes permanecen en el poder por un breve
periodo de tiempo. De esta forma, la posibilidad
de pervivencia y estabilidad (esto es, la posibi-
lidad de éxito politico) no radica en las formas
y estructuras de los diferentes sistemas politicos,
sino en las caracteristicas particulares de quien o
quienes forman la clase gobernante.

Este énfasis humanista en las caracteristi-
cas de los individuos por sobre el tipo de régimen
también se manifiesta en la mencion de instancias
sociales distintas de la polis. Jenofonte insiste en
que la inestabilidad que se vive en el &mbito de la
polis se halla presente también en el ozkos, donde
los que deberian ser amos no tienen la capacidad
para establecer su autoridad frente a sus esclavos
(Cyr. 1. 1. 1. 7-10). Este giro es el mismo que
Jenofonte utiliza para describir por primera vez
el alcance del gobierno de Ciro, donde el poder
politico no se ejerce solo en la pdlis:

gmedn O¢ évevonooapev 6ttt Kvpog éyévero ITlépong, O¢
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TOUTOMAOVG PEV AVOPDOTOVG EKTHGOTO TEWOUEVOVG 0OTE,
TOUTOMAOG O& TOLELS, ThpmoAla 6E EOv).

Pero, cuando caimos en la cuenta de que existié el persa
Ciro, que consigui6 la obediencia de muchisimos hombres,
muchisimas ciudades y muchisimos pueblos (Jenofonte,
Cyr.1. 1. 1. 3).

El verbo peitho mantiene en el corpus xe-
nophonteum la doble significacion de “obedien-
cia” y “persuasion”’, estableciendo asi un campo
semantico vinculado con la libre sumision o la
obediencia ganada. De esta forma, el breve cata-
logo es exhaustivo: anthropoi, poleis y éthne re-
sumen las instancias en las que es posible exten-
der algtn tipo de dominacion politica. El principe
persa logré sumision de hombres particulares, de
sociedades organizadas —esta es la acepcion que
deberiamos darle, desde que podlis es aplicado
por Jenofonte a estructuras distintas a la ciudad
griega, como Persia—, y de pueblos con organi-
zaciones politicas mas relajadas —recordemos
que éthnos es utilizado para referir a una nacion
entendida por los griegos como barbara, o a so-
ciedades tribales o clanicas (Hammond, 2000:
345-352). De este modo, Jenofonte hace que el
dominio de Ciro se extienda por todo el espectro
politico, indistintamente de las caracteristicas del
dominado, reforzando la nocion de que la efecti-
vidad del gobierno no radica en como sea el sis-
tema politico o quién sea el gobernado, sino en la
capacidad del gobernante. Tatum (1989: 60) ano-
ta que este movimiento desde la esfera publica
a la privada es un recurso recurrente en la obra
jenofontea que da cuenta de la continuidad en
cuanto a principios organizativos y que pone en
foco el problema de la autoridad como esencial
para todo tipo de sistema que precise de lideraz-
go. Si la inestabilidad es, entonces, un caracter
intrinsecamente humano, en tanto todo particu-
lar existe en sociedad, y atraviesa toda instancia
social sin distincion de tamafio, la excepcionali-
dad individual serd el diferencial que permitira el
buen desarrollo politico.

3. La fatidica naturaleza humana

Para dar cuenta de la naturaleza humana,
Jenofonte desarrolla la habitual metafora respec-
to de las semejanzas entre los rebafos y los go-
bernados (Cyr. I. 1. 2. 2-3). Los hombres, no obs-

7 Persuasio 'y obedientia, segun Sturz (1801, s. v. peitho).
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tante, no reaccionan igual que el resto de los ani-
males; si estos son ddciles al mando de quienes
se encuentran a su cargo, aquellos no obedecen
de buen grado a sus gobernantes. En la definicion
del vinculo entre rebaio y pastor, atendiendo a la
analogia establecida, Jenofonte expresa también
lo que caracteriza al gobierno eficiente: (i) los
gobernados responden a las 6rdenes de los go-
bernantes (Cyr. 1. 1. 2. 5-6), (ii) los gobernados
evitan a quienes los quieren alejar del gobernante
(Cyr.1.1.2.6-7), (iii) los gobernantes pueden ha-
cer uso de la produccion de los gobernados (Cyr.
I. 1. 2. 7-8) y (iv) los gobernados no se rebelan
contra el gobernante (Cyr. 1. 1. 2. 8-10).% Este go-
bierno, seguro y perdurable, ilustrado a partir del
pastor y su ganado, es precisamente el que no se
da habitualmente en el ambito humano, marcado
por la constante insurreccion. La explicacion de
esto radica en la misma naturaleza de los hom-
bres, quienes no pueden replicar el dominio que
tienen sobre los animales en su propia especie:

Ote p&v on tavta Evebopovpeda, obTmg Eytyvdokopey TEpL
avTOV, OC AVOPOTY TEPLKOTL TAVI®OV TOV JAL®V Plov €in
{oov fj avBpdnwv dpyetv.

Mientras meditibamos sobre estos asuntos, ibamos com-
prendiendo, al respecto, que al hombre por su naturaleza le
es mas facil gobernar a todos por los demas seres vivos que
a los hombres (Jenofonte, Cyr. L. 1. 3. 1-3).

Nadon (2011: 26) indica que “el proble-
ma parece ser que es mejor gobernar a ser go-
bernado, obtener beneficios a producirlos para un
otro [sc. y que el] hombre estd constituido por
naturaleza para estar alertado de este hecho, y por
lo tanto aparece como el mas dificil de gobernar
de los animales”.” No obstante, si bien efectiva-
mente hay una distancia clara entre animales y
humanos, y esta diferencia radica en la natura-
leza, Jenofonte nunca advierte que ella tenga un
rol en la toma de decisiones. En otras palabras, la
naturaleza humana no hace evaluar lo mas con-
veniente (i. e. gobernar en vez de ser gobernado),
sino que su signo es la inestabilidad, la propen-
sion a rebelarse irreflexivamente, ya que estricta-
mente Jenofonte nunca menciona que exista una
evaluacion del sistema politico, sino que todos

8 Sobre esta analogia animal, véase Tatum (1989: 61, 64-
65).

9 Las traducciones de la bibliografia complementaria son
nuestras.
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son derrocados en algiin momento. Entonces, la
diferencia entre humanos y animales estd sim-
plemente en el grado de docilidad y tolerancia al
dominio. Alli precisamente esta la complejidad
del gobierno: sin importar qué sistema politico se
implemente, los hombres tenderan a la rebelion.

4. Conocimiento politico

La esperanza en este panorama desolador
tiene el nombre de Ciro: ¢él, gobernante genial, es
la excepcion que precisa ser estudiada a lo largo
de Ciropedia para ser replicada, pues es el mejor
ejemplo disponible de como puede ser salvada la
falencia politica connatural a toda sociedad hu-
mana:

émedn O¢ évevonooapev Ottt Kvpog éyéveto ITlépong, O¢
TOUTOMAOVG PEV AVOPDOTOVG EKTHGNTO TEWOUEVOVG 0OTA,
TOUTOMAOG 08 TOAELG, TapmoALa O& £0vr, €k TOVTOL oM
Nvaykalopeda petovoelv pun obte TOV AOVVATOV 0UTE TOV
YOAETDV Epymv 7| TO AvOpGOTOV dpYELY, iV TIC EMOTANEVOC
0070 TPdTTY.

Cuando caimos en la cuenta de que existio el persa Ciro,
que consiguid la obediencia de muchisimos hombres, mu-
chisimas ciudades y muchisimos pueblos, a partir de ese
momento nos vimos obligados a cambiar de idea y a con-
siderar que gobernar a hombres no es una tarea imposible
ni dificil, si se realiza con conocimiento (Jenofonte, Cyr.
L. 1. 3).

La aparicién de una epistéme politica a
partir de la cual es posible establecer un curso
de accion, esto es, configurar una técnica, brinda
asiento al trabajo emprendido por Jenofonte: si
existe algun tipo de conocimiento certero sobre
cémo gobernar, cobra pleno sentido el estudio de
una figura que lo poseyo a fin de, mediante su
investigacion, poder adquirirla y emular su éxi-
to. El mismo hecho de que la exposicion de este
conocimiento esté realizada a partir de Ciro, un
barbaro persa para la tradicion griega, realza su
caracter netamente epistémico: “el universalismo
inherente a la idea de un arte técnico o ciencia
necesariamente trasciende las distinciones ac-
cidentales de tiempo y espacio o nacionalidad”
(Nadon, 2011: 27). A la luz del pasaje se resigni-
fica la alusion a la sophia, previamente mencio-
nada en Cyr. 1. 1. 1. 6, cuyo objeto para el caso
de la tarea politico-gubernamental queda directa-
mente ligado a este conocimiento (Cfr. Mem. IV.
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6. 7). La tarea de gobierno no es, como parece
en una primera mirada, algo imposible. Hay un
elemento que vuelve el gobernar no solo posible,
sino también facil: el conocimiento. La revision
general de Jenofonte, que atraviesa instancias de
gobierno de distinta complejidad, amplitud y ré-
gimen (monarquia y tirania, oligarquia, democra-
cia y hombres, ciudades y pueblos) pone el acen-
to en la potencia que diferencia abismalmente el
gobierno realizado epistaménos del que no.'

Si este es el punto nodal del proemio de
Ciropedia, a partir de lo anterior surge la siguien-
te pregunta: jen qué consiste especificamente
esta episteme politica que Ciro posee? Para res-
ponder a esta pregunta deberemos recurrir a otros
textos de Jenofonte, especialmente Memorabilia
y el Economico (Oec.).

4. 1. El caracter practico de la epistéme

Ya Danzig (2012a: 240, n. 3) ha marca-
do con justicia la intima relacién que tienen para
Jenofonte epistéme y tékhne, al punto de haber
sido considerados sinonimos (Cftr. Sturz, 1801: s.
v. epistéeme 'y tékhne). No obstante, si bien es cier-
to que Jenofonte no dedica atencion a distinguir
ambos términos (e incluso llega a utilizarlos de
forma intercambiable, como en Oec. V. 3, XVII.
7, XIX. 1), es posible indagar brevemente en la
cuestion.

El inicio de esta vinculacion se encuentra
en el intrinseco caracter practico que tiene para
Jenofonte la epistéme, en tanto el conocimiento
se constituye como la garantia del correcto ac-
cionar. Solo con conocimiento, por ejemplo, los
hombres pueden incrementar sus riquezas gracias
a la administracion y, en general, realizar las co-
sas de forma provechosa (Oec. VI. 8, XVI. 1).
Esta conjuncion conceptual, presente al comien-
zo de Oec. 1. 1-2, desdibuja la diferencia entre
episteme 'y tékhne, pero también establece cierto
plano secuencial: si en un sentido conocimiento
y arte son sinébnimos, en otro sentido el conoci-
miento aparece como la causa del buen arte. Asi,
episteme 'y tékhne son dos aspectos de un mismo
movimiento indisoluble, de alli que Jenofonte
pueda llegar a usar ambos términos como sin6-
nimos, o le otorgue a la epistéme cierto caracter

10 (Por qué tan pocos individuos logran este gobierno
epistaménos? ;Qué hace que un gobernante gobierne
epistaménos? Jenofonte responde a esta pregunta: su
origen, su educacion y su naturaleza. Véase infra.
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tedrico preciso para el desarrollo practico de la
tékhne.

La epistéme como ejercicio con conoci-
miento aparece en Cyr. VI. 5. 79, ala hora de des-
cribir cdmo emprender la practica militar, y tam-
bién de forma mas extendida en el Cinegético:

boa 8¢ xol ola Sl mapeokevoouivoy MOV &m’ oTd
Qpaom Kol aOT Kol TNV EMOTAUNY EKAGTOV, (Vo TPOEOMS
gyxepfi T® Epyw. kol pndeic avté padia vomcaTo sivor
Gvev yop o1 TovTOV 0VK av €N TPaLc.

Voy a decir el nimero y el tipo de cosas que deben prepa-
rarse para dedicarse a ella, y a dar una explicacion de cada
una para que se las conozca antes de emprender la tarea.
Que nadie las considere desdefiables, pues realmente sin
ellas no seria posible su practica (Jenofonte, Cinegético 11.
2).

El lugar fundamental que otorga Jenofon-
te al conocimiento es claro: antes de poder hacer
algo es necesario disponer de un recorrido sobre
sus distintos aspectos tedricos. Solo con este re-
levamiento especifico y detallado es posible rea-
lizar una accidon de forma provechosa. A su vez,
cabe resaltar, atendiendo a Simposio 111. 3-6, que
el conocimiento no refiere sola y exclusivamen-
te a aspectos técnicos, sino que abarca también
cualidades morales, tales como kalokagathia y
andreia, de modo que quien dispone en verdad
de sophia actuaria no solo con habilidad, sino
también con virtud.

4. 2. Epistéme 'y sophia

Como hemos visto, la epistéme tiene este
aspecto operativo que la convierte en una herra-
mienta para actividades concretas en vista de su
correcta realizacion. Esta vinculacion indisoluble
de conocimientos tedricos con su vertiente mas
técnica tiene un impacto amplio, si tenemos en
cuenta lo dicho en Memorabilia:

Topiav 88 Ti Gv @Roaupusv sivon; simé pot, mOTEPA GOl
doxobotv ol cogol, & émicTavion, Tadta cogol iva, 1j £ioi
Tveg O pn émictavtal cogoi; A €nictavol dfjAov Otl, Epn°
TS YOp Ev TIC, 8 v i) EnioTarto, TadTa coedC £M; Ap’ OBV
ot co@ol émotun cogoi giot;, Tive yap v, £on, GAA® TIg
N 60¢a¢, &1 ye Ui EmotAun; Ao 8¢ Tt copiav oist sivar
| @ cogoi siov; OVk Eymye. Emotiun épa copia oTiv;
"Epotye Soksl. Ap’ odv Sokel cot avOpdmm Suvatdv sivar
T dvto Tavta nictacOol; Ovde pa A’ Epotye ToAAOGTOV
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uépog avtdy. Ildvra pév &pa copdv ody oidv Te dvOpwmov
sivar; Ma Al ob Sfjta, &pn. "O épa émictotonl &kooTog,
0010 KOl 600oG éotv; "Epotye dokel.

Sécrates: Y la sabiduria, ;qué diriamos que es? Dime: ;te
parecen sabios los que saben aquello en lo que son sabios,
o hay alguien que sea sabio en lo que no conoce?
Eutidemo: Es evidente que son sabios en lo que conocen,
porque ;como podria alguien ser sabio en lo que no cono-
ce?

Socrates: Entonces, ¢los sabios son sabios por un conoci-
miento?

Eutidemo: ;En qué otra cosa se podria ser sabio si no fuera
por un conocimiento?

Sécrates: ;Crees que la sabiduria es otra cosa distinta de
aquello por lo que son sabios?

Eutidemo: Yo no.

Sécrates: ¢ El conocimiento entonces es sabiduria?
Eutidemo: Yo, por mi parte, asi lo creo.

Sécrates: ¢ Th crees que es posible para un hombre cono-
cerlo todo?

Eutidemo: No, jpor Zeus!, ni siquiera una parte insignifi-
cante.

Sécrates: Entonces no es posible que haya un hombre que
sea sabio en todo

Eutidemo: Cierto que no, por Zeus

Sécrates: Entonces, /jcada uno es sabio en aquello que
sabe?

Eutidemo: Eso creo yo (Jenofonte, Mem. 4. 6. 7).

Este pasaje retoma lo visto previamente
en oportunidad de analizar la ocurrencia de so-
phia en el proemio de la Ciropedia. Para Me-
morabilia, el argumento ha sido bien sefialado
por Dorion: si los sabios son sabios por el co-
nocimiento, y la sabiduria es lo que hace a los
hombres sabios, el conocimiento es idéntico a la
sabiduria.'. La identidad entre epistéme y sophia
permite, a su vez, delimitar el concepto de sophds
y hacer de ¢l una categoria reducida a ciertos as-
pectos, areas o disciplinas, y no una referencia
general a un modelo de individuo.

La continuidad conceptual entre epistéme
y sophia (0, al menos, su intima ligazon) dinami-
za sus ocurrencias al comienzo de Ciropedia y
permite efectivamente construir un esquema en
donde el éxito politico depende en buena medida

11 Dorion y Bandini (2000-2011, t. III: 192, n. 5): “Etant
donné que les savants sont savants par la connaissance,
et que, par ailleurs, c’est forcément grace au savoir qu’ils
sont savants, il s’ensuit que la connaissane est identique au
savoir”.
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del conocimiento y, recordando la conexion en-
tre episteme 'y tékhne, de como aquel es aplicado.
La virtud de Ciro, pues, no radica en el elemento
azaroso e incontrolable (la eutykhia), sino preci-
samente en el area dependiente del propio actuar:
el area de accidén de un continuo que enmarca a
epistéme, tékhne y sophia.'?

4. 3. Epistéme, esfuerzo e interés

La posibilidad de acceder al conocimien-
to esta ligada a ciertas condiciones personales.
Es imposible alcanzar la epistéme propiamente
dicha si estas no estan dadas. En Memorabilia
dichas condiciones parecen estar vinculadas di-
rectamente con la vida que lleva cada individuo:

&t 6¢ ol pév padtovpyiot kol €k 10D mapoypiipo Hdoval
ovte chpatt gveglav ikavai giow Evepyalesbat, G¢ pacwy
ot youvaotai, obte yoyi énothuny a&idhoyov ovdepiov
gumotodoty, ai 8¢ dia kaptepiog EMPELEIOL TOV KAADY TE
Kkayobdv Epymv E€kveicBatl Totodoty, Bg pacty ol dyabol
Gvopeg.

Mas atn, la vagancia y los placeres inmediatos no son
capaces de producir bienestar al cuerpo, como dicen los
maestros de gimnasia, ni de producir en el alma un conoci-
miento digno de mencidn, mientras que los ejercicios prac-
ticados con perseverancia llevan a bellas y nobles cosas,
como aseguran los grandes hombres (Jenofonte, Mem. 11.
1. 20).

La vida disoluta, hedonista, impide el ac-
ceso a la epistéme. La contraposicion que propo-
ne Sdcrates pone en primer plano la necesidad de
un modo de vida signado por el trabajo constante,
persistente, que organice la predisposicion psico-
logica necesaria para el aprendizaje de conoci-
miento. La cita de las palabras de Epicarmo unas
lineas mas abajo, en Mem. 1. 1. 20, resumen esta
concepceion: solo con esfuerzo (ponos) se puede

12 Si bien la cuestion excede este analisis, a modo de
hipotesis proxima a ser analizada en futuras investigaciones,
podemos arriesgar una delimitacion posible: (i) epistéme
refiere a un conocimiento, tanto técnico como moral,
que opera en la practica como (ii) tékhne. La adquisicion
por parte de un individuo de esta epistéme (y, por ende,
el correcto ejercicio de una tékhne) depende de factores
signados por naturaleza (physis) y también del propio
empefio (ponos). De quien posee epistéme se dice que tiene
sabiduria: (iii) sophia es la condicion o cualidad de quien
posee conocimientos y (iv) sophos denomina al individuo
que posee bastamente tal condicion.
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lograr el acceso a un bien."

El esfuerzo y el entrenamiento constan-
te y dedicado permiten acceder al conocimiento,
pero este no garantiza que la epistéme genere por
si misma buenas acciones. Hay otro aspecto es-
trictamente personal, referido a las expectativas,
que influye directamente en cémo es utilizado el
conocimiento, tal y como se describe en el Eco-
nomico:

'Eyo 81 oot AMéEm, @ Thdkpatec, Epn 6 Toyopoyog. ov yap
1 &roTAUN 003’ 1] AVETIGTNUOGUVN TAV YE@PYDY 0TV 1)
Tol0060 ToOC P&V sVTOPElV, ToVG 8 dmodpovg sivon [...]
GALG TTOAD pdAAov Eotiv dkodoat, avip od Aapfdavet oitov
€k 10D Aypod 00 yap EmpeAeiton G aVT@ omeipnTon fj AOC
KOMPOC yiyvnTal. ovd’ oivov Exet dviip od Yap Empeksiton
OC PLTEVOT AUTELOVS ODSE 0 OVCAL BTOC PEPMCTY AVTE.
000¢ Elatov 00dE odka Exel Avip OO Yap EMUEAETTOL OVOE
ToteT dmwg TadTa M.

Voy a decirtelo, Socrates —respondid Iscomaco—. Porque
no es el conocimiento o la falta de conocimiento de los
agricultores lo que hace que unos prosperen y otros carez-
can de recursos” [...]. En cambio, es mucho mas probable
oir que un hombre no consigue trigo de su campo porque
no se preocupa de sembrarlo o de estercolarlo. O que no
tiene vino porque no se cuida de plantar vides ni de hacer
que produzcan las que tiene. O que no tiene aceite ni hi-
£0s porque no se preocupa ni procura tenerlos” (Jenofonte,
Oec. XX.2,4).

El ejemplo del conocimiento y técnica de
la agricultura, dada su extremada sencillez, sirve
como buen caso testigo de cualquier conocimien-
to y permite expresar el punto de forma simple: es
necesaria una cuota de interés personal para que
la epistéme obtenida mediante esfuerzo y empe-
o sea efectivamente productiva. El amor natural
hacia lo que es provechoso, tal como lo expresa
Sécrates en Oec. XX. 29, sirve como motor para
impulsar la practica de la epistéme, dandole al
conocimiento un uso en vista de la obtencion de
beneficios.'

5. Medios

Regresemos al proemio de la Ciropedia.

13 Sobre este pasaje véase Johnson (2009: 204-222) y
también Illarraga (2018b).

14 Sobre como en Jenofonte el egoismo (self-interest)
puede tener consecuencias positivas véase Danzig (2012b)
y también Illarraga (2018c).
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La practica de Ciro, fundada en un conocimiento
especifico, no depende entonces de la extension
del cuerpo politico a ser gobernado, como tam-
poco de su complejidad organizativa. Tampoco
necesita de la presencia fisica, ya que el princi-
pe persa obedecido por pueblos lejanos e incluso
nunca visitados (Cyr. L. 1. 3. 7-9). Esta capacidad
de lograr la sumision voluntaria es el diferencial
de Ciro, que se sitiia como un caso excepcional,
distinguiéndose tanto de reyes que heredaron el
poder como de aquellos que lo obtuvieron por
cuenta propia (Cyr. L. 1. 4. 1-3). A fin de ilustrar
esto, Jenofonte presenta el caso escita, acompa-
nado del ilirio y el tracio: un pueblo barbaro al
igual que los persas, paradigmaticamente asocia-
do a un extenso nimero y una gran potencia mili-
tar, que es incapaz de extender su dominio sobre
otros." La genialidad de Ciro se prueba también
en que, partiendo de un pequeno ejército (oligei
Person stratidi, Cyr. 1. 1. 4. 8), logré lo que nadie
mas: dominar un sinntimero de pueblos (Cft. Cyr.
I. 1. 4. 7-14), salvando incluso el escollo de no
compartir el mismo idioma.'® Jenofonte termina
por describir el modo en que Ciro extendi6 su go-
bierno:

Kai Totvov ToVTOV TV E0VAV pEev 0bTe adTH OUOYADTTMV
6vtaov ovte GAAAOLC, Kol Opmg E0uvacOn épwkécbot pev
€mi tocovTV Y[V 1@ 49’ €avtod POP®, dote KaTomAT ot
TAvTag Kol Undévo EmELpelv antd, £duvactn d¢ mbupiov
guPareiv toocavy t0d [mavtog] avtd yapileobar dote
ael tf] avtod yvoun a&wdv kvPepviocbal, dvnptmoato
0¢ tooavto eUAo 6ca kal SieAbelv Epyov €otiv, Gmot av
Gpéntai tig mopeveshat Gmo tdv Paciieimv, Hv 1€ TPOG
€ Mv te TpOg Eomépav v T TPOg GpKTOoV fv T€ TPOC
peonuppiav.

Ademas, gobern6 sobre todos estos pueblos que no tenian
la misma lengua que ¢l ni una lengua comun entre ellos;
y, sin embargo, pudo abarcar tan extenso territorio por el
temor que les inspiraba, de suerte que a todos aterrorizo y
nadie intentaba nada en su contra, y fue capaz de infundir-
les tanto deseo de que le agradaran, que en todo momento
exigian ser gobernados seglin su criterio, y se anexiond tan-

tos pueblos, que es costoso incluso recorrerlos sea cual sea

15 Sobre los escitas y sus vinculos con los griegos, véase el
volumen compilado por Braund (2005).

16 Jenofonte no escatima y lista un extendido niimero
de naciones: medos, hircanios, sirios, asirios, arabes,
capadocios, los dos pueblos frigios, lidios, carios, fenicios,
babilonios, bactrios, indios, cilicio, sacas, paflagonios,
magadidas, griegos asiaticos, chipriotas, egipcios y muchas
otras naciones.
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la direccion en que se comience a marchar desde el palacio
real, tanto si es hacia el Oriente como hacia Occidente, ha-
cia el Norte como hacia el Mediodia (Jenofonte, Cyr. 1.1.5).

Jenofonte es el primero en establecer aqui
una dupla devenida clasica para la tradicion: te-
mor (phobos) y agrado (aqui en la forma verbal
kharizesthai, vinculada con kharis, nocion ligada
también a la gratitud y la buena voluntad) como
herramientas para establecer el control politico.!’
Mientras el temor funciona como un elemento
disuasivo que lleva a la inaccion de potenciales
rivales, el agrado sentido hace posible el some-
timiento voluntario. Por otro lado, si el temor
es util para desalentar e impedir toda accion, el
deseo de agradar o favorecer a Ciro funciona
de modo que moviliza a buscar el gobierno del
principe persa. Estos dos sentimientos no surgen
sin mas frente al contacto con el principe persa;
Jenofonte hace hincapié en que son capacidades,
habilidades conscientemente ejecutadas. En otras
palabras, Ciro opera de modo que puede generar
amor o agrado segun crea conveniente, en una es-
trategia que, por lo dicho anteriormente, no tiene
relacion con su presencia personal (Cfr. Cyr. L. 1.
4).18

6. Bases para el éxito

Para concluir esta suerte de proemio de
seis paragrafos, Jenofonte reafirma su objeto de
estudio: si Ciro es, efectivamente, todo lo que se
ha dicho hasta ahora, es preciso que una investi-
gacion sobre la politica lo tenga como centro (De-
lebecque, 1975: 383). Tres claves, entiende el au-
tor ateniense, es esencial analizar: linaje (gened),
naturaleza (physis) y educacion (paideia) (Cyr. 1.
1. 6)." En vista de lo que seguira en Ciropedia,
es necesario realizar precisiones respecto de estos
conceptos. En primer lugar, el interés por la ge-
ned no debe ser entendido exclusivamente desde
el aspecto estrictamente genealdgico, puesto que
se encuentra vinculada al linaje nacional de Ciro,
su origen meda y persa.?’ Esto es claro porque Je-
nofonte solo dedica un paragrafo a reconstruir la
linea ancestral (Cyr. L. 2. 1), mientras que durante
toda la obra esta presente la referencia a las dos

17 Sobre este tema, véase Rasmussen (2009: 17-18, 90,
125).

18 Sobre este tema, véase Illarraga (2017a: 70-95).

19 Sobre este tema, véase Due (1989: 148-149).

20 Sobre la sociedad persa y meda de la Ciropedia, véase
respectivamente Illarraga (2017b: 81-106) y (2018a).
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naciones que signan la vida del principe (y, en
particular, una importante parte de libro I, desde
Cyr. 1. 2. 2 hasta 1. 4. 28, se dedica al estudio de
coémo la educacion de Persia y Media influyen en
el caracter de Ciro).?! Por su parte, respecto de la
physis de Ciro, se ha sefalado que, segun lo ex-
puesto en Cyr. . 2. 1, esta esta signada por las ca-
racteristicas superlativas que haran su aparicion
a través de las peripecias narradas en la obra: su
amor por la humanidad (philanthropia), por el
estudio (philomatheia) y por los honores (philo-
timia).** En tercer lugar, es menester indicar que
la paideia no refiere a la educacion infantil, ins-
tancia localizada en una época determinada, sino
que para Jenofonte comprende un entrenamiento
individual permanente a lo largo de la vida de los
individuos.”

Finalmente, para este pasaje final del
proemio, es especialmente relevante recuperar
la aguda advertencia de Tatum (1989: 63): “No
hay ninguna declaracion aqui o en cualquier otro
lugar sobre la verdad o falsedad de esta historia”
(Cfr. Nadon, 2011: 28). Efectivamente, Jenofon-
te, sin ser explicito, es claro en sus objetivos: la
Ciropedia no es un texto de historiografia que
busca recuperar lo realmente ocurrido en cuanto
a Ciro, sino que lo que aspira a reconstruir es el
caracter y recorrido de una figura que se consti-
tuya como ejemplo y modelo de gobierno (Due,
1989: 17).

7. Conclusion

Los primeros seis paragrafos de la Ciro-
pedia constituyen una introduccion que contiene
definiciones esenciales para el trabajo de la obra
y por ello mismo precisan de especial atencion.
En este trabajo hemos intentado revertir la es-
casez de lecturas minuciosas sobre esta seccidn,
indagando qué sentido tienen los conceptos verti-

21 También la pesquisa sobre la genea tiene en Ciropedia
un aspecto ligado al mundo familiar, en particular si
concebimos el rol de figuras cercanas al principe: su abuelo
Astiages, su padre Cambises y muy especialmente su tio
Ciaxares, que funciona como modelo negativo en donde
Ciro puede reflejar por contraste sus virtudes.

22 Cfr. Sandridge (2012). Véase Mem. 3. 1. 6, donde
Socrates explica cudles son las habilidades y cualidades
que debe tener un strategos e identifica dos origenes para
ellas: es posible poseerlas por physis o por epistéme.

23 Para esta nocion de educacion extendida véase Higgins
(1977:75) y Due (1989: 15). Para el caso de Persia, donde
la nocion de educacion extendida aplica especialmente,
véase Illarraga (2017a: 87-89).
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dos alli sobre la filosofia politica de Jenofonte en
Ciropedia.

Notablemente, la seccién analizada pre-
senta un punto fundamental: existe un conoci-
miento sobre la politica, aprehensible y replica-
ble. Segun Jenofonte, este saber es la base para
operar sobre una naturaleza humana sumamente
volatil: en una concepcion antropolédgica signada
por la inestabilidad politica, la epistéme aparece
como la herramienta central para lograr perdu-
rabilidad. Es de notar que el gobernante exitoso,
ademas de este conocimiento (a su vez, origen
de la sophia), precisa de eutykhia: los condicio-
namientos externos, la buena suerte o sino ven-
turoso, deberan ser administrados juiciosamente
para arribar a los objetivos deseados. La pesquisa
de la buena fortuna y el conocimiento politico es
también un analisis del linaje, la naturaleza y la
educacion del gobernante ideal, Ciro. Precisa-
mente, alli confluiran los aspectos fortuitos (e. g.
tener sangre real, que la sociedad persa tenga una
educacion correcta, etc.) con los ligados a la ad-
quisicion de epistéme (e. g. el contacto con prac-
ticas sociales politicamente utiles, predisposicion
animica para el estudio, etc.). Por otro lado, el
conocimiento politico tendrd dos herramientas
esenciales a través de las que se desplegara: te-
mor y agrado, formas de inmovilizar los d&nimos
inestables y de alentar el deseo de sometimiento.

Contra las miradas peyorativas sobre Je-
nofonte y dentro de la reciente corriente de estu-
dios que buscan revitalizar las investigaciones re-
ferentes al autor atico y en general a las filosofias
socraticas, hemos intentando mostrar como, aun
en el estudio puntual de un pequefo pasaje, se
evidencia un potente plexo conceptual que hace
de la filosofia de Jenofonte una de las mas intere-
santes reflexiones sobre la politica en su tiempo.
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Los erotikoi logoi de Lisias

Resumen

En el presente trabajo analizaremos dos
discursos atribuidos al logografo griego Lisias
que podrian considerarse erotikoi logoi, ya que
tratan de cuestiones eroticas. Tomaremos por un
lado el 111, un discurso judicial sobre un conflicto
entre dos ciudadanos atenienses por un mucha-
cho de Platea; y por otro el texto que aparece en
el Fedro de Platon atribuido a este retorico. Para
dar una nueva mirada al problema de la autoria
de este ultimo discurso —si Platon lo ha tomado
literalmente y copiado del propio Lisias o es una
invencion suya—, cotejaremos la forma en que
se refieren a éros los dos textos y veremos que
en ambos se sugiere una nocién comun del deseo
como una enfermedad (ndsos) involuntaria que
solo lleva a catastrofes.

Palabras clave: Erotikoi logoi, Lisias, Platon,
amor, retorica.

Abstract

In this work I will analyze two speeches
attributed to the Greek speechwriter Lysias, witch
both can be considered erotikoi logoi, because
they deal with erotic subjects. On one hand, the
speech number III, a forensic conflict between
two Athenian citizens who fight over a boy from
Plataia; and on the other hand, the first speech

y la moral griega

Milena Lozano Nembrot

UBA

from the platonic Phaedrus, ascribed to this ora-
tor. With the aim of giving a new perspective to
the problem of the authorship of this last speech,
I will compare the way in which this discourses
talk about éros and passion. I will try to demons-
trate that both speeches suggest a common idea
about desire, which is considered like an illness
(nosos) that only brings to catastrophic situations.

Keywords: Erotikoi logoi, Lysias, Plato, Love,
Rhetoric.

Ah, the moon's too bright

The chain's too tight

The beast won t go to sleep

I've been running through these promises to you
That I made and I could not keep

Ah, but a man never got a woman back

Not by begging on his knees

Or I'd crawl to you baby and 1'd fall at your feet
And I'd howl at your beauty like a dog in heat
And I'd claw at your heart, and I’d tear at your sheet
I'd say please (please)

I'm your man

(Leonard Cohen, “I’m your man”)
Introduccion
Los asuntos del deseo y el amor han sido

siempre fuente de conflicto, y pueden incluso
llegar a terminar en complejas situaciones judi-
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ciales. Cuando sobrevienen la pasion, los celos y
los rencores, la naturaleza del ser humano puede
llegar a cometer acciones que tal vez no llevaria
a cabo si no estuviera bajo los efectos de éros.
Este cambio en la personalidad y la aparente in-
voluntariedad del deseo puede generar discusio-
nes respecto de la responsabilidad moral de estas
acciones.

Un caso de este tipo de conflictos es el
centro del discurso III del logografo Lisias, titu-
lado Discurso de defensa contra Simon, el cual
trata de una disputa entre dos ciudadanos por la
mutua atraccion hacia un muchacho de Platea. La
estrategia principal de Lisias para mostrar que su
cliente es inocente consiste precisamente en ale-
gar los infortunios del deseo erotico y el caracter
involuntario que tienen las acciones que se reali-
zan bajo sus efectos. En el presente trabajo, rela-
cionaremos la concepcidn de éros que se presen-
ta aqui con la que aparece en el primer discurso
del Fedro platénico, atribuido a Lisias, llamado
tradicionalmente Erotikos o Discurso amatorio.
Intentaremos dar una nueva mirada al problema
de la autoria de este discurso —si Platon lo ha
tomado literalmente y copiado del propio Lisias
0 es una invencion suya—. Para ello, cotejare-
mos la forma en que se refieren a éros los dos
textos y veremos que en ambos se sugiere una
nocion comun del deseo como una enfermedad
involuntaria que solo lleva a catastrofes. A su
vez, veremos coOmo esta idea de éros es reflejo de
la forma de los griegos de pensar las pasiones y
sus efectos sobre la naturaleza humana desde la
cultura homérica, pero la cual aiin pervivia en los
pensamientos y acciones de la época clasica.

En primer lugar, rescataremos la figura de
Lisias para el analisis de la moral griega. Por ser
un orador relegado por la critica y no tan reco-
nocido como otros, creemos necesario hacer un
breve estado de la cuestion sobre su figura y sus
obras. En segundo término, veremos el lugar que
ocupan los dos discursos que aqui nos interesan
en el corpus lisiacum y los elementos que esto
aporta a nuestra investigacion. Luego, realizare-
mos un analisis de ciertos pasajes de los dos dis-
cursos para ver la nocion de éros y de las pasio-
nes subyacentes. Relacionaremos estas ideas con
ciertas caracteristicas tipicas de la moral griega,
segun estudiosos cldsicos como Snell (1953) y
Dover (1974, 1978), entre otros, para observar
las consecuencias morales que suponen.
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Lisias y la moral griega

En el Fedro de Platon, que constituiria el
primer andlisis literario de la historia de los dis-
cursos de Lisias (Todd, 2008: 32), este ultimo es
considerado ya un famoso orador y escritor de
discursos. Nacido en Atenas en el 445 o 444 a.
C.,! provenia de una familia rica de Siracusa. Su
padre Céfalo fue invitado a la ciudad por Pericles
(Lisias, XII 4; Plutarco, Vida de los diez oradores
835) y €l y su familia vivian alli como metecos,
extranjeros residentes en la ciudad, pero sin par-
ticipacion politica. La familia tuvo que huir de
Atenas, perseguida por la Tirania de los Treinta,
que confisco sus bienes y mat6 a Polemarco, her-
mano de Lisias. De alli este huyé a Megara, pero
regreso en el 403 a.C. Segun Ciceron, primero
se dedico a la teoria retérica y, luego de volver a
Atenas, ya sin patrimonio, se consagro a ser logo-
grafo, es decir, a escribir discursos para que otros
los utilicen en las cortes de justicia.?

En la Republica de Platon se manifiesta
la estrecha relacion de la familia de Lisias con la
oligarquia ateniense, ya que es en la casa de su
hermano Polemarco donde se desarrolla el dialo-
go. Se mencionan alli también al mismo Lisias,

1 Segtin los bidgrafos antiguos (Dionisio de Halicarnaso,
Sobre Lisias § 1. 4) ha nacido en 459, pero este dato conlle-
va problemas en relacion con otros datos biograficos. Véa-
se Dover (1968: 42).

2 Lalogografia es una actividad controversial, sobre la cual
no hay acuerdo entre los especialistas respecto de cuan le-
gal y aceptada era en la época. La vision tradicional dice
que el logografo escribia discursos para ser presentados
por otros en las cortes y Ciceron coloca a Antifonte como
el primero en hacer este trabajo. Darkow (1917) cuestiona
que Lisias, y también los demas oradores, hayan hecho una
labor de este tipo. Argumenta que el trabajo de logogra-
fo se referiria mas bien a la actividad de todo retdrico y
que los discursos eran tomados s6lo como modelos, pero
no para ser pronunciados textualmente —lo cual explica-
ria su publicacion—. En el otro extremo se halla Laven-
cy (1957), que justifica la logografia como una actividad
practica y una necesidad social dentro del sistema judicial
ateniense, que suponia que los litigantes se presentaran per-
sonalmente; y argumenta contra los que suponen que tenia
un matiz peyorativo (Bruns, 1896; Brown, 1914). Dover
(1968) presenta una teoria alternativa del logografo como
“consultor” (ver abajo). Contra esta teoria argumenta Us-
her (1976), quien defiende la logografia como la actividad
independiente de escribir textos (graphein). Este autor, a
partir de ciertos testimonios, infiere que el procedimiento
mas probable suponia que, luego de una consulta inicial,
el logografo escribia el discurso con sus propias palabras y
con el grado de énfasis y emocion considerado apropiado, y
por ultimo luego el cliente tomaba el discurso y lo aprendia
de memoria para pronunciarlo en el juicio.
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su padre Céfalo y su otro hermano Eutidemo.’
Precisamente, podriamos ver en el comienzo de
esta obra un antecedente del tema que trataremos.
La conversacion entre Sdcrates y Céfalo sobre la
vejez y los placeres que en ella se pierden brin-
da una primera aproximacion a una mirada sobre
los placeres muy presente en la cultura griega.
En respuesta a la pregunta de Socrates sobre este
tema, Céfalo, ya muy anciano, hace referencia a
una conversacion que tuvo con Sofocles (329¢):
““:Sofocles, como te va con los placeres sexua-
les? ;Todavia puedes acostarte con una mujer?’
Y ¢l le dijo: ‘Mide tus palabras, hombre. Esca-
pé de ello con la mayor satisfaccion, como quien
escapa de un amo furioso y salvaje’”. A lo largo
de este trabajo, veremos hasta qué punto estaba
difundida esta concepcion de éros como un tirano
que se apodera del cuerpo y alma de su victima.

A pesar de la importancia que, como vemos, ha-
bria tenido Lisias en la sociedad ateniense, asi
como la admiracion que le rindio la retorica pos-
terior —ademas del lugar que le confiere Platon,
Dionisio de Halicarnaso en el siglo I a. C. afirma
que sobresalia en la produccion de todo tipo de
discurso (Sobre Lisias § 1. 5)—, en la actualidad
es uno de los oradores menos reconocidos y tra-
bajados (Calvo Martinez, 2002a: 9; Todd, 2007:
36). Esto podria explicarse debido a que los
textos que conservamos de su autoria —mas de
treinta discursos, la mayoria forenses, de defensa
0 acusacion en las cortes atenienses— no con-
ciernen a asuntos publicos de la importancia de
los textos conservados de otros grandes oradores
como por ejemplo Demostenes, sino que se dedi-
can mas bien a asuntos privados (Calvo Martinez,
2002a: 9). Por otra parte, Todd (2008: 36; 1990)
relaciona el decaimiento del estudio sobre Lisias
con varios factores superpuestos, en relacién con
la compartimentalizacién de la academia litera-
ria y la historia, y con el lugar de la oratoria en
el curriculum educacional. El periodo mas pro-
ductivo de bibliografia sobre Lisias ocurri6 en la
segunda mitad del siglo XIX, especialmente en
Alemania —pero también en otros paises como
Estados Unidos e Italia—, en donde se destacan
las ediciones de Blass (1868) y varios volumenes
comentados (Rauchenstein y Fuhr, Frohberger y
Thalheim). Recién en la década de 1980 ha vuel-
to el interés por este orador con varios comenta-
rios de los discursos completos o seleccionados

3 No debe confundirse al hermano de Lisias con el sofista
Eutidemo que aparece en el didlogo homoénimo de Platon.
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(Weissenberger, 1987; Hillgruber, 1988; Usher,
1985; Carey, 1989; Edwards, 1999; mas recien-
temente Todd, 2007 ha realizado un detallado co-
mentario de todos los discursos). Cabe destacar
el minucioso trabajo de Dover (1968) por pro-
poner nuevos criterios de demarcacion y analisis
del corpus lisiacum, basado principalmente en un
analisis estilométrico hecho manualmente.

Retomaremos la figura de Lisias como re-
presentante de cierta intelectualidad ateniense de
la época. Sus discursos son una pieza clave para la
reconstruccion del derecho atico (Martinez Cal-
vo, 2002a: 24). Son particularmente interesantes
como documentos historicos, ya que, por un lado,
la mayoria estan directamente vinculados con la
politica ateniense de su periodo (c. 380-303) y
de la etapa previa; y por otro, porque muestra la
historia de la Atenas post imperial con sus derro-
tas y oligarquias, de maneras que no encontra-
mos en otras narraciones (Todd, 2007: 1). Segiun
Bateman (1962: 158), es necesario estudiar a los
oradores aticos, tanto como fueron estudiados los
retoricos y sofistas, para comprender los logros
de la argumentacion y logica de los griegos, asi
como por la propia apreciacion de los discursos
mismos. Estos estudios son de interés para po-
der apreciar el poder del lenguaje para analizar y
describir las acciones humanas y sus motivacio-
nes, ya que todo el que deseaba hablar en ptblico
—y en particular los que convertian en una pro-
fesion el preparar discursos para otros— debian
aprender a usar el /dgos para informar o engafar,
y asi desarrollaron una parte importante del pen-
samiento y el lenguaje de los griegos.

En lo que concierne a nuestro estudio, es
una excelente fuente para observar la moral co-
tidiana de la Atenas clésica, ya que la mayoria
de sus discursos tratan de juicios privados entre
ciudadanos. Como resalta Dover (1974: 5), para
observar la moral popular de esta época, es ne-
cesario observar los textos compuestos para el
publico general —la oratoria forense, la oratoria
politica, el teatro, la oratoria epidictica, los epita-
fios y los epigramas dedicatorios—. Entre ellos,
la oratoria forense es la fuente principal de in-
formacion de la moral del pueblo griego, ya que
para el orador era fundamental adoptar un per-
sonaje que produzca una buena impresion, asi
como construir a su adversario como una persona
deshonrosa, por lo que alli pueden observarse los
valores que subyacen a estas representaciones.
Por supuesto, como bien advierte Todd (2007: 2),
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hay que tener cuidado con respecto a las afirma-
ciones hechas en estos discursos, ya que todo lo
dicho aqui es tendencioso, debido a que el obje-
tivo no es decir la verdad sobre el problema, sino
defender al cliente —precisamente lo que tanto
le criticara Platon en el Fedro—.* Pero mas que
preguntarnos por la verdad de lo que alli se dice,
debemos observar a quién esta dirigido y los va-
lores morales que se presentan como aceptables o
no.

Lisias y la autoria de los discursos

La cuestion de la autoria de los discursos
de Lisias es complicada, ya que en la Antigliedad
se le atribuyeron cuatrocientos veinticinco discur-
sos, de los cuales doscientos treinta y tres serian
realmente de su autoria (Dionisio de Halicarnaso,
Sobre Lisias § 17. 7; Plutarco, Vidas de los diez
oradores 836). De estos, a nosotros han llega-
do poco mas de treinta. Las ediciones modernas
contienen treinta y cuatro o treinta y cinco, con el
discurso del Fedro agregado por Gernet y Bizos
(1924-26), méas fragmentos de otras 145 obras. El
criterio de Dionisio (§ 10. 3) para distinguir los
discursos de Lisias es su “gracia” (kharis), que
constituiria el estilo propiamente lisiaco, criterio
poco objetivo para nuestros ojos modernos. Los
estudiosos del siglo XIX se basaron en caracteres
lingtiisticos como Adpaxes e hiatos —que no eran
tan objetivos como aparentaban, ya que reque-
rian cierto juicio por parte del lector (Todd, 2007:
28)—. Darkow (1917) reprueba el criterio tan es-
tricto para analizar la autenticidad de los discur-
sos de Lisias, y revisa los considerados espurios
bajo el criterio de la ethopoiia, el renombrado
método de Lisias de presentar los caracteres de
los involucrados (Sobre Lisias § 8), y concluye
que muchos de los discursos usualmente toma-
dos como ilegitimos deberian ser reincorporados
al corpus lisiacum. Por su parte, Dover (1968)
también critica los analisis “mecanicos”, que no
poseen el ojo del fildlogo, y aplica una estilome-
tria estadistica manual, comparando elementos
lingtiisticos de los distintos discursos con el XII,
el unico que segun ¢l podria considerarse de Li-
sias de forma certera, ya que es pronunciado por
¢l mismo. Sin embargo, este autor no considera
tampoco que este sea un método fiable, ya que

4 Estos discursos, tal como expresara criticamente Platon,
tienen su base en lo verosimil (70 eikds) y no en la verdad.
Véase nota 22.
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las variaciones entre los discursos son profundas,
por lo que lo refuerza con un criterio en relacion
con una teoria de la logografia, alternativa a la
interpretacion tradicional. El logografo no se de-
dicaria a escribir discursos concretos, sino que
oficiaria como “consultor” de su cliente, por lo
cual los discursos que poseemos estarian inter-
venidos por el cliente y tendrian entonces una
autoria mixta. Esta interpretacion fue muy criti-
cada por autores como Kennedy (1970: 497) y
Usher (1976: 31). Por otro lado, en respuesta a
la propuesta de Dover, Usher y Najock (1982)
han testeado cada uno de los discursos segun sus
diferencias siguiendo cinco criterios distintos —
palabras frecuentes, clases de palabras iniciales,
clases de palabras en general, clases de palabras
finales, riqueza de vocabulario—, a fin de esta-
blecer una gradacion que permitiera evaluar cuan
lisiacos serian. A pesar de la imposibilidad de un
criterio objetivo que no suponga la opinién del
lector para este tipo de andlisis (como marca Us-
her, 1999), Todd (2008: 30) sigue a Dover y de-
fiende el valor de los anélisis estilométricos para
el caso de Lisias. Sin embargo, critica su teoria
sobre el logdgrafo como “consultor”, defendien-
do la teoria de que mantiene la autoria como se
ha concebido tradicionalmente, aunque debe ser
tenido en cuenta que el concepto de autoria en
la Antigiiedad es complejo. Segun este autor, es
necesario distinguir entre, por un lado, la auten-
ticidad de la ocasion, esto es, si un discurso fue
escrito para ser pronunciado realmente en un jui-
cio o era un mero ejercicio retdrico —y si, en el
primer caso, la version que sobrevive fue revisa-
da para la circulacion publica luego del juicio—.
Por otro lado, la autenticidad de la autoria, es
decir, si la obra fue escrita efectivamente por el
orador al que se la atribuye. Para evaluar los dis-
cursos como documentos historicos, lo mas rele-
vante no es la autoria, sino la autenticidad de la
ocasion, por lo cual, segun esta interpretacion, un
discurso no perderia su valor histdrico por no ser
de Lisias. Consideramos que una vision de este
tipo, que desplaza del primer plano el problema
de la autoria de los discursos, es adecuada para
nuestro analisis, debido a que lo que nos interesa-
ra destacar en este trabajo es la concepcion sobre
éros y las pasiones que suponen los discursos y la
moral popular en la que estan apoyados. Por eso,
veremos que los dos discursos aqui analizados
comparten cierto lenguaje y contenido respecto
de éros, por lo cual es posible que hayan sido
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escritos por Lisias. Pero quizds mds interesante
en este tipo de estudio es la construcciéon de los
personajes de cada discurso, acorde a ciertas nor-
mas e ideas que tenia el ciudadano comun sobre
las cuestiones tratadas. Esto es, los discursos de
Lisias como reflejo de la moral popular.

De todas formas, respecto del III o Dis-
curso de defensa contra Simon, el cual se suele
fechar no muy posteriormente al 394 a. C.,° no
hay razones de peso para dudar de su autentici-
dad. Segtin Darkow (1917: 10, n. 15), a pesar de
la insistencia en cuestionar la autoria de los dis-
cursos de Lisias tanto por parte de los criticos an-
tiguos como de los especialistas del siglo XIX, el
III es de los pocos que no habian sido puestos en
duda hasta ese momento —junto con otros cinco
discursos: I, XXI, XXVI, XXXII, XXXIV—. A
pesar de la aparente nimiedad del tema y la poca
atencion que ha despertado —no es mencionado
por los comentadores antiguos—, es un discurso
muy util para los temas que aqui nos competen.
Efectivamente, junto con el discurso de Esquines
Contra Timarco, son las principales evidencias de
cuestiones judiciales que tuvieran que expedirse
sobre las relaciones amorosas y en particular las
homosexuales (Todd, 2007: 312).

En el otro extremo en cuanto a la certeza
de su autenticidad se encuentra el discurso llama-
do Erotikos, que aparece en el Fedro platdnico
atribuido a Lisias. Dionisio de Halicarnaso, nues-
tra fuente mas antigua, en su ensayo Sobre Lisias
(§ 5) afirma que este escribio discursos amato-
rios, probablemente en referencia al del Fedro.®
Sin embargo, su autoria es muy controversial, ya
que no hay bases certeras para asegurar si Platon
lo ha tomado del propio Lisias o lo ha inventado
imitando el estilo del orador, y los intérpretes no
llegan atun a un acuerdo definitivo. Blass (1868)
concluyo la autoria de Lisias por su estilo y mé-
todo de argumentacion, pero desde Weinstok
(1912) la opinion general de los especialistas se
inclina por la autoria platonica. Otros intérpretes,
como Shorey (1933) y Robin (1954), exponen
argumentos en ambos sentidos. El andlisis com-

5 La datacion del discurso se establece a partir de una anéc-
dota que relata el acusado sobre Simon en la Guerra de Co-
rintio, la cual se desarrolla durante la batalla de Coronea,
que se situa en el afio 394 a. C.

6 Dionisio de Halicarnaso, Sobre Lisias § 5: “Escribio la
mayoria de los discursos para los tribunales y para las se-
siones del Consejo y de la Asamblea, todos de excelente
composicion; pero también compuso panegiricos, discur-
sos amatorios y epistolares”.
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putacional demuestra que el discurso del Fedro
es una exageracion platonica de la diferencia en-
tre €l y Lisias. Dover (1968: 79) aplica su méto-
do de comparacion estilografica manual y afirma
que el vocabulario del Erotikos recuerda al XII
de Lisias y difiere de la respuesta de Socrates en
el Fedro. También lo compara con el discurso de
Agatén del Banquete platonico, parodia de Gor-
gias, y el Encomio de Helena de este orador. El
resultado de estos analisis favoreceria la hipote-
sis de que el Erotikos no es una parodia de Platon,
como sucede en Banquete, sino un discurso del
propio Lisias. Sin embargo, el problema principal
es que no poseemos otro discurso de este tipo —
paignion, juego retorico que consiste en demos-
trar una tesis absurda o extraordinaria—, por lo
cual no podemos saber si en esta clase de discur-
so Lisias utilizaba un lenguaje forense, similar al
XII, o no (Dover, 1968: 110, 194).” Poratti (2010:
290) argumenta que es una construccion platoni-
ca, ya que se adecua demasiado bien a las redefi-
niciones de éros que luego ira efectuando Platon
en el didlogo. En este sentido, De Vries (1969)
alega que hacer un discurso segun las reglas con-
vencionales y después destruirlo suele ser una
estrategia platonica. Sin embargo, Rowe (1986)
analiza las dos posibilidades y, aunque con cier-
tos recaudos, defiende la autoria de Lisias y que
es una transcripcion literal de Platon de un dis-
curso del logografo.

El problema principal es que la similitud
que se puede encontrar entre el estilo del dis-
curso del Fedro y los originales de Lisias no es
una prueba definitiva, ya que Platon puede haber
hecho ¢l mismo el discurso imitando los rasgos
caracteristicos de su oponente, tal como hace en
el Banquete y el Protagoras. Como sefiala Fie-
rro (en prensa), siguiendo a Yunis (2011), Platon
no suele citar discursos de otros, sino mas bien
inventarlos en funcion del personaje y los temas
tratados en cada obra. Por lo tanto, no parece
posible llegar a una conclusion certera sobre el
tema. Sin embargo, intentaremos aqui brindar
una nueva mirada, analizando las similitudes en-
tre los dos discursos de Lisias desde una aproxi-
macion alternativa a la tradicional. Veremos pun-

7 Para Dover (1968: 110), si el Erotikos es efectivamente
una parodia, esto trac importantes consecuencias para el
analisis de la autoria de los discursos de Lisias en general
y también de la edicion de sus discursos, ya que supondria
que lo que puede ser parodiado para divertir también puede
ser imitado en intento de alcanzar al mismo éxito que el
original, tal como Agaton en Banquete parodia a Gorgias.
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tos de contacto importantes tanto en el lenguaje
como en el contenido en relacion con la proble-
matica del éros y, por lo tanto, en la forma en que
conciben al ser humano y las pasiones. De alli
que podamos pensar que Platon ha elegido a Li-
sias como representante de cierta intelectualidad
del momento, con la que pretendia discutir en el
Fedro. Para ello es verosimil que haya tomado
un discurso verdadero de Lisias, pero también es
posible que haya construido ¢l mismo un texto,
imitando otros escritos de este orador que refle-
jen su lenguaje y pensamiento sobre estos temas,
como por ejemplo el mismo discurso I11, que aqui
analizaremos.

Diferencias de género: dikanikos y epideiktikos

Los textos que consideramos aqui perte-
necen a tipos muy distintos de discursos. Dionisio
de Halicarnaso sigue la clasificacion de Aristote-
les (Retorica 1358b 7-8) y distingue tres géneros
de discursos, en todos los cuales, seglin ¢l, se des-
taco Lisias: el judicial (dikanikos), el deliberativo
(symbouleutikos, demegorikos) y el epidictico o
de aparato (epideiktikos), también llamado pane-
girico (panegyrikés) y demostrativo (§ 16. 2).8
Para Dionisio, Lisias es admirable en todos, pero
se destaca especialmente en los debates judicia-
les, especialmente en los que tratan cuestiones
intrascendentes, paraddjicas, mas que cuando se
dedica a temas serios (§ 16. 3). Precisamente de
este tipo es el discurso Il o Contra Simon, ya
que trata de una pelea entre dos hombres mayores
por un muchacho. Dentro de los discursos foren-
ses, pertenece a los pronunciados en un juicio del
tipo llamado traumatos ek pronoias, “heridas con
premeditacion” (cfr. Aristoteles, Constitucion de
los Atenienses 57. 3). Junto con el discurso IV de
Lisias, que esta incompleto, son los unicos testi-
monios que poseemos de esta clase de procesos.
Pareceria tener similitudes en su tratamiento con
los casos de homicidio, pero no esta claro qué era
lo especifico de ellos (Todd, 2007: 282).° Es para-

8 La mayoria de los discursos de Lisias que conservamos
son del género judicial. Aparte de estos, contamos con uno
del género deliberativo, el XXXIV (Sobre la constitucion),
y dos epidicticos, el I (Discurso fuinebre) que es un epita-
fio, y el XXXIII (Olimpico) que es un panegirico. También
seria un discurso epidictico el Erotikos, ya que los erotikoi
logoi pertenecen a este género.

9 La clave esta en descifrar a qué se refiere pronoia, el
conocimiento previo o la intencion. Algunos dicen que se
trataria de intentos de homicidio (Martinez Calvo, 2002a:
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dodjico que, a pesar de que su nombre indica pre-
meditacion, ambos discursos se ocupan de situa-
ciones de violencia ocurridas durante borracheras
en contexto de peleas amorosas entre miembros
de la élite ateniense —o quizas esta sea la estrate-
gia de Lisias para estos casos—.

Por otra parte, en el Fedro Platon le ad-
judica a Lisias un discurso de exhibicion (epi-
deixis), es decir, una disertacion en la que el ora-
dor demuestra su arte retorica. En particular, es
un paignion —en griego “juego”, ‘“broma”—,
esto es, un discurso donde se trata de demostrar
una tesis absurda o que va contra el sentido co-
mun, similar a lo que hace Gorgias en su Enco-
mio de Helena. Ademas de una exhibicion de la
habilidad de repetir argumentos para tesis difici-
les de defender, este tipo de discursos era tam-
bién una ejemplificacion del método de ensenan-
za de los retdricos con base en la memorizacion
de un repertorio de argumentaciones para probar
una tesis o utilizar en un futuro (Velardi, 2006:
26). En efecto, Fedro vuelve de la casa de Lisias
y se dirige a las afueras de la ciudad a terminar de
memorizar el discurso que trae bajo su manto, tal
como descubre luego Socrates (228d-¢e). El texto
de Lisias no esta ordenado logicamente, sino que
parece desorganizado, al comenzar por la conclu-
sion y luego repetir la tesis y sus razones.'® Esto
es lo que criticara Platon en la segunda parte del
Fedro, ya que, segun el filosofo, de este modo no
es posible llegar a la verdad del asunto tratado.
Sin embargo, especialistas como Rowe (1986)
defienden a Lisias. Este autor argumenta fervien-
temente en contra de los que ven su texto como
pobre y desorganizado, dicho al azar, como argu-
menta Socrates. En verdad, es un discurso bien
armado, en donde cada parte presenta un bloque
razonable de sentido y es posible encontrar cierta
conexion entre cada una de ellas. De esta manera,
se logra la impresion de espontaneidad, ya que se
interesa mas por las ideas individuales y no que
estas se encadenen logicamente en un todo unifi-
cado. Segin Rowe, mientras que Socrates en este
didlogo tiene tanto un interés por los discursos

61), pero no es claro (Todd, 2007: 283).

10 El discurso comienza in media res, ya que el orador ad-
vierte que el joven ya conoce su situacion de pretendiente
y al parecer ya ha sido rechazado, con lo cual este discurso
es visto como una parte de su intento de seduccion del jo-
ven (Velardi, 2010: 124 n. 48). Por este comienzo, ya en la
época antigua se ha considerado que este texto tiene una
naturaleza epistolar (Hermias, Comentario del Fedro 35.
19 y ss. Cfr. Lasserre, 1944: 170).
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mismos y su organizacion como por la funcion de
ellos para alcanzar la verdad, Lisias no tiene otra
intencion mas que la persuasion. Efectivamente,
la espontaneidad es una de las caracteristicas de
los discursos de Lisias, segiin Dionisio, y una de
las mas valoradas por este critico. Sin embargo,
la espontaneidad es deliberada. Como dice Dio-
nisio, lo que da la impresion de una organizacion
azarosa, es en verdad una espontaneidad muy
trabajada (Sobre Lisias § 8. 5-7)."! Esta misma
organizacion espontanea, con distintas partes, es
la que veremos en el Discurso contra Simon.

A pesar de estas diferencias de estilo, los
dos discursos aqui analizados pueden agruparse
bajo un género comun. Como ya mencionamos,
al discurso del Fedro se lo ha llamado Erotikos,
ya que pertenece a un género propio de esta €po-
ca, con caracteristicas especificas, los erotikoi
logoi. Veremos que, por su contenido, el discur-
so III de Lisias también podria ser considerando
dentro de esta clase.

Erotikoi logoi

Los erotikoi logoi pueden definirse de
forma general como discursos sobre el amor o el
deseo erdtico (Platon, Fedro 227c; Aristoteles,
Politica 1l. 4. 1262b11. Cfr. Lasserre, 1944: 169).
El Fedro y el Banquete platonicos, asi como el
Bangquete de Jenofonte, son el reflejo de la exis-
tencia de un género literario que floreci6 a fines
del siglo V a. C. Esta tematica se desarroll6 tanto
dentro de los circulos retoricos como del socrati-
co —Didgenes Laercio cita las diversas fuentes
de este tipo de discursos: Antistenes, Euclides
de Mégara, Esquines el socratico y Simias de
Tebas—."? Segun Lasserre (1944: 171), erotikos
logos puede referirse tanto a los discursos que
son dirigidos por un enamorado a su eromenos,
su amado, como a los discursos sobre la natura-
leza del amor. A lo largo de los siglos Vy IV a.C.

11 Platon retrata el efecto que solian tener los discursos de
Lisias mediante la obnubilacion de Fedro frente a su dis-
curso: “;Qué impresion te da el discurso, Socrates? ;No
se expresa de modo sobrenatural, entre otras cosas, en su
vocabulario?” (Fedro 234c).

12 La erética es un tema muy tratado por los socraticos que
probablemente hayan heredado de su maestro. Platon, Je-
nofonte y Esquines muestran en sus escritos el gran interés
de Socrates por los asuntos eroticos y lo presentan como un
gran erastés. Cfr. Platon, Banguete 177d, 198d, 212b; Lisis
204b y Carmides 153d-155d; Jenofonte, Memorabilia 2.
6. 28, 4. 1. 2 y Banquete 8; Esquines (FS 1125-6; SSR VI.
A. 53).
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se produce una evolucion desde el primer tipo,
el tradicional y mas utilizado, hacia el segundo.
Vemos muy bien reflejado este movimiento en el
Fedro: el discurso de Lisias es un claro ejemplo
del primer tipo; el primer discurso de Sdcrates
es una mezcla de ambos, ya que, para lograr su
argumento y seducir al joven, debe primero de-
finir a éros y sus consecuencias (237d); en cam-
bio, el segundo discurso que pronuncia Sdcrates
se aleja de las relaciones subjetivas para plantear
una tesis mucho mas compleja sobre la verdade-
ra naturaleza del amor. Los erotikoi logoi solian
marcar ciertas caracteristicas comunes de éros,
como la valentia (andreia) de los amantes —por
ejemplo, en el discurso de Fedro en el Banquete
de Platon y en el de Pausanias en el Banquete de
Jenofonte— o el tema de la enfermedad (nosos)
que analizaremos aqui. Estas expresiones tenian
su origen literario en la poesia lirica griega —
como retomaremos mas abajo—, pero también
en el lenguaje comun de los griegos. En este sen-
tido, podemos considerar el discurso III de Lisias
como perteneciente a este género, ya que en su
narracion y argumentacion expone las caracteris-
ticas tipicas de la condicion del enamorado.
Tanto el discurso III como el del Fedro
se refieren en particular al éros paidikos, estan
insertos y se comprenden en el marco de las rela-
ciones homoeroéticas propias de la cultura griega,
y sirven a su vez como un valioso testimonio para
estudiarlas. Este vinculo estaba compuesto de un
joven adolescente (eromenos o paidika) que era
deseado por un hombre en sus treinta o cuaren-
ta aflos (erastés o amante)."* Segun la vision do-
minante de las Ultimas décadas (comenzada por
Dover, 1978), el erastés estaria interesado en los
“favores sexuales” del muchacho y a cambio este
era introducido en sociedad, haciendo de esta re-
lacion un “rito de pasaje”, ya que luego el ero-
menos seria erastés de otro muchacho. Foucault
(1984) y Halperin (1990) continuan esta linea,

13 La edad de los involucrados no estaba estrictamente de-
finida y no existia homogeneidad entre las relaciones entre
dos varones (Hubbard, 2003: 1). Sin embargo, habia cier-
tos parametros para este tipo de relaciones amorosas, ya
que, segun la interpretacion de Todd (2007: 277), parte de
la dificultad del cliente del discurso III de Lisias es haber
transgredido el codigo social porque €l era un hombre no-
toriamente viejo que se describe avergonzado por tener que
describir las peleas con Simén, pero también su relacion
erotica con Teodoto, que describe como “bastante insensa-
ta” para su edad (§ 4). Por otro lado, Teddoto es nombrado
con las palabras tipicas con las que se referia al eromenos:
neaniskos, meirakion e incluso paidion.
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poniendo el acento en los roles de cada uno en
la relacion sexual: el erastés desempefiaba un rol
activo, valorado positivamente, y el eromenos, un
rol pasivo considerado deshonroso. A comienzos
de este siglo, Davidson (2001) critica de esta po-
sicion la centralidad de la penetracion, argumen-
tando que no hay evidencia para justificar esta
imagen del sexo antiguo y la moral sexual, donde
una parte puede ganar s6lo a expensas de la otra,
siendo esta una fantasia basada en preconcepcio-
nes modernas del sexo como poder. Percy (2005)
también reprueba aquel enfoque, el cual reduciria
el complejo fendémeno de la experiencia masculi-
na griega, que incorpora la pederastia en su siste-
ma educacional. En este sentido, Hubbard (2003)
también defiende que el objetivo de la pederas-
tia no era subordinar al erémenos, sino avanzar
en su sociabilidad dentro del mundo masculino.
En los textos aqui analizados, podemos obser-
var los roles marcados de la pareja homoerotica:
los erastai —en el Fedro paraddjicamente es el
no erastés y en el III, Simén y el acusado— que
compiten entre si y persiguen a los eromenoi —
el muchachito hipotético del Fedro por un lado,
Teodoto por otro— para que les “concedan sus
favores” (kharizesthai).

En efecto, la tesis que defiende el discurso
del Fedro es que un muchacho deberia “conceder
sus favores” o “gratificar” (kharizesthai, 233d-e
y 234b, 227¢)'* a un hombre que no lo ama, mas
que a uno que lo ama (227¢)."® Lisias defendera
una concepcion mercantilista o contractual de las
relaciones amorosas con base en los beneficios

14 No hay términos anatémicos o fisioldgicos, sino este
tipo de expresiones, pero en este contexto, en donde el
hombre se siente atraido por un muchacho, pero no esta
enamorado de ¢, no hay demasiada ambigiiedad sobre los
“favores” que quiere (Dover, 1978: 44). Este tipo de expre-
siones (kharizesthai y también hypourgein “prestar un ser-
vicio”, hyperetein “servir como subordinado” y peiran “in-
tentar”, “poner a prueba” y en contexto sexual “descubrir lo
que... da de si”’) aparece mucho en el discurso de Pausanias
del Banquete, al que se lo ha relacionado con el presente
discurso, por su vision mercantilista de las relaciones (Do-
ver, 1978: 45). Por otra parte, peirdn aparece también en el
discurso I de Lisias, en la acusacion que la esposa hace a su
marido por propasarse con una esclava (12).

15 Platon, Fedro 227¢: “Pues Lisias ha descrito la seduc-
cion de un muchacho bello (yéypape yap on 6 Avciag
TEPOUEVOV TvaL TOV KOAMV). jMas no por un amante...!
Al revés [de lo esperado] es esto precisamente lo expresado
con sutil perspicacia: que se debe gratificar al no aman-
te mas que al amante (oVy O €pactod 8¢, AAL’ avTO oM
TOUTO Koi KEKOPWELTOL: AEYEL YOP MG XUPIGTEOV [T EPDVTL
puariov 7 €pdvty).”
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que uno le proporciona al otro, pero sin un vin-
culo afectivo que los una.'® Este tipo de relacion
entre las dos partes contratantes (234c) tiene su
base en los principios de un intercambio en la es-
fera economica. La motivacion del no amante es
su interés egoista y debe mostrar persuasivamen-
te sus propios méritos, en una proporcion igual al
joven deseado y su belleza (Aristoteles Etica ni-
comaquea 1163b28-1164al12. Cfr. Burger 1978:
82). Para ello el discurso desplegara los infortu-
nios del enamorado, la enfermedad que sufre el
amante y las consecuencias desfavorables para el
amado.

Precisamente este personaje del enamora-
do enfermo es el que construye Lisias en la na-
rracion del discurso III. Aqui relata que Simon,
el acusador, estaba en relaciones con Teddoto, un
joven de Platea, y alega haber pagado trescientas
dracmas por sus favores (§ 22) —en este contex-
to, favores sexuales—. Esto genera conflicto en
la interpretacion, ya que si el muchacho es ciu-
dadano, esto seria ilegal, hecho que se discute, ya
que en ese momento, luego de la toma de Platea,
los habitantes de esta ciudad poseian la isopoli-
teia, la igualdad de derechos.!” Segin Simon, el

16 Por ejemplo, Fedro 233e-234a: “No obstante, quiza con-
viene gratificar no a los excesivamente necesitados, sino a
los capaces de retribuir el favor maximamente. Y no a los
indigentes solamente, sino a los mas dignos de la accion. Y
no a cuantos se aprovecharan de la flor de tu juventud, sino
a cualquiera que te haga participar de sus bienes cuando en-
vejezcas”. También 234c: “Pero de ello no tiene que surgir
dafio alguno sino provecho para ambos.”

17 El estatus de Teddoto es dificil de determinar. Primero,
al comienzo se menciona que es de Platea, lo que parece
indicar que es un ciudadano ateniense naturalizado, hipo-
tesis adoptada por algunos estudiosos (cfr. Cohen, 2000b:
128, n. 63). En este caso, seria ilegal que se prostituyera y
al hacerlo con Simén deberia haber perdido sus derechos
de ciudadano. El problema es que en § 33 el orador pa-
rece considerar que Teodoto pueda ser requerido para dar
evidencia bajo tortura, lo cual solo se hacia con esclavos.
Por lo tanto, la mayoria de los intérpretes sugiere que es un
esclavo (cfr. Lamb, 1930: 70 y Fernandez-Galiano, 1953:
71, n. xiv, entre otros). Sin embargo, esta posicion también
tiene dificultades, ya que nunca aparece nada sobre una
posible intervencion de un amo en sus problemas. Existen
otras hipotesis intermedias, pero, como marca Todd (2007:
280-281), todas tienen ciertas dificultades. Para este intér-
prete, lo mas seguro es pensar que Teodoto era un hombre
libre no ciudadano y que la dificultad de comprension de
su estatus podria estar planteada deliberadamente por el
mismo Lisias: describirlo como menor de edad de Platea
permite insinuar que Simon pago ilegalmente por prostitu-
cion, pero al mismo tiempo la relacion del acusado con un
posible ciudadano hace que pueda ser una relacion homoe-
rética aristocratica respetable.
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cliente de Lisias le arrebato al chico, pero tam-
bién se apropid de su dinero —no queda claro si
con esto se refiere a que lo privo de los servicios
del muchacho por los que ya habia pagado o a
que lo embaucaron para repartirse el dinero en-
tre Teddoto y el acusado—. Dice haber devuelto
el dinero, pero no ocurrié lo mismo con el mu-
chacho, que parecia seguir en una relacion con
el acusado (§ 25). A partir de aqui, la acusacion
principal es que, luego de estos incidentes, Simon
fue atacado con un cascote de cerdmica que lle-
vaba desde su casa y quedd en lamentable estado
(§27).8

Lisias construye detalladamente la narra-
cion del caso,” donde describe la secuencia de
hechos y las peleas de los involucrados —que se
ocurren a lo largo de mas o menos cuatro afos—,
de forma tal de mostrar que el violento no es su
cliente, sino Simon, el cual ha sido siempre el ata-
cante.”” Veremos que al acusado se lo presentara
como un pobre hombre que sufre una especie de
enfermedad, la de sentir intensos deseos por este
muchacho, situacién que no ha elegido. Precisa-
mente por las caracteristicas de éros que hacen
que uno actie bajo presion y no voluntariamente,
lo que genera arrepentimiento una vez “pasado el
efecto”, se debera, entre otras cosas, exculpar a
su cliente.

Analizaremos los dos textos, a partir de
ciertos fragmentos, para mostrar que poseen una
concepcion comun —primordialmente negati-
va— sobre éros y las pasiones. Es necesario te-
ner en cuenta que en ambos discursos el hecho
de que éros sea presentado como una enferme-
dad (ndsos) y una locura (mania) es conveniente
o funcional a la argumentacién en cada caso: en
el Fedro el objetivo es convencer a un hipotético
muchachito de que debe entregarse sexualmente
a alguien que no lo ama mas que al que si lo hace
y en el discurso Contra Simon se utiliza para ate-

18 El hecho de que haya llevado el cascote desde la casa
es importante para probar la pronoia, la premeditacion
(Martinez Calvo, 2002a: 126; Todd, 2007: 282). En los dos
discursos conservados de este tipo de casos (este y el I) el
arma es un cascote de ceramica.

19 Dionisio de Halicarnaso analiza las distintas partes de
los discursos del logografo en cuestion: el exordio, la narra-
cion, la argumentacion y el epilogo. Segun este autor, Li-
sias se destacaba en la narracion mas que en ninguna parte
(Sobre Lisias § 8).

20 Este es uno de los casos que menciona Dionisio, Sobre
Lisias § 17. 3: “Otras veces muestra la debilidad propia y la
prepotencia del oponente y cémo el proceso no se desarro-
lla en las mismas condiciones para ambos”.
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nuar la responsabilidad moral de las acciones del
acusado. Sin embargo, para que este recurso sea
efectivo, es necesario que esté basado en una opi-
nién popular sobre las pasiones compartida por
los posibles interlocutores.

Analisis de los discursos: enfermos, celosos y
arrepentidos

En primer lugar, los dos discursos en
cuestion consideran el estar enamorado o el de-
seo hacia alguien como una situacion calamitosa,
una desgracia (symphords), aunque connatural a
los seres humanos y equiparada a una enferme-
dad (nosos). El Discurso contra Simon comienza
presentando la situacion del acusado de esta for-
ma:

Pero si demuestro, sobre el caso, que no estoy incurso en
los juramentos de Simoén y os parece que tengo hacia el
mozuelo (pros to meirakion) una inclinacion bastante mas
insensata (anoetoteron) de la que corresponde a mi edad, os
suplico que no me tengais por mas indigno (kheiro): sabéis
que enamorarse (epithumésai) es connatural a todos los hu-
manos,”' y que el mas excelente (béltistos) y el mas pruden-
te (sophronéstatos) seria aquel que sabe llevar el infortunio
(symphordas) con el mayor decoro (kosmiotata). Para todo
esto se me ha convertido Simén, aqui presente, en un impe-

dimento como voy a demostraos (Lisias, III § 3-4).2

En el Fedro encontramos una presenta-
cién muy similar:

Y, a decir verdad, jcomo seria verosimil (eikds)* entregar

21 Cfr. Lisias, I1I 44: “Pues no me parece propio de la mis-
ma persona el ser amante (eran) y delator (sykophantein):
lo primero es de hombres bastante simples (euethestéron),
lo segundo de hombres muy perversos.” Estos son argu-
mentos que apelan a generalizaciones psicologicas, segun
Dover (1968: 74), muy poco usados por Lisias.

22 Para el discurso III de Lisias utilizamos la traduccion de
Martinez Calvo (2002a).

23 La verosimilitud (o eikos) es uno de los temas principa-
les de la segunda parte del Fedro (257b-279c). Platon criti-
ca duramente el principio que rige en las cortes de justicia
y a los retdricos, el cual se basa mas en la verosimilitud
que en la verdad (272d-e). Este criterio es el que sigue ma-
nifiestamente el discurso de Lisias de este didlogo: dadas
las caracteristicas del amante presentadas, es verosimil que
sucedan determinadas consecuencias. Por ejemplo, Fedro
233a: “Para los que no aman, en cambio, quienes ya eran
amigos entre si antes de que hicieran eso, no es verosimil
que esto por lo que se beneficiaron disminuya su afecto,
sino que quede como recordatorio de lo que vendra”. Aun-
que no explicitada, esta misma estrategia es la que encon

59



60

Symploké revista filoséfica

un asunto de este tipo a alguien que esta en una circunstan-
cia tan calamitosa (symphordn) que nadie versado en clla
haria siquiera el intento de sustraerse? Pues incluso ellos
mismos admiten estar mas bien enfermos (nosein) que en
su sano juicio (sophronein), y saber de su desatino, pero no
ser capaces de dominarse (ou dynasthai hauton kratein).
(Asi que, ya con tino, como considerarian que estan bien
esas cosas sobre las que deciden estando en ese estado?
(Platon, Fedro 231c-d).*

El deseo erotico es visto como una en-
fermedad que genera una falta de control y de
juicio. Esta pulsion es nombrada en el discurso
forense con el sustantivo epithymia y el verbo
epithyméo. En el Fedro se utiliza esta palabra,
pero también los cognados de éros y erdo, ya que
la contraposicion de personajes se da entre el que
ama (erastés) y el que no ama (ouk erastés). Epi-
thymia solia referirse a los apetitos mas basicos
vinculados a cuestiones fisiologicas como la sed,
el hambre y el deseo sexual, que no apuntan a un
objeto especifico, sino que meramente requieren
ser saciados (Tucidides 2. 52. 1; 7. 84. 2). Sin
embargo, también puede referir al deseo de algo
en general.”® Por ultimo, puede tener el sentido,
como encontramos aqui, del apetito sexual espe-
cificamente. Por otro lado, éros suele utilizarse
para referir a un deseo sexual intenso, por lo ge-
neral hacia una persona particular, por lo que sue-
le traducirse como “amor”. Eros también supone
mayor intensidad: Prodico lo definié6 como “de-
seo (epithymia) duplicado” y el éros duplicado
es locura (DK 84 B 7); Jenofonte también llama
éros al deseo intenso y locura al desvario mani-
fiesto de la razon de una persona (Memorabilia

tramos en el discurso III, en donde a partir de la caracte-
rizacion de los involucrados en el juicio se desarrolla un
argumento probabilistico que corre implicitamente a través
del discurso: segtin la descripcion de las personalidades de
los protagonistas, la mas probable o verosimil es la version
del acusado y no la de Simoén, el acusador (cfr. Todd, 2007:
284). De hecho, es un caso muy similar al ejemplo que
da Socrates en el Fedro sobre el hombre débil y el fuerte
(272e). Segun Platon, mediante este tipo de discursos nun-
ca se llegara a la verdad, sino s6lo a la verosimilitud. Esto
es lo que intentara modificar Socrates en su primer discur-
so, brindando una definicion explicita que apunte no a lo
verosimil, sino a la realidad misma (ousia) de éros (Fierro,
en prensa: 86). Es desde aqui de donde se derivan las con-
secuencias negativas para el joven, no de modo verosimil,
sino necesario (andnke).

24 Para el Fedro utilizamos la traduccion de Fierro (en
prensa).

25 Por ejemplo, en Republica V 475b, cuando intentan de-
finir al filésofo, Socrates pregunta:
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I 9. 7). Cfr. Dover, 1978: 43). De todas formas,
la demarcacion no es absoluta, sino que muchas
veces los sentidos de éros y erdn, y epithymia y
epithymein podian superponerse. Por ejemplo, en
el Banquete de Jenofonte se pasa de uno a otro
y en Homero éros se utiliza en relacion con los
apetitos mas basicos (/liada 1 469). En los discur-
sos aqui analizados, son tomados practicamente
como sinénimos, ya que, como veremos mas aba-
jo, el deseo por una persona se refiere a un deseo
puramente fisico, aunque por alguien particular.
El orador del discurso III habla de es-
tas pasiones como algo que lo afecta y lo aflige
(eidot0g OTL émbouicor pev dmacwy avOpdToIg
gveotwy, III § 4. Cfr. Todd, 2007: 311). Esto re-
fleja una concepcion habitual en la época, ya que
los griegos tendian a concebir el deseo sexual
como una enfermedad (ndsos),* una locura o una
desgracia que venia desde afuera del sujeto —en
general, producida por un dios— y afectaba a la
persona involucrada (Carey, 1989: 94-95; Dover,
1974: 125, 137-138,210-211). La cultura popular
era muy consciente de que las emociones fuer-
tes como la ira, el deseo sexual o el enamorarse
podian alterar la razon (Dover, 1974: 125). Toda
situacion no bien recibida o que podia tener ma-
las consecuencias podia ser llamada ndsos y el
deseo sexual o el estar enamorado era un caso
particularmente mencionado (cfr. Eubulo fr. 41.
6). Segiin Dover (1974: 153), la posibilidad de
considerar que un individuo es empujado a un
delito por fuerzas externas que no puede resistir
alimenta la descripcion de un crimen como des-
gracia o percance (symphora)*’ cada vez que el
orador desea evocar la simpatia del delincuente,
lo cual es precisamente el caso que analizamos

“~Dime si es asi 0 no: jacaso cuando decimos que
alguien desea algo (finos epithymetikon), diremos que de-
sea todo lo de esa clase, o una parte si y la otra no?

—Lo desea todo —dijo

—(No diremos entonces que el filosofo desea la
sabiduria (sophias...epithymeteén einai), no una parte siy la
otra no, si no que la desea toda?”.

26 Nosos tiene originariamente el sentido de “enfermedad”
o “plaga” ({liada 1 10, Odisea IX 411 y luego en Esquilo,
Antifonte e Isocrates) que luego deriva en “angustia” o “su-
frimiento”, especialmente causados por la locura, la pasion
o el vicio (LSJ s. v. nosos).

27 Aunque su acepcion original es la de “reunion” o “co-
leccion” (syn-phora), por derivar del verbo symphéro, tiene
primero el sentido de “evento”, “circunstancia”, y de alli
“circunstancia mala”, “desgracia”. Muy raramente se em-
plea con la idea de “buena suerte” o “asunto feliz” (LSJ s.
v. symphora; Chantraine, 1968: 1190).
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aqui.”

Este modo de concebir el deseo erdtico no
parecia existir atin en la época homérica. En la
lliada y la Odisea Homero se refiere a este solo
como una de las delicias de la vida proveniente
de los dioses.”” La idea del amor como sufrimien-
to y enfermedad aparece algo después y es de-
sarrollada por los poetas liricos, como Arquiloco
y especialmente Safo (Snell, 1946: 52).>° Aqui,
aunque el éros es atin considerado como algo que
proviene de los dioses y que afecta desde afue-
ra, la novedad radicard en que la infelicidad que
produce es vista como propia, lo cual genera una
primera concientizacion del individuo como tal,
ausente en la época homérica.’! Por otra parte, ve-
mos un esbozo de esta concepcion tragica de éros
ya en Hesiodo, Trabajos y los dias 88 (“penosos
anhelos y aflicciones que corroen los miembros™)
y Teogonia 120, que sera luego muy desarrollada
en la tragedia (por ejemplo, Sofocles, Antigona,
793-794 y Euripides, Hipdlito, 38-40; 392-393).
De hecho, éros es uno de las principales motores
de la tragedia, especialmente porque acontece a
algunos personajes conocer el bien, pero no po-
der realizarlo por la falta de control de si mismos

(Fierro, 2006: 169-170).%

28 En el discurso III encontramos repetidas veces al acu-
sado lamentandose de su desgracia: aisckynomenos... t&i
symphorai (‘“avergonzado por su propia desgracia” § 9) y
symphoran emautol (“mi propia desgracia” § 30).

29 Con esto no queremos decir que en la época arcaica no
hayan existido los problemas amorosos. De hecho, segtn la
leyenda, la Guerra de Troya se produjo a partir de la pasion
amorosa de Paris por Helena. Sin embargo, no parece haber
en el principe un conflicto interno sobre qué debe hacer res-
pecto de su pasion, sino que actia acorde con ella.

30 El mismo Sdcrates hace una referencia a estos poetas,
expertos en estas cuestiones, al comentar el discurso de
Lisias: “Ahora, de buenas a primeras, no puedo decirtelo.
Pero, evidentemente, algo de esto escuché, ya sea de la be-
lla Safo, ya del sabio Anacreonte, ¢ incluso, de ciertos es-
critores. jSacando pruebas de donde, entonces, digo esto?
En cierto sentido, genial amigo, me siento con el pecho
lleno y capaz de expresar cosas distintas y no peores que
estas” (Fedro 235¢).

31 Seguin Lasserre (1944: 173), la caracteristica subjetiva
de estos textos (erotikoi logoi) viene directamente de la
poesia lirica amorosa. El paso de la poesia a la prosa ha
sido por la influencia de las ensefianzas de Tisias, Podico y
Gorgias, que desarrollaron la prosa artistica de la literatura
griega. Especificamente, segun este autor, la metafora de
la enfermedad proviene de Gorgias (antropinon nosema) y
Antistenes (ndson), y devino usual en la época de Lisias en
los erotikoi logoi.

32 El discurso III de Lisias responde a una retdrica del au-
todominio o mas bien a la falta de este (béltistos...kai so-
phronéstatos...kosmiotata) (Todd, 2007: 311).
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La debilitacion del juicio estda muy pre-
sente a lo largo de todo el primer discurso del
Fedro, que contrapone el dominio de si y la mo-
deracion (sophrosyne) de los que no aman con
la desmesura (hybris) permanente e incontrolable
de los enamorados.** Esto hace que tengan reac-
ciones y actitudes irracionales, perjudiciales para
el amado. Por ejemplo, se vuelven posesivos y
celosos, y entran en colera facilmente:

Y, ademads, seguro que muchos reparan en los que aman
(tous erdntas) y los ven acompaiiando a sus amados (fois
eroménois) y haciendo de esto su trabajo, de modo que,
cada vez que se los observa conversando entre si, supo-
nen entonces que estan juntos, ya por haberse consumado
0 porque esta por consumarse el deseo (] yeyevnuévng 1j
peldovong Eoecbat T Embopiog cvveivar) (Platon, Fedro
232a-b).

Esta actitud genera que los enamorados
intenten sustraer a sus amados de la compania
de otras personas y no quieran que tengan otros
amigos ni intereses que no sean ellos mismos
(232c¢-d). Si seguimos la interpretacion de Todd
(2007: 327), en el discurso III § 22 encontramos
una referencia a un exceso de posesion por parte
de Simoén sobre Teodoto, ya que Lisias utiliza la
expresion epibouleusas apéstesa autol (“turned
<Theodotos> against him by means of a plot”,
“puso <a Teddoto> contra ¢l con mafias™), ya que
el verbo aphistemi tiende a denotar situaciones
causadas por escapar del control de una autoridad
legitima. La posesion del otro es consecuencia de
la especificidad del objeto que supone la pasion
amorosa de éros, por la cual pretende la exclu-
sividad también de la otra parte. Como contra-
punto, es otra la actitud del orador en el Contra
Eratostenes, discurso I de Lisias, donde aquel es
presentado como no posesivo y mas liberal con
su esposa (§ 6).

Otra reaccion comun del amante irracio-
nal producto de la desmesura presente en los dos
textos analizados es el alardear al amado (epi-
deiknysthai), que se menciona en el Fedro como
algo tipico del amante:

Ahora bien, si sientes temor de lo establecido por conven-

cioén (nomon), que, tras enterarse la gente, esto se convierta

33 Platon, Fedro 233a: “Pues esos ensalzan tus palabras y
acciones incluso en desmedro de lo mejor para ti: en parte,
por estar temerosos de despertar tu odio; en parte, por debi-
litarse su juicio a causa de su deseo”.
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en oprobio para ti, es verosimil (eikds) que los que aman
(tous erodntas), al suponer que son tan objeto de admira-
cion de los demas como ellos 1o son de si mismos, se exal-
ten al hablar y hacer gala (philotimouménous), alardeando
(epidetknysthai) ante todos que no han hecho esfuerzos en
vano. En cambio, los que no aman (fous mé erdntas), por
ser mas duefios de si mismos (kreittous hautdn ontas), es
verosimil que prefieran lo mejor de todo (10 béltiston) a la
notoriedad entre la gente (Platon, Fedro 231e-232a).

Aunque este tema no aparece explicita-
mente en el discurso III, podemos inferirlo de
ciertas actitudes del mismo acusado. Este relata
haber pasado por la casa de Simon con Teddoto,
el muchacho, y Todd (2007: 332) sugiere que esto
puede haber sido para alardear de su conquista
(§ 31). También en § 11 menciona que, cuando
regresaron, Teddoto se estaba quedando en casa
de Lisimaco, quien “casualmente” vivia cerca de
Simon. Todd (2007: 318) y Carey (1989: 99) su-
ponen que podria tratarse de una provocacion de-
liberada, aunque permanentemente disimulada.**
Curiosamente, es Socrates en Fedro quien criti-
ca a Lisias, quien en su discurso encarna al no
amante, por “hacer gala de su talento”:

La verdad, me dio la impresion de que se comportaba como
un joven pendenciero al hacer gala de su talento (epidei-
knymenos) de expresar las mismas cosas primero de un
modo y después de otro, y decirlas en cualquiera de ambos
casos mas que bien (Platon, Fedro 235a).

Frente a los demas, el amante alardea de
su objeto de deseo, que en este caso es el discur-
so, el cual es colocado en el lugar del amado tanto
por Sécrates como por Fedro (227c-229a), pero
también desea alardear de sus habilidades frente
al objeto amado. De este modo, ademas de criti-
car el discurso de Lisias, Socrates parece también
insinuar que Lisias mismo estd actuando como un
amante frente a su enamorado, Fedro —y posi-
blemente también frente a los otros muchachos
que hayan escuchado y leido su discurso en la
clase magistral de ese dia—. Asi, encontramos
en los personajes del didlogo un tercer triangulo
amoroso —ademas del que aparece en el discurso
IIT entre Teddoto, Simon y el acusado, y el de los
personajes imaginarios de los dos primeros dis-
cursos del Fedro, el muchachito, el amante y el

34 También en § 34 eis tosolto amathias “tal nivel de es-
tupidez”, donde nuevamente ignora la posibilidad de una
provocacion deliberada.
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no amante— en donde Fedro, aunque ya pasado
de edad, juega el rol del eromenos, quien primero
se encuentra obnubilado por su admiracion hacia
su pretendiente Lisias y su actividad, la retorica,
y luego tornaré su interés hacia Socrates y la fi-
losofia.*

Como adelantamos mas arriba, esta falta
de estabilidad ocurre, entre otras cosas, porque
se enamoran del cuerpo del muchacho y no del
alma, es un deseo puramente fisico. Mientras que
en el Erotikos esto es explicitado, en el discurso
IIT podemos inferirlo por el uso predominante, en
lugar de éros y erdo, de epithymia y epithyméo,
que, como vimos, solia sefalar el deseo o el mero
apetito (en este caso sexual). Sin embargo, aun-
que sea un apetito puramente carnal, en ambos
textos el conflicto surge porque no es un deseo en
general por cualquier persona, sino por alguien
en particular:

En efecto muchos de de los que aman desean el cuerpo an-
tes de que conozcan la forma de ser y se vuelvan versados
en otros rasgos personales, de manera que no les es obvio
si luego alin querran ser amigos, una vez que apacigiien su
deseo (Platon, Fedro 232e-233a).

Siguiendo la tesis de Belfiore (2012), po-
demos afirmar que lo que plantea el discurso de
Lisias es la imposibilidad de hacer coincidir el
deseo sexual con una relacion de amistad (phi-
lia), ya que tanto el amante como el no amante —
que en verdad Socrates descubre también como
amante, pero del éros ordinario—*° quieren lo
mismo, el placer fisico. En el lenguaje habitual,
aunque la philia referia a la amistad o carifio en
términos generales y podia utilizarse entre fami-
liares y amigos, es decir, en relaciones no sexua-

35 El desenmascaramiento de Lisias puede apoyarse tam-
bién con el guiiio que hace Socrates al comienzo de su dis-
curso, en donde, aunque dice que repetira la tesis de Lisias,
aclara que el narrador es en verdad un amante encubierto,
que se hace pasar por un no amante para conquistar su ob-
jeto de deseo. Es discutido por los intérpretes qué significa
este gesto, pero en funcion de lo analizado, podemos pen-
sar que esta desenmascarando la hipocresia del supuesto no
amante, que en verdad tiene los mismos intereses que el no
amante, ya que no puede haber afecto del que no desea (Po-
ratti, 2010; Rowe, 1986; Castello, en prensa). Por lo cual,
la eleccion es entre dos tipos de relaciones, una mejor que
la otra (Poratti, 2010). De esta manera, Sdcrates cambia no
solo la forma, sino también el contenido del discurso que
dara y abre la posibilidad de un amor noble, tal como defi-
nira en la segunda parte mediante el arte dialéctico.

36 Véase la nota anterior.
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les, también podia suponer un contexto sexual
(Jenofonte, IX 6; Platon, Lisis 221b y Eutidemo
282b. Cfr. Dover, 1978: 49). Platén intentara re-
solver esta problematica —vigente ain hoy en
dia— sobre si es posible tener con alguien una
amistad a la vez que una relacion erotica. Segun
Belfiore, hara esto mediante la creacion de un
arte erotico que expondra en el segundo discurso
de Socrates.

Por otra parte, uno de los efectos funda-
mentales de esta inestabilidad es la imposibilidad
de que perdure el deseo y el consiguiente arre-
pentimiento del amante:

Y, de hecho, si te acecha el temor por considerar que el
afecto dificilmente perdure y que, mientras en caso de ocu-
rrir un conflicto bajo otra circunstancia, la desgracia seria
compartida por ambos, pero en este caso, al haber tu con-
cedido lo que tienes en mayor estima, para ti seria un gran
dafio, verosimilmente temerias mas bien a los que aman
(Platéon, Fedro 232 ¢).

Y es que seria terrible si, cada vez que
alguien recibe una herida por embriaguez, ti-
validad, o por asuntos de muchachos o por in-
sultos o peleando por una hetera (éx pébng xoi
euovikiog 1 ék moddv N €k Aowopiag 1| mepl
étaipog poydpevor) —cosas de las que todo el
mundo se arrepiente (metamélei) cuando reco-
bra la sensatez (béltion phronésosin)—, vosotros
fuerais a imponerles tan grave y terrible castigo,
hasta el punto de expulsar de la patria a un ciuda-
dano (Lisias, III § 43).

Tomé, pues, al muchacho (hay que decir toda la verdad) y
sali de la ciudad. Y cuando creia que ya era tiempo de que
Simon hubiera olvidado al mozuelo (epilathésthai mén tot
neaniskou) y se arrepintiera de sus yerros pasados (meta-
melésai dé ton proteron hemarteménon), regresé de nuevo
(Lisias, IIT § 10).

Este es uno de los principales problemas
para el amado, ya que, segtin la forma tradicional
de la paiderastia en la que se apoyan estos dis-
cursos, los beneficios del amado vendrian luego
con los favores sociales y politicos que el amante
pueda brindarle. Esta idea del arrepentimiento es
utilizada por Lisias en cada caso para demostrar
sus propositos. En el Fedro el arrepentimiento
del amante luego de pasado el efecto del ena-
moramiento se utiliza para infundirle la idea al
muchacho de que no puede confiar en ¢l y en sus
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promesas, como si puede con alguien que no lo
ama y acuerda sin presion alguna. Por otra parte,
en el Discurso contra Simon se utiliza el arrepen-
timiento para que disminuya la culpabilidad del
acusado, asi como para mostrarse presuntamente
sincero ante los consejeros.

En ambos casos, la imagen que se propor-
ciona de persona enamorada es la de un borra-
cho obnubilado por su embriaguez, que luego se
arrepiente de los hechos de la noche anterior una
vez recobrada la sensatez. Nuevamente podemos
rastrear el origen de esta concepcion que asimila
el enamoramiento a la embriaguez en los poetas
liricos, por ejemplo con Anacreonte (fr. 17D):
“Saltando de nuevo desde la roca de Léucade, /
en el blanco oleaje me sumerjo, ebrio de amor”.

La consecuencia fundamental de esta
concepciodn y la causa principal de todas las ca-
racteristicas mencionadas es que el enamorado
no actue voluntariamente, sino dominado por la
pasion. En ambos discursos encontramos muy
presente la dicotomia entre el actuar racional y
voluntariamente, frente al actuar bajo presion o
por la fuerza de las pasiones.’” En el Fedro Lisias
explica:

Pues a estos [los amantes] en algin momento les viene el
arrepentimiento (metamélei) del beneficio que procuraron,
una vez que apaciguan su deseo. En cambio para los otros
no hay momento en que les interese retractarse. Pues no
bajo presion (hup ' anankés), sino voluntariamente (hekon-
tes), tal como decidirian lo mejor sobre sus propios asun-
tos, te benefician en la medida de sus posibilidades (Platon,
Fedro 231a).

También en el discurso judicial se explici-
ta la involuntariedad que provoca la situacion:

Todavia si el mozuelo hubiera estado con €I, tendria algun
sentido su mentira de que yo me vi obligado por la pasion
(dia tén epithymian enankazomen) a realizar un acto mas
insensato (anoetoteron) de lo habitual (Lisias, 111 § 31).

Como bien sefiala Todd (2007: 284), la
clave de la estrategia de Lisias consiste en la re-
presentacién del cardcter de los personajes y la

37 Podemos incluso observar esta dicotomia en la drama-
turgia del didlogo platénico, en la relacion entre Socrates
y Fedro: “Por todas estas razones, comprende lo que real-
mente te digo y bajo ninglin concepto quieras hablar por la
fuerza a hacerlo voluntariamente. (...) jOh, maldito! jQué
bien te las ingenias para forzar a un hombre afecto a los
discursos a hacer lo que requieres!” (Fedro 236d-e).
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construccion de la narracidén, ambas entrelaza-
das, ya que a través de la narracion se desarrollan
las personalidades opuestas de los involucrados.
Simon es presentado como una persona violenta
que esta siempre buscando problemas y el acu-
sado se encuentra obligado o forzado (anankd-
zo, anankasthésomai) a estar en esas situaciones,
aunque intente evitarlas. Lisias representa a su
cliente como constantemente pasivo, victima de
compulsién, por el comportamiento de Simoén.
Como vemos, la aludida coaccién no es s6lo por
parte de las violentas actitudes de Simon, sino
también por creencia en la inevitabilidad del de-
seo y las funestas consecuencias que produce,
que habrian llevado al cliente de Lisias a estas
cosas insensatas para su edad (§ 6). Por otra par-
te, Todd sefiala que, a pesar de esta antitética ca-
racterizacion, el que habla no es presentado como
perfecto, pero sus fallas —la vergilienza de su re-
lacion con Teodoto pese a su edad y la admision
implicita de cobardia— son superficiales y enten-
dibles, y sirven de hecho para hacer su caracter
mas creible. En funcion del foco de analisis aqui
desarrollado, podemos agregar que no sélo sirve
para hacer generar cierta empatia, sino que son
parte fundamental de la argumentacién, ya que
una de las principales razones para exculpar a su
cliente es la inevitabilidad de las acciones frente
al deseo erotico, idea muy comun en la cultura
griega. Es tal la importancia de este punto, que el
discurso finaliza reafirmandolo nuevamente:

Conque seria justo que recibiera vuestra compasion y la de
los demas, no sélo si sufriera lo que Simon pretende, sino
también por haberme visto obligado (enankdasthen) a caer
en semejante litigio por semejante asunto (Lisias 111 § 48).

Segun Dover (1974: 124), los griegos
tendian a pensar el deseo sexual como una fuer-
za externa que actuaba sobre el alma, ya que no
elegimos nuestros deseos, sino que a lo sumo po-
demos ser conscientes de ellos. Esto estd estre-
chamente relacionado con la tendencia a la per-
sonificacion del dios Eros y otras emociones. Los
dioses tenian una fuerte incidencia en los asuntos
humanos, incluso en sus pensamientos y pala-
bras. Y en particular, Afrodita y Eros eran pen-
sados popularmente como irresistibles, incluso
para los otros dioses, y por ello mucho mas para
los mortales.* Existia para los griegos un plano

38 En las Troyanas de Euripides (944-954), Helena dice a
Hécuba que culpe a Afrodita de su huida con Paris, ya que

abril 2018

de determinacion inevitable, la Ananke o Necesi-
dad, al cual estaban atados dioses y hombres (por
ejemplo, Filemon en el fr. 31 habla de los dioses
como esclavos de Necesidad. Cfr. Marsico, 2011:
21). Como bien menciona Dover, y podemos ver-
lo confirmado en los textos aqui analizados, el
habito de personificacion y deificacion es de gran
importancia moral, ya que uno podria describir
las propias acciones de manera que parezca que
somos un juguete de los seres sobrenaturales. El
tratamiento del deseo sexual como un dios irre-
sistible, la externalizacion y personificacion de
emociones y el hecho de que los dioses puedan
apoderarse de los pensamientos de las personas
hacen que la actividad moral de los hombres apa-
rezca muy limitada por circunstancias y fuerzas
fuera de nuestro control (Dover, 1974; Rossetti,
2008).

Conclusiones

A partir del andlisis del Erotikos, discurso
atribuido a Lisias en el Fedro de Platon, y del
Discurso de defensa contra Simon, encontra-
mos una concepcidon subyacente sobre el amor
y las pasiones. Mientras que del discurso III no
se discute su autoria, el Erotikds es sumamente
cuestionado. A pesar de las grandes similitudes
que hemos encontrado, tanto en el lenguaje para
referirse a lo erotico como en la idea de éros que
ambos sostienen, no puede darse una respuesta
definitiva al problema, ya que Platon puede estar
imitando el estilo y las ideas de Lisias —quizas
incluso pueda haberse inspirado en el discurso
III—. Pero maés alla de este punto, imposible de
resolver con absoluta certeza, lo que con seguri-
dad hacen estos textos es reflejar una concepcion
importante sobre las pasiones y sus efectos en la
personalidad de los individuos que estaba muy
extendida entre los griegos en los siglos V y IV
a. C. Todo lo que no podian manejar era consi-
derado como proveniente de una fuerza externa,
divina o necesaria; todo lo que generaba conse-
cuencias indeseables era llamado con el nombre
de nosos “enfermedad” o symphord “desgracia,
evento desafortunado”, palabras que también de-
notan una fuente externa al agente. Estas circuns-
tancias, practicamente inevitables, hacen que
el que estd dominado por ellas no pueda pensar

racionalmente y decidir por si mismo, sino que

incluso Zeus es “esclavo de Afrodita”.
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acttie bajo los efectos de la locura. Esta exterio-
rizacidbn —entre otras cosas, fruto de la personi-
ficacion y deificacion de las pasiones— y todos
los condicionamientos que ponian los griegos a
la naturaleza humana suponen importantes con-
secuencias en la responsabilidad moral del agen-
te que se ve muy disminuida.

Este tipo de pensamiento sobre el hombre
parece ser heredero de la época arcaica, donde no
estaba conformada todavia las nociones de indi-
viduo y responsabilidad moral (Snell, 1946; Bre-
mmer, 1983; Eggers Lan, 1990; Marsico, 2011:
21).* Aunque estas ya estaban desarrolladas en la
época clésica, segiin Snell (1946) a partir de la li-
rica y las artes dramaticas, parecen quedar fuertes
vestigios de la concepcion antropoldgica anterior,
en especial en lo que se refiere a los sentimientos
y las pasiones. Esto hace que algunos autores,
desde Jaegger (1933) hasta Dorion (2007) y Ros-
setti (2008), piensen a Socrates como una figura
bisagra en torno a la reflexion sobre estos temas.
Frente a la idea de la ingobernabilidad de las pa-
siones, Socrates, y luego sus discipulos, imponen
el dominio de si mismo, el control de los placeres
o enkrdateia, palabra que aparece por primera vez
en estos siglos. Dentro de este tema fundamental,
el éros ocupo una parte importante de la reflexion
de los socraticos. Socrates representaba la figura
del amante por excelencia, aunque con sus sin-
gularidades. Cada socratico intentd posicionarse
dentro del clima intelectual en el que florecieron
los erotikoi logoi, interpretando el pensamiento
y la actitud de su maestro de distintas formas, al-
gunos con una vision mas tradicional de la rela-
cion entre amado y amante (Jenofonte), otros con
posturas mas extremas, sea por el rechazo a las
relaciones amorosas (Antistenes) o la redireccion
del deseo erotico hacia el deseo por la verdad y el
cuidado de si mismo (Esquines y Platon).

En el Fedro vemos como Platén participa
de la discusion sobre las pasiones, el dominio de
si, el éros y la verdad. Comienza presentando la
vision popular sobre estos temas mediante el dis-
curso de Lisias —con los puntos en comun que
hemos visto con el discurso [1I—. Luego, Sécra-
tes dice un primer discurso en donde se encamina
hacia una definicion mas precisa de éros, consi-
derado un tipo de mania que cuando domina al
ser humano lleva a la desmesura, la hybris, como
opuesta a la sophrosyne. Aunque aqui se explicita

39 Dover (1974: 151) y otros especialistas critican o mati-
zan esta posicion.
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la concepcion tradicional, en el segundo discurso
que da Socrates se presenta otro tipo de mania
erdtica. Esta locura es enviada por los dioses, y
dado que lo divino para Platéon no sigue el an-
tropomorfismo tradicional, sino que representa
lo perfecto y lo ideal, esta mania es por lo tanto
benéfica para el ser humano, ya que permite su-
perar la “mera moderacion humana” y alcanzar
lo divino (Fedro 257a). Sin embargo, continuan-
do con la ensefanza socratica, esto no es dado
sin mas para el ser humano, sino que requiere un
arduo trabajo poder controlar los sentimientos
que, representados en el caballo negro del alma,
nos dominan frente a la vision de la belleza. No
obstante, este trabajo es efectivamente posible, e
incluso necesario, para poder dominarnos a noso-
tros mismos y poder llegar asi a una vida filosofi-
ca.
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El papel de los pathe

y la phantasia en

la Retorica aristotélica

Apuntes sobre la relacion sinomopotética”

Resumen

El presente escrito parte de la hipdtesis de
que la producciéon de imdgenes representaciona-
les, presentes en la comprension profunda de la
psicologia aristotélica, opera como base funda-
mental en la Retorica: de qué modo el ser hu-
mano es capaz de apropiarse los fendmenos sen-
so-representativos a través del uso estratégico del
lenguaje. Para tal fin presenta, desde un enfoque
filologico-hermenéutico, un panorama puntual de
las indagaciones psicoldgicas aristotélicas esbo-
zadas en ciertos pasajes de De anima y De motu
animalium, particularmente los pdthe y la phan-
tasia. Tiene como objetivo dar cuenta de los me-
canismos por los cuales un individuo puede ser
afectado en su estado disposicional y represen-
tacional por medio de un discurso performativo
(Retorica). En tal horizonte, entre las diversas fa-
cultades del alma (cfr. De anima 414b1 y ss.), se
limita a exhibir un marco general de cémo se co-
nectan ciertos ingredientes animicos, por asi de-
cirlo, en los engranajes psiquicos y a partir de qué
relaciones entre ellos se despiertan determinadas
representaciones, juicios y posibles acciones. Se
intenta pues presentar el vinculo existente entre
la produccion discursiva performativa, el suscitar
determinado estado de &nimo por mediacion de la
phantasia y sus implicancias en el orden psiqui-
co-practico del ser humano.

Ariel Vecchio

UNSAM - UNAV - CONICET

Palabras clave: Aristoteles, logos, pathos, phan-
tasia, retorica y psicologia.

Abstract

This paper is based on the hypothesis that
the production of representational images, which
is present in the deep understanding of Aristote-
lian psychology, operates as a fundamental basis
in the Rhetoric. For this purpose, I will present,
from a philological-hermeneutic approach, a pre-
cise panorama of the Aristotelian psychological
investigations sketched in certain passages of De
anima and De motu animalium, particularly pa-
the and phantasia. My aim is to give an account
of the mechanisms by which an individual can
be affected in their dispositional and representa-
tional state by means of a performative discourse
(Rhetoric). Given the various faculties of the soul
(cfr. De anima 414blss.), I will show how certain
psychic ingredients are connected, so to speak,
in the psychic gears and from what kind of re-
lationships between them certain representations,
judgments and possible actions are awakened. I
will intend to describe the liaison between the
performative discursive production, the raising
of a certain state of mind through the mediation
of phantasia and its implications in the psychi-
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cal-practical order of the human being.

Keywords: Aristotle, logos, pathos, phantasia,
rhetoric and psychology.

I. Introduccion: los componentes y alcance del
logos retorico

Aristoteles distingue tres componentes
del discurso retorico:!

El discurso esta formado por tres elementos: del que habla
(légontos), sobre aquello que habla (peri hoii) y a quién
(pros hom) habla; y su fin (félos) se dirige hacia esto ulti-
mo, quiero decir el oyente (fon akroatén) (Aristoteles, Ret.
1358a35-37)%.

El anélisis de la situacion retorica estable-
ce una triparticion de constituyentes: el orador, el
auditor y la sustancia del discurso.’ Ahora bien,
estos elementos se articulan con un fin especifi-
co: orientar al auditorio a un determinado juicio
(1377b20), razén por la cual, “es necesidad no
solo fijar la atencion hacia el discurso, de modo
que sea demostrativo y confiable, sino también
codmo (poion) se dispone uno mismo y al juez” —i.
e. en un sentido amplio que incluye a un eventual
auditorio presente— (1377b23-25). De manera
que el enunciador que se posiciona en la lengua
desde la perspectiva retorica debe desarrollar una
competencia lingiiistica que gobierne tanto el
contenido informativo, actualmente denomina-
do lo intratextual, como la orientacion disposi-
cional (el aparato paraverbal o extratextual). En
este sentido, la retorica aristotélica es una técnica
cuyo dominio no versa exclusivamente sobre el
contenido del discurso,* sino sobre la armoniza-
cion de la unidad formal-material del discurso y
su contexto de experiencia que permitird cumplir
un fin especifico: examinar y sostener el discurso
en vistas a la persuasion en el dominio, primaria-
mente, de asuntos contingentes.’ Asi, la retérica

1 Para un desarrollo de la tematica actual, remitimos a Vec-
chio (2016), especialmente a la segunda seccion.

2 Todas las traducciones de las fuentes griegas son nues-
tras. Seguimos la edicion griega de Ret. de Ross (1957).
Cotejamos nuestra traduccion con el texto francés con no-
tas actualizadas de Bodéiis (2014) y la tradicional de Du-
four (1960).

3 Fortenbaugh (2006: 282) y Wissen (1989: 6).

4 Cfr. Anal. seg. 12, 71b10-12 y Pelletier (2004: 116-117).
5 La distincion de zonas ontologicas es el fundamento para
la distincioén intra-psiquica de la parte racional en cientifi
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aristotélica intenta proveer un marco referencial
y elementos especificos para identificar (idein)
lo persuasivo (f0 pithanon) y lo que parece per-
suasivo (to phainomenon pithanon), en sentido
amplio del término, acompafnando, segun su lec-
tura, una inclinacion propia del ser humano (cfr.
1355a15-19). Su objetivo, entonces, no es per-
suadir en sentido general, sino hacer accesible lo
que puede ser persuasivo en vistas a cada ocasion
persuasiva (1355b10ss.), a causa de lo cual es ne-
cesario deliberar no sobre el fin (peri toii télous)
del discurso, sino sobre los medios relativos al fin
(peri ton pros to télos) (1362a20), esto es, toda la
gama de constituyentes de la accion persuasiva.

Siguiendo esta linea, de los tres compo-
nentes mencionados, en este breve escrito traba-
jaremos algunos puntos clave referentes al enun-
ciatario. Para tal fin presentaremos un puntual
panorama de la psicologia aristotélica, especifi-
camente los pathe y la phantasia, siguiendo un
analisis hermenéutico de una muestra representa-
tiva de Ret., De an. y MA con el fin de poner de re-
lieve los mecanismos por los cuales un individuo
puede ser afectado en su estado representacional
y animico por medio de un discurso performativo
en sede retorica.’

II. Sobre la relacion sinomopatética: escena
performativa, enunciatario y orador

Aristoteles le dedica una extension consi-
derable en el Libro II de Ret. a la cuestion de los
estados de animo.” En tal contexto, afirma que:

Los estados de animo (ta pdthe) son aquellas cosas median-
te las cuales los hombres difieren, a causa de una transfor-
macion, en relacion a sus juicios (pros tas kriseis), a las
cuales acompaiia dolor y placer (Aristoteles, Ret. 1378a19-

ca (epistemikon), vinculada a lo que no puede ser de otra
manera, y razonadora (logistikon), vinculada a lo contin-
gente. Cfr. EN VI 1139a5 y ss. Para su relacion con los
pdathe, cfr. Fortenbaugh (2006: 33-37).

6 Para las partes del alma, cfr. De an. 432a25-432b10.

7 El término pathos se construye sobre el grado cero del
aoristo pathein (de pdskho) y significa tanto “lo que le
sucede a alguien o cosa” -esto es, “una experiencia”-, como
una “emocion del alma”. Cfr. Chantraine (1968, s.v. pask-
ho). Sobre la base de esto ultimo, interpretamos el uso aris-
totélico como “estado de animo”, en sentido genérico, que
incluye disposiciones animicas, tal como el propio Estagi-
rita muchas veces emplea, cfr. De an. 403a16-19, 403b17-
19. Para un estudio del término dentro de tal contexto, cfr.
Wisse (1989: 67 y ss.).
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21).8

Asi pues, la tonalidad afectiva determina
la disposicion previa a la actividad de juzgar, lo
que se encamina hasta el juicio en cuanto resul-
tado de la capacidad intelectual. En términos de
Aristoteles, “no producimos los juicios de mane-
ra semejante o bien estando tristes o alegres, o
bien amando u odiando” (1356a15-16). En una
palabra, determina al modo de comprender, por
lo cual todo orador que desarrolle el método re-
torico aristotélico tendra que conocer lo referente
a los pdthe, fundamentalmente como acceder a
ellos y suscitarlos para alcanzar, seleccionando
los medios adecuados, su objetivo discursivo: el
efecto de sentido performativo (cfr. 1378a 20-
25).° Esto se debe a que en el dominio ontoldgico
contingente, cuyo valor veritativo no correspon-
de al de las verdaderas teoréticas,!® cobra suma
importancia para persuadir el conocimiento del
funcionamiento del psiquismo humano, en sen-
tido amplio. Puesto que “lo persuasivo es per-
suasivo para alguien (tini)”'' y dado que la re-
torica tiene por objeto formar un tipo de juicios
(1377b20), Aristoteles se cuida de no diseminar
su tratamiento en la cantidad ilimitada de cada
ocasion de discurso; antes bien, podemos decir,
apoya su andlisis en cierta homogeneidad de la
psicologia humana.

En ella el primer elemento indispensable
es la sensacion (aisthesis)'?, pues:

Parece que todos los estados animicos (pdthe) del alma (el

8 Cfr. Boeri (2007: 253-282) y Trueba (2009).

9 Para el caracter cognitivo de los pdthe en Aristoteles,
cfr. Belfiore (2014), Nussbaum (1978, 2003) y Pasquale
(2015). Aubenque (2011: 66) afirma que para Aristoteles
es necesario no reducir el /6gos a un simple instrumento
de estimulacion de las pasiones: no quiere decir que no hay
lugar para la prueba patoldgica, sino que no puede haber
exclusividad de ella. En la nota 2 sostiene que esta es la
critica aristotélica a los tratadistas contemporaneos a él que
solo hacen uso de las pasiones, cfr. 1356a16-17.

10 En esta linea, afirma que es casi igual admitir que un
matematico haga uso de discursos persuasivos como de-
mandarle demostraciones a un retorico (Ret. 1094b21-27).
11 En De an. 431b10 lleva cabo una analogia entre el in-
telecto en sede teorética y en sede practica, y afirma que lo
que no involucra accion alguna es lo verdadero y lo falso,
categorias que son en sentido absoluto (kaplos), en cambio
lo bueno y lo malo, analogia practica de aquellos, se in-
volucran en la accion y son siempre en relacion a alguien
(tini). Cfr. MA 700b25 y ss.

12 Cfr. Bynum (2010), Caston (2005) y Boeri (2007: 209-
252). Para un estudio fenomenologico de la aisthesis, cfr.
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impetu, la calma, el miedo, la compasion, la confianza, y,
ademas, el goce, el amar y odiar) se dan con el cuerpo (meta
somatos): con estos, pues, el cuerpo experimenta (pdskhei)
algo (Aristételes, De an. 403a16-19).13

La capacidad sensitiva es el lugar desde el
cual se producen la phantasia,'* los estados ani-
micos y, por ende, el deseo: “si tiene sensacion
(aisthesin), también tiene representacion (phan-
tasian) y deseo (orexin), puesto que si hay sensa-

cion, también hay tanto dolor (/ype) como placer
2\ 15 1

Rodrigo (1995).

13 En De an. 403b17-19 afirma: “Deciamos, en efecto,
que los estados animicos (pdthe) del alma (psykhés) de
este modo son inseparables (akhorista) de la materia fisica
(physikes hyles) de los animales, en cuanto que son de tal
clase como el impetu y el miedo, y no como la linea y la
superficie”. En estos pasajes el término pdthos esta plena-
mente empleado en un sentido amplio, dado que Aristoteles
incluye disposiciones animicas, es decir, no esta restringi-
do, segun las aclaraciones que figuran entre paréntesis, a
una lisa y llana “afeccion” o “pasion” del alma. A su vez, en
el primer pasaje citado el verbo pdaskhei, con el cual com-
parte raiz, es empleado como “experimentar” en sentido
general. Seguimos la edicion de De an. de Tricot (1965)
y cotejamos con el texto castellano de Boeri (2010), el
francés de Jannone-Barbotin (1966) y el inglés de Shields
(2016).

14 En Bailly (2000: s.v. phantdizo) encontramos, entre
otras acepciones del verbo phantdzo, la siguiente: “hacer
ver en apariencias, dar la ilusion de”. En las acepciones
del sustantivo phantasia se oscila entra la facultad de pro-
ducir una representacion o ilusion imaginada y la imagen
inconsistente en cuanto resultado del proceso mental. Este
ultimo sentido se encuentra ademas en phantasma, que es
la imagen sin consistencia o apariencia que adviene a partir
de un objeto. En Chantraine (1968) s.v. el término figura
bajo el verbo phaino, cuya raiz indoeuropea es *bh(e)a*:
1)“iluminar”, “brillar” y 2) “explicar”, “hablar” (en griego
phemi). Las formas con el radical phant-, posteriores en
relacion a aquellas con pha-, estan todas vinculadas con el
verbo phantazomai, “devenir visible, aparecer”, de donde
phantasma, “aparicion, imagen, fantasma, imagen mental”,
y phantasia, “apariencia, imagen (a menudo distinguida de
aisthesis —como en el caso del Estagirita-), imaginacion”.
En términos del propio Estagirita es un asunto “obscuro”
(adelon) (De an. 414b15. Cfr. 432b1 y ss.). Sobre los sen-
tidos del término phantasia en el pensamiento griego an-
tiguo, cfr. Sheppard (2014). En contexto aristotélico, cft.
Caston (1998, 2005) y Frede (1996; 2010). Ademas, sobre
su papel en la composicion de los noemas, cft. Fattal (1995)
y Pépin (1985).

15 El placer o el dolor, vinculados con el ambito ético,
pueden oscurecer el razonamiento, excepto el demostrati-
vo, cfr. Ret. 1354b3-11. Los estados animicos pueden ser
cultivados, cfr. EN 1179b24-31. Sobre el papel del dolor
y placer en contexto ético, cfr. Bieda (2005, 2008) . Otro
tanto cabria decir sobre el papel de la phantasia en la noéti
ca aristotélica, cfr. De an. 432a6-14. A modo de ejemplo:
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xi6n entre las capacidades sensitiva (f0 aistheti-
kon), la phantasia y la capacidad desiderativa (¢0
orektikon) (cfr. 414B1-5).

El segundo elemento fundamental es la
phantasia: surge por accion de las sensacio-

nes (hypo tés aisthéseos) que estan en acto (kat’

enérgeian) (429al-2). Ademas, la phantasia es
aquello en virtud de lo cual se produce en no-
sotros cierta imagen inconsistente o apariencia
(phantasma ti) (428a2). Aristoteles sostiene que
las representaciones, en sede de la gnoseolo-
gia platonica, llegan a ser en la mayoria falsas
(pleious pseudeis), a diferencia de las sensacio-
nes que son siempre verdaderas (aletheis aer)'
(428al1-12). Frente a esta distincion, afirma que
cuando un objeto se nos aparece (phainetai), en
tanto apariencia, no es precisamente el momento
en el cual se esté ejercitando con precision (akri-
bos) la percepcion sobre el sensible en acto, sino
que, podemos decir, esta “aparicién” se manifies-
ta de manera inconsistente (428a12-20). Ademas,
cuando percibimos netamente no decimos que el
objeto percibido “nos parece X”. Esta operacion
es propia de la phantasia entendida como una fa-
cultad critica en funcién de la cual algo percibido
nos “parece X (cfr. Labarriére, 1993:234). En-
tonces, esta no solo se vincula con el plano sen-
sitivo, sino también con el intelectivo, razén por
la cual Aristoteles distingue dos tipos de phanta-
sia: [a] la sensitiva (aisthetiké), que es dominio
de todos los animales, y [b] la racional (logistiké)
(433b29) o deliberativa (bouleutike) (434a7), que
es exclusiva de los humanos (434a5-7)."

Lo importante aqui es que las representa-
ciones no solo tienen lugar en el ambito sensiti-
vo, sino también en el practico. En este sentido,
incluso podriamos aventurarnos a decir que la
phantasia no es coextensiva con percibir un ob-
jeto en sentido estricto, sino que da cuenta de un
percibir bajo determinada modalidad: es lo que

[a] “por esto jamas el alma intelige sin representacion”
(431a16-17) [b] “en efecto, la capacidad intelectiva intelige
las formas en las representaciones” (431b2).

16 La percepcion del remo quebrado bajo el agua es ver-
dadera, en cambio no asi el juicio de que esté efectivamente
quebrado.

17 Labarriere (2005: 86) afirma que la tradicion ha tomado
a logos por razén y ha relegado la phantasia a una mera
imaginaciéon como su contracara negativa. Su hipdtesis
es que phantasia se vincula con la racionalidad practica,
y ésto puede ser el punto que distinga entre animal y ser
humano. Ella rinde cuentas de la diferencia esencial entre
phoné y logos, entonces puede ayudar a comprender lo que
Aristoteles llama “animal politico”.
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aparece bajo una operacion de transformacion
propia de una actividad interpretativa antes que
una simple facultad representativa lineal (Laba-
rriere, 2005: 92). De este modo, la deliberativa se
vincula con la razon practica al dotar al intelec-
to de los elementos necesarios para deliberar en
vistas a una determinada accion (cfr. 413a-19 y
431b1-12). Entonces, la imagen mental, aunque
obtenida desde la sensacion, estd ya interpreta-
da, y es el elemento con el cual el alma pone en
actividad su capacidad razonadora-deliberativa.
Ademas, el alma lleva a cabo una accidn racio-
nal por causa de alguna eleccion deliberada e in-
teleccion (406b25) después de la proyeccion de
un deseo suscitado por aquella representacion.
Dicho de otro modo, toda accién es teleoldgica
(432b16-20), y en el orden de la razén practica
“estd acompanada de una representacion (meta
phantasias) y un deseo (oréxeos): nadie que no
desee o evite algo se mueve, a no ser por la fuerza
(biai)” (432b17-18)."8 Entonces, sin deseo (dneu
oréxeos) el intelecto no mueve nada (432a24),
y a su vez la capacidad de desear (orektikon) no
se da sin representacion (ouk dneu phantasias)
(433b27-32). Asimismo, toda vez que la repre-
sentacion moviere, no lo hace sin deseo (432a20-
21). Podemos decir que el deseo siempre se basa
en una captacion valorativa del objeto —que, por
ende, es deseado'’—, entonces la funcion de la
phantasia es aqui fundamental: presenta lo de-
seable (Labarriere, 2005: 99).

En el contexto mas amplio de M4, sostiene
que lo que produce alteraciones son la phanta-
sia, las sensaciones y las intuiciones.?’ A su vez,
afirma que las sensaciones, siendo cierto tipo de
alteraciones, se presentan directamente (euthys),
mientras que la phantasia y la noésis tienen la
potencia de las cosas, es decir, hay una mediacién
en relacion al suceso. Ahora bien, esta distancia,

18 En M4 8 701b33-35 Aristoteles sostiene que el principio
del movimiento es lo evitable o lo perseguible en el marco
de las acciones posibles. En esta linea, afirma que lo dolo-
roso es evitado, en cambio lo placentero es perseguido, lo
cual se vincula con su pensamiento ¢ imaginacion.

19 Cfr. Pasquale (2015:10). En MA 701a35, se afirma que
los animales se mueven por el deseo (drexis) en sentido
genérico, y este se produce por la sensacion, la phantasia
o el noiis. Para el rol crucial de la phantasia en los aspec-
tos motivacionales de la accion, cfr. Moss (2012: 48-66),
Lorenz (2006) y Pasquale (2015). Contra esta lectura, cfr.
Corcilius-Gregoric (2013).

20 Sobre la relacidon entre estos términos, cfr. EN 1179b15
y Metaf. 1073b12. Seguimos la edicion de MA de Nuss-
baum (1978).
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si se quiere, con lo factual no es signo de ausencia
de compromiso emocional con lo dado en la psi-
quis, puesto que para Aristoteles la idea concebi-
da del calor, del frio, del placer o de lo terrible es
en cierto sentido semejante precisamente a cada
uno de los asuntos que la producen, por eso con
solo pensar en ellas podemos estremecernos o
sentir miedo. Concluye asi que todos los estados
animicos (pdthe) son también alteraciones (cfr.
701b20 y ss.).

En esta direccion, la representacion que
funda al deseo puede coincidir con el bien o man-
tenerse en el ambito del bien aparente (cfr. MA
701a5 y ss.):

Por esto siempre (aet) lo deseable (0 orekton) mueve (ki-
ner), sin embargo esto es o bien lo bueno (f0 agathon) o
bien lo bueno aparente (t0 phainomenon agathon), aunque
no todo, sino lo bueno practicable (0 prakton agathon). Lo
bueno practicable es lo que puede ser también de otra ma-
nera (to endekhomenon kai dllos ékhein) (Aristoteles, De
an . 433a27-30).

El bien de la vida humana, real o aparen-
te, se encuentra en conexion con —o, incluso, se
basa en— las motivaciones humanas y, por ende,
con la concepcion de virtud. Los estados animi-
cos juegan un papel central, pero estos a su vez
estan basados en una phantasia evaluativa, razéon
por la cual esta tiene un papel crucial en la moti-
vacion humana (Moss, 2012: 69 y ss.).

Dicho en términos aristotélicos, “en efecto,
todo notis es correcto (orthds), en cambio el de-
seo y la representacion pueden ser tanto correctos
(orthé) como incorrectos (ouk orthé)” (433a26-
27). Un ejemplo esclarecedor es que “muchos si-
guen sus representaciones contra su conocimien-
to (para ten epistémen)” (433a10-11), incluso,
“el deseo también mueve contra el razonamiento
(para ton logismon)” (433a25).

Lo central de lo esbozado aqui sobre el
concepto de phantasia es que es el modo bajo el
cual aparecen las cosas en el mundo, y la capaci-
dad mediante la cual se producen alteraciones en
el estado animico-cognitivo (como veremos, un
ejemplo clave es el “miedo”). Tiene un lugar pre-
ponderante en los planos perceptivo y judicativo,
esto es, en el modo de interpretar y, por ende, ac-
tuar el mundo.

Con todo, el orador munido del conoci-
miento del funcionamiento del psiquismo debe
distinguir tres planos: 1) como se encuentran (pos
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diakeimenoi) aquellos proclives a determinado
estado de animo, 2) con quiénes acostumbran
experimentarlo (¢isin eiothasin) y 3) sobre cua-
les asuntos (epi poiois). Estos elementos funda-
mentales deben tenerse en cuenta conjuntamente,
“pues si de ellos tenemos uno o dos, pero no ab-
solutamente todos, seria imposible infundir (em-
poiein)* la ira. Del mismo modo también ocurre
sobre los otros estados de animo” (Ret. 1378a24-
26). Es necesario tener presente absolutamente
todos los elementos que conforman la instancia
mediante la cual se suscita un determinado estado
animico para, justamente, una vez, por asi decir-
lo, introducidos (em-) en la psiquis del enuncia-
tario lograr que sea posible (dynaton) producir
(-poiein) la activacion de determinada phantasia
y su consecuente estado de animo.

Una /léxis apropiada se basa, por un lado,
en la conjuncidn y ejecucion correctas entre el te-
nor del asunto y su analogo en el modo de tema-
tizarlo discursivamente, y, por otro, en el modo
de acceder a los estados animicos del auditorio.
Esto, entonces, permitiria que la psykhé se en-
gafia con un falso razonamiento (paralogizetai),
creyendo que el orador habla con la verdad (ale-
thos) (1408a18-20). A continuacidn, Aristoteles
describe el modo en el cual el ser humano se abre
a tales experiencias de sentido:

Porque sobre estos asuntos son asi (scil. los oyentes), de
suerte que creen que los asuntos son de tal manera, incluso
si el que habla no esta del mismo modo en que habla, es
decir, el oyente siempre (aer) comparte un estado animico
semejante (synomopathei) al que habla animicamente (pa-
thetikos), aunque nada diga. Por esto muchos impresionan
a los oyentes embarullandolos con golpes bajos (Aristote-
les, Ret. 1408a21-25).2

La tematizacion de lo que convierte en
persuasivo un discurso se inscribe en el modo pe-
culiar de apertura del auditorio frente a un orador
que ejecuta una combinacion precisa de disposi-
tivos discursivos del orden emocional que neu-
tralizan, por asi decirlo, la capacidad reflexiva del

21 Sobre el empleo de este verbo es interesante ver que en
el contexto de su critica a la mimesis poética, Platon afir-
ma que ella infunde (empoiein) un régimen perverso en el
alma, complaciendo (kharizomenon) a su parte no intelec-
tiva (Rep. X 605b-c).

22 Mantenemos la literalidad del verbo katapléttousi com-
puesto por la preposicion katd, “hacia abajo” y el verbo
plésso “golpear”. Literalmente se dice “muchos dan golpes
bajos...”.
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auditorio, trasladandolo hacia un estado animico
propiciado por —y conveniente para— el propio
orador. En este marco el verbo synomopathéo,
uso escasamente documentado segun los diccio-
narios especializados, y raramente mencionado
por los especialistas®, refleja de manera notable
el evento que el filésofo concibe entre un rétor
y su auditorio. Desde un acercamiento morfo-
logico, estd compuesto por dos prefijos: por un
lado, syn- “juntamente”, “de acuerdo con”, y, por
otro, -omo- que remite al término homoios-ho-
molos, “semejante, igual, mismo”, mas la raiz
verbal \path- que denota el amplio 4mbito de la
experimentacion de un ser viviente o cosa. De
manera que el oyente siempre se ve inclinado a
simpatizar con la disposicién animica que el ora-
dor finge al ejecutar un /l6gos pathetikés.* Entre
otras cosas, esto da cuenta de, por un lado, cémo
se relega a un segundo plano el contenido pro-
posicional del discurso y de que se erige como
criterio perfomativo la modalidad que envuelve
a la compleja escena discursiva retorica, y, por
otro, de que el orador dispone, por medio de ar-
tilugios, del estado animico del auditorio, que,
segun vimos, determina el juicio del espectador.
Con todo, en el tratamiento aristotélico el modo
oportuno (eukairos) de emplear (khrésthai) estos
dispositivos discursivos cobra gran importancia,
y es considerado comun a absolutamente todas
las especies de discursos (1408b1-2). Las condi-
ciones de expresion, entonces, devienen consus-
tanciales al contenido proposicional del discurso,
razén por la cual bajo ningun aspecto son algo
asi como un mero agregado sobre un supuesto
contenido fundamental a la manera de un ornato
estilistico?, sino antes bien constituyen el marco

23 Sobre el pasaje Wisse (1989: 72) sostiene que el pdathos
del orador estd motivado a los efectos de producir un cam-
bio sobre el auditorio. Ademas, afirma que poner de relieve
esta peculiar relacion no es innovacion de Aristoteles. Si
bien es cierto, solo cita el pasaje, pero no pone especial
atencion sobre el término, tampoco indica que es una in-
vencion aristotélica.

24 Para un analisis mas desarrollado, cfr. Vecchio (2016:
74-83).

25 La tradicion retdrica y poética inmediata a Aristoteles ha
visto la importancia del dispositivo patético, quiza relega-
do en buena parte de la historia retérica, pero actualmente
retomado -incluso con impulso filosofico renovado desde
la filosofia fundamental-. Remitimos a las ediciones del
Corpus Rhetoricorum realizada por Patillon (2001-2014),
puntualmente a los diversos tratamientos de la etopeya, sea
del orador, sea de un personaje, y su vinculo intimo con los
pathe del auditorio.
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de acceso a lo que denominamos la “relacion si-
nomopatética” y, por ende, la persuasion.

Ejemplifiquemos lo dicho hasta aqui con
un pdthos tipico en el tratamiento de Aristote-
les en Ret. —y fundamental en Poér.—: el miedo
(phobos), que es definido como:

Una cierta afliccion o perturbacion a causa de la representa-
cion (ek phantasias) de que un mal destructivo o doloroso
estd proximo: no todos los males pues atemorizan, como
por ejemplo si uno sera injusto o torpe, sino cuantos sean
capaces de grandes aflicciones o destrucciones, siempre y
cuando estas no parecieren (phainetai) lejanas, sino mas
bien proximas (Aristoteles, Ret. 1382a22-27).

Entonces, para que el miedo advenga en
el auditorio, ademas de los elementos anterior-
mente mencionados, el evento representado debe
poseer al menos dos caracteristicas: por un lado,
la proximidad de su posible actualizacion, pues
el peligro estd en la proximidad de lo temible
(1382a 32); por otro, que en tales circunstancias
exista algun atisbo de salvacion:

Es menester que alguna esperanza (tina elpida) de salva-
cion subsista, por la cual luchen los que temen. Sefial es
que el miedo los hace aptos para deliberar (bouleutikous), y
en verdad nadie delibera (bouleuetai) sobre las asuntos sin
esperanza (ton anelpiston) (Aristoteles, Ret. 1383al1-3).%7

Ahora bien, esta experiencia de sentido
se produce por causa no de un evento factico,
sino, con independencia de ello, por una repre-
sentacion (ek phantasias) de tal evento. Asi pues,
como adelantdbamos en la presentacion de los
pasajes puntuales de De an. y MA, la phantasia
cumple una funcidén preponderante entre lo que
se recibe sensorialmente y lo que se produce en
la mente del enunciatario, a partir de lo cual este
desarrolla determinadas deliberaciones al respec-
to, aunque tal evento “fantaseado” ocurra factica-
mente o no (cfr. De an. 403A 23-27).%® En otros

26 Para un trabajo sobre la relacion entre catarsis, el temor
y la compasion en sede estética, pero ademas conectado
con el topico retorico, véase el tradicional trabajo de Lucas
(1968: 273-290).

27 Una vez mas, lo que puede llegar a ser de otra manera
es el ambito de la deliberacion, frente a la imposibilidad de
deliberar sobre lo necesario: si aquello que atemoriza -esto
es, un dafio terrible que no dé lugar a la esperanza de sal-
vacion-, acontecera necesariamente, entonces no hay lugar
para la deliberacion.

28 Belfiore (1985: 355) afirma: “this emotional reaction
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términos, en la mente del orador deben actuali-
zarse, por un lado, los conocimientos tedricos so-
bre toda la gama de condiciones bajo las cuales se
produce el miedo, y, por otro, articularlos de ma-
nera correcta para que se recreen las condiciones
adecuadas y necesarias en su discurso para que el
auditorio se represente, en este caso, un evento
préximo que suscite temor, con independencia,
una vez mas, de lo factual.*

En esta linea, Aristoteles afirma en el mar-
co del tratamiento de otro pathos, la compasion,
que es necesario articular el dictum con el modus:

Es necesidad (andnke) que los que la producen por medio
de gestos, voces, vestidos y en general por la representa-
cion teatral (hypokrisei) sean los mas dignos de compasion
(pues hacen que el mal parezca proximo, poniéndolo ante
los 0jos 0 como inminente o como acaecido) (Aristoteles,
Ret. 1386a33-35).

Recapitulando lo dicho, nada puede es-
tar supeditado al azar, antes bien se debe con-
feccionar la exposicion haciendo uso tanto de la
materia sobre la cual este versara, el contenido
informativo, como del plexo referencial (lo para-
verbal) a partir del cual producir una phantasia 'y
que ésta posibilite que advenga un determinado
pathos, punto fundamental para aproximarse a la
finalidad performativa.

II1. A modo de conclusion

El logos entendido a la manera aristotéli-
ca es en sentido amplio “/a condition de possibi-
lité de l’expérience” (Aubenque, 2009: 17-18), es
decir, constituye el horizonte inmediato de nues-
tra experiencia plenamente humana de mundo.
Razon por la cual su sentido primario cubre un
ambito proteico y pluridimensional. Ahora bien,
desde un acceso externo, podemos decir que el
andlisis de las diversas actualizaciones del len-
guaje emprendido por Aristoteles responde, de

does not result from o depend on grasping a relationship
between likeness and original”. Unas paginas posteriores
(1985: 358-359) sostiene que experimentamos algunas res-
puestas involuntarias frente a determinada perturbacion,
y si estas perturbaciones son temibles en la vida real, son
también temibles en situacion estética, dado que los pdathe
juegan un papel fundamental en las respuestas psicologi-
cas.

29 En relacion al vinculo semantico entre phantasia y
pathos, Teisserenc (2010: 149) afirma: “/a phantasia est un
evénement (pathos) psychique”; cfr. De an. 427b14-21.
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manera manifiesta o no, a un tipo de funcion es-
pecifica que se establece en relacion a un deter-
minado campo de aplicacién, por asi decirlo, on-
tologica. En el caso del anélisis de la produccion
discursiva performativa permanece un sustrato
del logos como experiencia de mundo: se dirige,
como hemos visto, al ser humano total. Enton-
ces, al no pretender el tipo y grado de akribeia de
la funcion légica-constatativa, retoma y pondera
todos los elementos del contexto de experiencia
de la instancia de enunciacion en calidad de cons-
tituyentes necesarios de la unidad discursiva: lo
sustancial, en este caso, es el efecto pragmatico
del lenguaje.

A partir de lo expuesto de Ret., MA 'y De
an., intentamos poner de relieve que existe un
fuerte vinculo entre la produccion discursiva per-
formativa, crear una phantasia y suscitar deter-
minado estado de 4nimo con implicancias en el
orden practico del ser humano. Siguiendo nuestra
linea, la produccion de iméagenes representacio-
nales, propias de la comprension profunda de la
psicologia aristotélica, esta en la base de Ret.: de
qué modo un ser humano es capaz de procesar los
fendmenos senso-representativos a través de un
tipo de funcion del lenguaje.

De las multiples e importantes conse-
cuencias que podriamos extraer, nos interesa
focalizar en la vigencia del andlisis aristotélico
de la retérica, puesto que esta compuesto de un
amplio y diverso espectro de componentes intra 'y
paratextuales, que da cuenta de la supervivencia
estructural de su analisis del discurso retorico, re-
basando lo coyuntural. Podemos decir, entonces,
que es una retorica hilemorfica: la competencia
lingliistica estratégica versa sobre la correcta ar-
ticulacion entre el contenido discursivo y la for-
ma con la cual se pueda administrar, en sentido
amplio, los mecanismos psicoldgicos y las notas
culturales del auditorio,* puesto que lo prepon-
derante no es la demostracion cientifica, sino ac-
ceder al estado animico-representacional del au-
ditorio para provocar en el orden de la palabra un
efecto de sentido performativo.

La retérica aristotélica, como hemos vis-

30 Mutatis mutandis, si trasladamos la estructura del com-
puesto de materia y forma desplegada en F7s. II hacia el
ambito de la produccion de discursos performativos, po-
demos decir que el logos persuasivo es entendido como un
compuesto de materia (contenido) y, fundamentalmente,
forma (estructura formal de enunciacion) que tendra que
ser actualizada en funcién de la finalidad puntual de cada
caso.
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to, pone en funcionamiento los medios y mecanis-
mos adecuados para persuadir: en el circuito del
habla (enunciador-enunciado-enunciatario-con-
texto de enunciacion) cobran suma importancia
la léxis (elocucion) y la hypokrisis, entendida
como lo referente a la gestualidad, la vocaliza-
cién en funcion del contenido discursivo, etc. Asi
pues, el punto hacia el cual se orienta la produc-
cion discursiva performativa, despreocupada de
la adecuacion plena de su contenido, es producir
determinada phantasia y, mediante ella, desper-
tar los pdthe intencionados. En este circuito de
habla estratégico, cobran suma importancia:

1) su zona ontoldgica, esto es, el ambito
de los dynata, los éndoxa, lo eikos, lo hos epi
to poly y los endekhomena dllos ékhein. En este
sentido, privilegia la /éxis, producto de la técnica,
y la hypokrisis, entendida como lo referente a la
gestualidad, la vocalizacion en funcion del conte-
nido discursivo, que corresponde a dotes natura-
les, antes que una akribeia referencial en sentido
logico-constatativo, cuyo ambito es la andnke.

i1) la etologia y psicologia del enunciata-
rio, debido a que por medio de un logos pathe-
tikos induce una determinada phantasia y cierto
pathos, con su consecuente posibilidad de modi-
ficar el juicio del auditorio en el campo de asun-
tos contingentes.

De manera que a condicidon de gobernar
virtuosamente este conjunto categorialmente di-
verso puede darse la peculiar “relacion sinomo-
patética” entre un orador eficaz y su auditorio.

En suma, en el ambito de la produccion
discursiva performativa es preciso no solo do-
minar los tipos de argumentos (induccidn, si-
logismos, etc.) y, evidentemente, poseer cierto
dominio del contenido discursivo, sino funda-
mentalmente tener una comprension del modo de
ser del ser humano, donde las costumbres, los ha-
bitos y el funcionamiento del psiquismo humano
cobran suma importancia: son la efectiva fuente
del tipo de argumentacion a utilizar en relacion al
contenido discursivo, el contexto de su enuncia-
cion y el tipo de auditorio.

*Trabajo realizado en el marco de la Beca
puente (UNSAM). Corregido en la estancia de inves-
tigacion en la Universidad de Navarra, Espaiia, bajo
la tutela del Prof. Dr. A. Vigo (cctubre-noviembre
2017).
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El valor de lo humoristico

en Platon y la anamnesis

como herramienta

Resumen

En este trabajo me propongo aportar ar-
gumentos para mostrar que algunos diélogos pla-
tonicos muestran una asociacion entre paidid y
spoude que permite el desarrollo de una argumen-
tacion rigurosa a través de elementos humoristi-
cos. En primer lugar, me concentraré en el anali-
sis del Menon y mostraré la relevancia de ciertas
referencias humoristicas para el desarrollo de la
teoria de la reminiscencia. En segundo lugar, a
partir de la confrontacion entre la andmnesis y
la teoria de la metafora de Ricoeur, estableceré
un paralelo entre los momentos humoristicos y la
funcion metafoérica de la reminiscencia, dandole
valor cognoscitivo a las apariciones humoristicas
que hay en los didlogos platénicos.

Palabras clave: Reminiscencia, humor, metafo-
ra, significado, referencia

Abstract

In this paper I provide some arguments
in order to suggest that some Platonic dialogues
present an association between paidida and
spoude that allows the development of rigorous
argumentation through humorous strategies and
resources. First, I will concentrate on Meno and
I will show the relevance of certain humorous
references for the development of the theory of

metaforica

Lucas Donegana
UNSAM

anamnesis. Then, in the light of the connection
between Plato‘s anamnesis and Ricoeur’s theory
of metaphor , I will establish a parallel between
the humorous elements and the metaphoric func-
tion of the anamnesis, giving cognitive value to
the humorous strategies in the Platonic dialogues.

Keywords: Anamnesis, humorous, metaphor,
meaning, reference

Introduccion

La incursion en el mundo antiguo tiene un
paso obligado por la filosofia platonica'. Platon
es un pensador singular: a las profundas reflexio-
nes filosoficas que estdn presentes en su obra se
suma el valor literario que hace de cada didlogo
una muestra del inagotable genio del autor. En
principio parecen oponerse entre si el juego con
el lenguaje que explota la plasticidad de la pala-
bra y la rigurosidad argumentativa expuesta en
cada refutacion, los momentos humoristicos que
rozan con lo comico y la innegable capacidad

1 El presente trabajo surge a partir de las inquietudes des-
pertadas durante los seminarios “humor platonico” y “Las
pretensiones ontologicas de la metafora en la hermenéuti-
ca de Paul Ricoeur” dictados en la Universidad Nacional
de San Martin. Con Victoria Julia y Adrian Bertorello, los
respectivos docentes de cada seminario, estoy en deuda no
solo por los contenidos y el interés transmitidos sino tam-
bién por las minuciosas correcciones.

s
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teorica que se despliega en el desarrollo concep-
tual. En este sentido cabe preguntarse, y este sera
el motor de nuestra exposicion, por la relacion
que existe entre estas dos facetas, como logran
conciliarse entre si y cudl es el valor que cada una
ejerce sobre la otra. En otras palabras, intentare-
mos dilucidar si los momentos humoristicos que
presentan un claro acercamiento a lo literario, a
lo estético poseen también algun valor filosofico.

Para esto realizaremos en un primer mo-
mento una lectura de diferentes apariciones hu-
moristicas y el vinculo que estas tienen con el
desarrollo del didlogo Menon. La relevancia que
ird adquiriendo la nocién de andmnesis nos lle-
vara a una consideracion especial sobre su fun-
cionamiento. A partir de la confrontacion entre la
anamnesis y la teoria de la metafora de Ricoeur,
el segundo apartado intentara dar cuenta de los
mecanismos que alli operan y permitird en la
conclusion trazar un paralelo entre los momen-
tos humoristicos y la funcion metaférica de la
anamnesis, dandole valor cognoscitivo a las apa-
riciones humoristicas de los didlogos platonicos.
Para nuestro analisis tomaremos principalmente
la descripcion del funcionamiento de la andmne-
sis realizada en Menon con algunas referencias a
Fedon, otro didlogo donde se desarrolla esta doc-
trina. En cuanto a la metafora, trabajaremos con
Teoria de la interpretacion y el estudio VII de
Metafora viva®.

L. Paidia: el juego de Platon

El punto inicial del presente trabajo re-
quiere una precisa, aunque probablemente provi-
soria definicion de humor: podemos pensarlo en
principio como un tipo de expresion que permite
una segunda lectura, paralela a la literal, donde la
literalidad no queda anulada ni deja de tener sen-
tido en la linealidad de lo dicho. Podemos decir
que hay humor cuando se dice algo mas aparte
de lo que se dice, cuando el significado excede el
significante, cuando lo dicho, a la vez que cons-
truye una narracion, nos lleva a otro lugar.

La nocioén de paidia se impone como una
cuestion a tratar en nuestro trabajo, ya que, jun-
to con su opuesto, spoudé, constituyen dos mo-

2 El analisis que proponemos de la reminiscencia parte de
algunas nociones de la teoria de la metafora de P. Ricoeur,
para una revision de otras interpretaciones de la reminis-
cencia en Menon y Fedon ver los trabajos de R. E. Allen
(1959), J. T. Bedu-Addo (1983) y D. Scott (1987).
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vimientos en los que podrian estructurarse los
didlogos platonicos. A partir de sus apariciones
intercaladas, estas actividades construyen el hilo
narrativo y manejan la tensiéon dramatica con
momentos de relajacion. En principio podriamos
acercarnos a la paidia como “juego”, “pasatiem-
po”, “actividad ludica”; la paidia constituye la
actividad propia de un nifio. Por otro lado, spou-
deé refiere a lo que denominariamos “actividad
seria”, “trabajo” y, en este sentido, seria la activi-
dad propia de un adulto. Si intentamos asociar los
diferentes momentos de los didlogos platonicos
con alguno de estos dos modos de abordar la na-
rracion, de forma intuitiva pensariamos en atri-
buir a la paidia todo lo vinculado con lo humoris-
tico, mientras que considerariamos propio de la
spoude el desarrollo de los conceptos filosoficos
que se trabajan en los didlogos. En este apartado
intentaremos abordar diferentes apariciones hu-
moristicas dentro del didlogo Menon en busca de
establecer el vinculo que puede existir entre estas
dos actividades y determinar si la paidia es un
recurso meramente estético o una simple herra-
mienta dramatica o si, por el contrario, se trata de
una condicion necesaria para el desarrollo de la
spoudé.

Los comienzos de los didlogos platoni-
cos, a partir de cierta descripcion de una situacion
dramatica que anticipa las cuestiones a desarro-
llar y marca los posicionamientos de los adversa-
rios, permiten muchas veces dilucidar cuales son
los verdaderos destinatarios de las criticas que se
presentaran. En linea con esta postura, entende-
mos que no so6lo los prélogos, sino también cada
aparicion humoristica, anticipan el desarrollo de
los conceptos filosoficos. El Menon comienza
con la pregunta por la virtud, si es ensefiable o
no. La primera aparicién de Socrates (70a-71b)
no carece de ironia: en el contexto de una Ate-
nas con abundante produccién intelectual, él nos
habla de “una sequedad surgida de la sabiduria”
y se excusa en esta situacion porque €l no cono-
ce qué es la virtud.* Es mas, Socrates afirma no
haber encontrado a nadie que lo sepa (oud * dlloi
po enétykhon eidoti). Esta afirmacion produce la
referencia repentina a Gorgias (quien, aparente-
mente, se jactaba de saberlo) y permite percibir
en esta construccion escénica un primer grupo de
adversarios con quienes Platon intentara discutir:
los sofistas en tanto maestros de la virtud. Socra-
tes dice haberse encontrado con Gorgias por lo

3 Las traducciones de Menon son de Divenosa (2007).
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que Menon le pregunta: “; Y acaso te parecia que
no lo sabia (eidénai)?”. La respuesta de Socrates
es sumamente sugestiva y concentra los elemen-
tos de la propuesta filoséfica que Platon intenta
tratar en este didlogo:

00 eV elpi pvipmv, @ Mévav, Hote odk Exo simely &v 16
TapOVTL TAHC ot TOTE E50EEV. GAL” Towg Ekeivog Te 010€, Kol
oV & gkgivog Eheye: Avapvnooy odv e mdg Ereyey.t

Ya no lo tengo para nada en la memoria, Menon, de manera
que no te puedo decir actualmente qué me parecid enton-
ces. Posiblemente ¢l lo sabe y t sabes lo que aquel decia.
Recuérdame pues qué decia.

Este juego de “no tener para nada en la
memoria” y “recuérdame”, junto con el contraste
entre el “me parecid” de Socrates y el saber de
Gorgias y Menon, se puede entender como hu-
moristico y podria parecer un momento de espar-
cimiento, de relajacion, pura actividad ludica sin
mas. Sin embargo, si consideramos la importan-
cia de eimi mnémon y de anamimnésko, ademas
del contraste entre doxa y el perfecto de eido, a
la luz de la influencia que el campo semantico de
estas palabras adquiere a lo largo de la conversa-
cion e incluso en la posicion gnoseoldgica plato-
nica, este momento constituye un anticipo de las
cuestiones filoséficas que se abordaran en el de-
sarrollo del didlogo. Es curioso notar al respecto
que la afirmacion se repite de forma muy similar
en Fedon.” Esto podria ser un indicio de que, o
bien Platon tenia un pésimo sentido del humor y
repetia una y otra vez el mismo chiste cuando la
situacion lo permitia, o bien lo consideraba rele-
vante para el planteo del problema filosofico que
intentaba desarrollar. Mas alld de esto podemos
ver como, en cierto sentido, a partir de la ironia
como recurso humoristico, donde Socrates juega
con haberse olvidado y, al mismo tiempo, oculta
lo que ¢l piensa acerca del conocimiento, aparece
un concepto clave que Platon utilizara para de-
sarrollar parte de su teoria del conocimiento: la
anamnesis.

En 72a Socrates se burla con ironia al
comparar la respuesta de Menon que presenta-
ba multiplicidad de virtudes con un enjambre

4 Los textos griegos han sido tomados de Thesaurus Lin-
guae Graecae.

5 Cfr. Fedon, 73a: OmOUvNGOV pe” 00 Yap cpodpa v 1@
noapovtt pépvnuot (Recuérdamelo, pues en este momento
no me acuerdo). Traduccion de Eggers Lan (2014).
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(71e-72a). Esto es retomado en 72¢ a fin de uni-
ficar esa multiplicidad de virtudes en una defini-
cion. Sobre este tema hay una recurrencia per-
manente: Mendn insiste una y otra vez en dar
respuestas que multiplican la virtud y, cada vez
que esto sucede, Socrates se burla de una u otra
manera (Cf. 74a, 77a, 79a). Si tenemos en cuenta
la estrategia discursiva implementada por Sdcra-
tes, especialmente en los didlogos de juventud,
donde hay una preocupaciéon por la definicion
esencial (ti eoti X;), podriamos afirmar que estos
momentos humoristicos son parte de la funda-
mentacion del método que desarrolla.

Sinos detenemos en el pasaje 80a-d, se da
en una situacion de jocosidad una representacion
por semejanza (homoios), que no es otra cosa
sino aquello en lo que se basa la metafora. Menon
dice que Socrates es parecidisimo (homoiotatos)
al pez torpedo (plateiai narkei) y, a Mendn, So-
crates lo asemeja a quien no sabe (homoios ef ouk
eidoti)®. Este momento, que aparece impregnado
de un matiz humoristico, de hecho roza lo risi-
ble, no carece en absoluto de relevancia para el
didlogo: la comparacién de Socrates con el pez
torpedo se retomard en 84b, en medio del inte-
rrogatorio al esclavo, y se volvera sobre esto en
84d rescatando el valor gnoseoldgico que posee
la confusion que Sécrates genera en sus interlo-
cutores. En este sentido cabe mencionar lo que
se conoce como la “ironia socratica” y su valor
en el proceso refutatorio que se lleva a cabo en
las conversaciones.” De esta manera, otra herra-
mienta fundamental de la construccion filosofica
que desarrolla Platon, al menos en los dialogos de
juventud, aparece planteada en un momento hu-
moristico. Esto pone toda la charla con el joven
esclavo en una situacion de juego. Sin embargo,
es este interrogatorio el que Socrates presentara
como principal prueba de que el alma conoce
re-conociendo o recordando.

El caso de la comparacion realizada con

6 {MEN.} [...] kol dokelg pot movteAdc, €l Ol Tt kol
ok@yo1, OUodTOTOg Elvar TO TE £100¢ Kol TAALO TaOT TH
mhateig vapkn i Ooiatties (Tengo la impresion total — si
se me permite bromear un poco- de que eres lo mas similar
en el aspecto y lo demas, al pez torpedo, el chato pez ma-
rino.) 80a

{ZQ.} [...] xoi vdv mepi Gpetiig 6 EoTv &y®d P&V ovK 01da,
oL pévTol iomg mpoTepov pev fdomcba mpiv £pod Gyacdat,
VOV pévtot dpotog &l ovk €id6tt. (De hecho, acerca de la
virtud ahora yo no sé qué es, y sin duda ti efectivamente lo
sabias antes de tener contacto conmigo, pero sin embargo
ahora indudablemente eres semejante a quien no sabe) 80d
7 Cft. Vlastos (1991), y Brickhouse y Smith (2002).
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Menon (80c-d) es todavia mas significativo: al
principio hay un juego donde Socrates evidencia
la actitud de su interlocutor que, por ser bello,
esperaba una comparacion favorable. Sin embar-
go, Socrates, tras retomar la charla y hacer espe-
cial énfasis (no sin ironia) en que Mendn creia
saber qué era la virtud, lo hace semejante a quien
no sabe.® La presencia del verbo eido (presente
desde el comienzo del didlogo), aqui negado por
el adverbio ouk, tiene un estrecho vinculo con la
teoria de la reminiscencia. Esto no es nada ino-
cente. De hecho, la afirmacién que cierra este
parrafo es: Opwg 0¢ €0éhm petd cod okéyacHot
kol ov{ntijoat &t Toté €otv (80d)°. La conjun-
cién homos no carece en absoluto de humor. En
primer lugar, podemos observar como Platon
elige una palabra con vinculos etimologicos con
homoios, lo que hace que esta mencion, dentro
de un contexto de representaciones por mimesis,
sea cuanto menos sutil y divertida. En segundo
lugar, es interesante notar que esta insercion ge-
nera una réplica por parte de Mendn. En efecto,
cuando Sécrates dice que quiere investigar con ¢l
realiza una verdadera provocacion, al reafirmar
la ignorancia de Mendn, gesto que deberia resul-
tar bastante ofensivo para alguien tan vanidoso
que esperaba halagos por su belleza. Este inter-
cambio provoca la respuesta esperada que pone
de manifiesto las concepciones tedricas acerca
del aprendizaje que a Platon le interesara discutir.
En su réplica Mendn pregunta si es posible in-
vestigar algo que se desconoce absolutamente.'”
Si tomamos los aportes de Marsico (2010), po-
demos pensar que en esta situacion humoristica
Platon utiliza el “ocultamiento del adversario”,
estrategia discursiva que consiste en discutir con
personajes ficcionales que hacen referencia a los
verdaderos contrincantes intelectuales para refu-
tarlos. En este ambiente de juego, entonces, apa-
recen nociones que pueden vincularse con cier-
tos enunciados de Gorgias y de los megaricos."

8 “sin duda tu efectivamente lo sabias” 80d

9 “Pues igualmente quiero analizar e investigar contigo
precisamente qué es.”

10 Si comparamos la pregunta de Menén (6 uf oicOo. T0
mopamav 0Tl €otiv;) con la posicion inicial de Socrates en
el comienzo del didlogo (épavtov Koo pEpPOpOL MG OVK
eldmg mepl apetiic T0 mapdmayv, 71b2) se puede observar
cierto juego donde, a partir de la objecion del adversario, se
realiza nuevamente la justificacion del proceder del método
de investigacion.

11 La paradoja planteada por Menon, de quien se dice en
el didlogo que era discipulo de Gorgias, puede vincularse,
o bien con el escepticismo de este ultimo que se expresa
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Ademas, sera aqui donde se produzca el punto de
inflexion del didlogo.

Hemos mostrado que en cada momento
humoristico, cada vez que Platon juega, se plan-
tean las nociones centrales que luego se desa-
rrollan en el didlogo. Pero, lo mas significativo
es que, al menos en esta obra, no hay desarrollo
de conceptos filosdficos sin su anticipacion hu-
moristica. Es como si en la paidid se presentara,
en estado embrionario, todo lo que aparece de-
sarrollado en la spoudé. En lo que sigue inten-
taremos dar cuenta de la relaciéon de necesidad
que mantienen estas actividades entre si en la ad-
quisicion de conocimiento. Para esto la pregun-
ta de Men6n merece toda nuestra atencion: Koi
tiva Tpomov (Noelg, @ TdKpates, T00To O pn
oic00 10 mapdmav &t dotiv;'? (80d). La respuesta
sera la andmnesis y el resto del didlogo serd una
progresiva argumentacion que dé cuenta de los
mecanismos que operan en el proceso de reminis-
cencia.

I1. Acercamiento entre metafora y anamnesis

La hermenéutica de Ricoeur, uno de los
grandes hermeneutas del siglo XX, pretende ela-
borar una ontologia a partir de un desarrollo lento
y gradual en el problema de acceso al Ser. El pun-
to de partida sera el lenguaje como via de acceso
indirecta. Todo andlisis lingiiistico comprende
diferentes niveles. El primer nivel es el semioti-
co, propio de la lingiiistica estructural, que tiene
como unidad minima de significacion el signo
y cierra al lenguaje sobre si mismo. El segundo
nivel es el semantico, que encuentra su unidad
minima de significacion en el enunciado y abre
la posibilidad en el lenguaje, a través del didlo-
go entre un yo y un fu, de generar una referencia
hacia un ¢l. El tercer nivel de andlisis seria el tex-
tual, propio de la hermenéutica, cuya unidad de
analisis es el texto en tanto discurso escrito u obra
como producto del trabajo humano.

La propuesta interpretativa del autor se
articula en la dialéctica entre explicacion y com-
prension. La comprension toma, en un primer
momento, la forma de conjetura cuya validacién
por ejemplo en El discurso sobre el no ser, o bien con la

posicion gnoseolodgica de los megaricos, mas puntualmente
de Eubulides de Mileto, quien acostumbraba formular este

tipo de paradojas (Cfr. FIS 154, 159, 163, 165, 167 y 184).
Al respecto, cfr. Divenosa (2007: 165).

12 “Pero, Socrates, ¢de qué manera vas a investigar algo
que no sabes en absoluto qué es?”
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se encuentra en la explicacion. La explicacion
siempre se da en el plano del sentido y debe abar-
car los siguientes puntos: en primer lugar, debe
explicar el sentido total del texto, la relacion en-
tre el todo y sus partes; en segundo lugar, debe
explicar el texto como una obra individual, pro-
ducto de la accion humana; en tercer lugar, debe
reconocer los horizontes potenciales de sentido,
los sentidos primarios y los sentidos secundarios
que abren la obra a nuevas lecturas. La dialéctica
propone también un camino inverso donde, en un
momento ulterior, desde la estructura adquirida
en la explicacion, hay una segunda instancia de
comprension que es donde se genera la apertura
al mundo de la obra, al referente.

La obra platénica presenta giros que per-
miten reconocer cierta matriz literaria en los es-
critos del fildsofo. Por esta razon, en este apartado
nos proponemos realizar un primer acercamiento
entre el proceso de andmnesis y la metafora, con
el objetivo de fortalecer las multiples lecturas de
la obra de Platon desde una perspectiva literaria.

II. 1. La funcion semantica de la anamnesis

En este apartado nos ocuparemos de la
estructura semantica que compone la descripcion
de la anamnesis como vehiculo de conocimien-
to. Este primer paso constituye un claro acerca-
miento a la primera definicion que Ricoeur da del
simbolo como una estructura de doble sentido
(2014: 58-59). Dicha estructura presenta un sen-
tido primario o directo que posibilita el acceso
al sentido secundario o indirecto, la multivocidad
del simbolo conlleva una superacion del simbo-
lo en cuanto tal cuyo sentido apunta fuera de si.
En Teoria de la interpretacion, Ricoeur amplia
la definicion y distingue entre la parte semantica
y la parte no semantica de un simbolo: la prime-
ra permite el analisis en términos de sentido con
base en el conflicto interpretativo que genera una
lectura literal y otra metaforica; la segunda invo-
lucra al simbolo en dmbitos de la experiencia hu-
mana prelingiiistica y genera limites mucho mas
difusos que estan abiertos a diferentes métodos
de investigacion (2014: 66-70). Esta parte no se-
mantica del simbolo es justamente lo que permite
la diferenciacion con la metéfora:

La metafora ocurre en el universo ya purificado del logos,
mientras que el simbolo duda entre la linea divisoria del
bios y el logos. Da testimonio del modo primordial en que
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se enraiza el Discurso de la Vida. Nace donde la fuerza y la
forma coinciden (Ricoeur, 2014: 72).

A partir del analisis de los mecanismos
que operan en el proceso de andmnesis, inten-
taremos reducir su funcionamiento al plano lin-
giifstico-semantico exclusivamente y establecer
asi un acercamiento con la metéafora tal como la
concibe Ricoeur, en tanto estructura con doble
sentido que se resuelve en el plano semantico.

Como observamos en el primer apartado,
el didlogo Menon gira en torno a la pregunta por
la virtud, la exigencia de la definicidon propia de
los dialogos de juventud de Platon lleva la discu-
sion hacia la busqueda de tal definicion. Ante la
imposibilidad de definirla, el didlogo se orienta
hacia la investigacion conjunta a fin de obtener
conocimiento sobre el tema tratado. El punto de
inflexion se genera justamente ante la pregunta
por el método de investigacion y la posibilidad de
que este pueda abordar aquello que se desconoce.
La respuesta a esta paradoja serd justamente la
anamnesis.

La argumentacion que explica el meca-
nismo de la andmnesis comienza en 81c, donde
se menciona que a causa de la inmortalidad del
alma ella ha visto (heorakyia) todas las cosas y
que no existe nada que no haya aprendido (ouk
éstin hoti ou mematheken). De este modo, el des-
conocimiento del que parte todo aquel que quiera
investigar no es absoluto, ya que el alma de algin
modo posee esos conocimientos. Este descono-
cimiento relativo u olvido habilita la subsuncion
del aprendizaje en el recuerdo, en la rememora-
cion. Es interesante notar, sin embargo, que este
recuerdo solo es posible a partir del valor sim-
bolico que presentan ciertas representaciones. En
81d Socrates sostiene que a partir del recuerdo de
una sola cosa se puede llegar al conocimiento de
todas las otras, si el que investiga es valiente y no
desfallece en la investigacion.!* Esta afirmacion
parece dividir la adquisicion de conocimiento en

dos partes: por un lado, esta el reconocer esa sola

13 dte yap thg @voEmg GmMACNG GLYYEVODG OVONG, Koi
pepabnkviog thg Youxfic dnavto, ovdev KoAVEL €V ndvov
avapvnodévto — O 81 padnotv kehodowv &vOpomot — TdAlo
TAVTO ADTOV AVELPETY, &4V TIg AvdpeTog ) kol iy drmokdvy
ntdv' 10 yap ntelv dpa kol to pavldvery avapvnoig 6iov
€oTiv.

(Pues como toda la naturaleza es afin y como el alma ha
aprendido todas las cosas, nada impide que alguien, al re-
cordar una sola cosa —lo que los hombres llaman efectiva-
mente aprendizaje-, descubra por si mismo todo el resto, si
es valiente y no desfallece al investigar; por tanto, investi-
gar y aprender son, en resumen, una reminiscencia.).

31
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cosa (hén monon), que de alguna manera activa
el proceso de andmnesis; por el otro, el trabajo
duro, que requiere valentia y persistencia en la in-
vestigacion para alcanzar el conocimiento seguro
de todas las otras cosas (talla panta). Conviene
notar la gran desproporcionalidad existente entre
hén y panta. La diferencia cualitativa y cuanti-
tativa entre el conocimiento de una sola cosa y
el conocimiento de todas las cosas hace que sea
imposible este traspaso en forma directa. El pro-
ceso de andmnesis requiere de esta manera que el
primer paso, el de recordar una sola cosa, presen-
te un valor de remision que supere a la cosa mis-
ma. De este modo el sentido de la sola cosa posee
un excedente significativo propio de la primera
concepcion de simbolo esbozada por Ricoeur. El
elemento que activa la andmnesis parece tener un
sentido primario directo que encierra a su vez un
sentido secundario indirecto. Ricoeur propone
leer esta dinamica de la interpretacion simbolica,
desde la perspectiva de la teoria de la metafora,
como la tension entre el sentido literal y el meta-
forico (2014: 67-68). Segun esta perspectiva la
metafora presenta una innovacion semantica a
partir de la tension generada entre estas dos lec-
turas, entre estas dos interpretaciones:

La interpretacion metaforica presupone una interpretacion
literal que se autodestruye en una contradiccion significati-
va. Es este proceso de autodestruccion o transformacion el
que impone una especie de giro en las palabras, una exten-
sion del significado, gracias a la cual podemos comprender
cuando una interpretacion literal seria literalmente dispara-
tada (Ricoeur, 2014: 63).

Es sobre las ruinas de una interpretacion
literal que se construye la interpretacion figurada.
De este modo podemos trazar un paralelo entre
los dos primeros momentos de la andmnesis des-
criptos y el conflicto o la tension interpretativa:
la lectura literal se corresponderia con el 4én, con
la sola cosa, y las pdnta se corresponderian con
la lectura metaférica que multiplica los sentidos
posibles en una magnitud que no se equipara con
la interpretacion primaria. La tension entre es-
tas dos interpretaciones produce una innovacion
semantica. En otras palabras, el salto cualitativo
entre hén y panta, entre una lectura literal y otra
metaforica, solo es posible a partir de la tension
entre ambas generada por el valor simbdlico pre-
sente en la sola cosa que habilita el proceso de
anamnesis.
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El acercamiento al plano lingiiistico-se-
mantico se acrecienta en nuestro dialogo al ini-
ciar el interrogatorio con el joven esclavo donde
Socrates pregunta: “Héllen mén esti kai helle-
nizei;”. La mayoria de las traducciones opta por
“lEs griego y habla griego?”. Sin embargo, si to-
mamos el kai con el valor epexegético que pue-
de tener, la pregunta diria “;Es griego, es decir,
habla griego?”. De esta manera Socrates pone
como Unica exigencia para el desarrollo del in-
terrogatorio la condicion de que el interrogado
hable griego. Aunque esto no parece ser mas que
una sutil sugerencia, es llamativo que la misma
observacion aparezca formulada de un modo
similar en Carmides 159a."* Detras de dicho re-
quisito podria esconderse una firme creencia en
la capacidad de la estructura de la lengua griega
para referirse a lo dntico. En este sentido resulta
oportuno recordar el tratamiento que Benveniste
realiza de las categorias aristotélicas como cate-
gorias de lenguaje:

En lo que de validas para el pensamiento se les reconoce
a las categorias de Aristoteles, se revelan como trasposi-
cion de categorias de lengua. Es lo que se puede decir lo
que delimita y organiza lo que se puede pensar. La lengua
proporciona la configuracion fundamental de las propieda-
des reconocidas por el espiritu a las cosas. Esta tabla de
predicados nos informa asi, ante todo, de la estructura de
las clases de una lengua particular (Benveniste, 2011: 70).

Asi Benveniste intenta mostrar que la es-
tructura de la lengua griega encierra una predis-
posicion a la objetivacion del “ser” gramatical, lo
que genera una propension a la filosofia. De esta
forma, la anamnesis tendria su fundamento en el
plano lingiiistico-semantico, en la estructura de la
lengua griega como organizadora de la realidad,
y por tanto, su valor se resolveria, al igual que la
metafora, en el plano del sentido.

Para continuar con nuestro acercamiento
a la metafora, resulta interesante considerar los
ejemplos de andmnesis que aparecen en Fedon
72e-77a. Alli se presentan basicamente dos tipos
de anamnesis: por un lado, la que se genera a par-
tir de lo semejante (aph * homoion), como cuando
se ve un retrato de Simmias y se recuerda a Sim-
mias mismo; por el otro, la que se genera a partir
de lo desemejante (apo anomoion), como cuando

14 “Puesto que sabes griego, tal vez puedas decirmelo con
la precision con la que te aparece.” Traduccion de Calonge
Ruiz, Lledo iiigo y Garcia Gual (2015).
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se ve un retrato de Simmias y se recuerda a Ce-
bes. Cuando a partir de una sola cosa se activa la
anamnesis, en la base del excedente significati-
vo que permite el ascenso hacia algo diferente se
encuentra la semejanza (homoios). Este operador
que trabaja en el fondo del proceso de la andm-
nesis es el mismo que opera en la elaboracion de
las metaforas. En Poética 1459al-10 Aristoteles
menciona que la utilizacion adecuada de meta-
foras esta relacionada con el conocimiento de lo
semejante: “[...] pero lo mas importante (mégis-
ton) con mucho es dominar la metafora. Esto es,
en efecto, lo inico que no se puede tomar de otro,
y es indicio de talento; pues hacer buenas meta-
foras es percibir la semejanza (homoion).”"> En
Retorica 1406b20-25 se vincula la metafora con
la formulacion de analogias a través de imagenes.
Desde esta perspectiva, por ejemplo, la predica-
cion que atribuye igualdad a dos troncos, en el
marco de la teoria clasica de las Ideas de Platon,
s6lo se podria decir de manera metaforica. Aris-
toteles parece haber percibido esto con gran cla-
ridad:

Pero tampoco es posible que las demas cosas provengan de
las Formas en ninguno de los sentidos usuales de la expre-
sion <“provenir de”>. Y decir, por otra parte, que ellas son
modelos y que de ellas participan las demas cosas no es
sino proferir palabras vacias y formular metaforas poéticas
(Aristoteles, Metafisica 19. 991a18-22).1¢

La naturaleza metaforica del proceso de
anamnesis resulta indiscutible, de hecho es su-
mamente interesante notar que la propuesta gno-
seoldgica platonica parece descansar en ultima
instancia en el valor referencial metaforico, en
las estructuras de doble sentido cuya significa-
cion secundaria aportaria contenido cognosci-
tivo. Sin embargo, el proceso de andamnesis no
se agota en esta dinamica de recordar y elevar el
sentido, no se agota en la innovacion semantica
de la metafora. En Menon 85¢ y ss. se equiparan
las respuestas del joven esclavo generadas a par-
tir de la anamnesis a las opiniones verdaderas.
Si seguimos con nuestro paralelismo, el resultado
de la innovacion semantica a partir de la tension
entre la interpretacion literal y la interpretacion
metaforica se reduce a una simple opiniéon ver-
dadera. Asimismo, en Menon 97d y ss. Platon ar-
gumenta sobre la falta de permanencia de estas

15 Traduccion de Garcia Yebra (1974).
16 Traduccion Calvo Martinez (2013).
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opiniones y afirma que la tnica forma de que se
consoliden y transformen en conocimiento ver-
dadero es “atandolas” con un razonamiento:

Pero no quieren permanecer mucho tiempo, sino que se es-
capan del alma del hombre; de manera que, hasta que uno
las ata con una reflexion de su fundamento, no son muy
dignas. Y eso, compafiero Menon, es la reminiscencia, se-
gun estuvimos de acuerdo anteriormente (Platon, Menon
98a).

Aqui nos encontramos con la fase final
de la anamnesis que ya no se corresponde con la
metafora, sino con la reflexion filoséfica. Segun
esta perspectiva, el proceso de andmnesis cons-
ta de dos momentos. El primero es metaforico
y, por medio de la tension entre una interpreta-
cion literal y una metaforica, eleva el sentido de
hén a panta. El segundo se corresponde con la
reflexion filosofica propiamente dicha y consiste
en el camino inverso: de panta a hén, del sentido
ampliado por el plus significativo de la metafora
a su unificacion en un concepto. De esta forma
el momento metaforico tiene un fin heuristico al
ampliar el campo semantico. Esta insercion nos
lleva directamente al estudio VII de Metdfora
viva donde se plantea el problema de la referen-
cia metaforica.

II. 2. La funcion referencial de la andmnesis

En este apartado nos ocuparemos, por un
lado, de esquematizar las principales hipotesis de
la referencia metaférica propuestas por Ricoeur
y, a partir de esto, observaremos si el aspecto
metaforico de la anamnesis genera referentes si-
milares. Por otro lado, analizaremos la dinamica
que Ricoeur plantea entre el discurso especulati-
vo y el poético a fin de distinguir en qué medida
esto se aplica a la filosofia platonica.

El estudio VII de Metdfora viva se ocupa
de la referencia metaforica y, como se aclara en
las primeras lineas, la pregunta que orienta este
estudio es: ;qué dice la metafora acerca de la rea-
lidad? (1980: 293). Segun el propio autor, el pro-
blema de la referencia metaforica se resuelve en
el nivel del texto —entendido este no s6lo como
escritura, sino mas bien como discurso en tanto
obra (1980: 297)—, y su analisis corresponde a
la hermenéutica. La hermenéutica es entendida
asi como “la teoria que regula la transicion de la
estructura de la obra al mundo de la obra” (1980:
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298). El primer avance en la conceptualizacion
de la referencia se realiza con la concepcion de
la referencia desdoblada con el argumento de la
proporcionalidad: la impertinencia semantica del
sentido literal hace que este se autodestruya dan-
do lugar al nuevo sentido metaférico; junto con
el sentido literal se destruye también la referencia
literal y sobre las ruinas de esta se erige la nueva
referencia metaforica. La referencia metaforica
seria al sentido metaforico lo que la referencia
literal era al sentido literal (1980: 310). Esta nue-
va referencia comprende una funciéon heuristica
en tanto permite caracterizar nuevos referentes a
partir del uso de predicados conocidos.

El segundo avance significativo es la vin-
culacion con los modelos cientificos. El modelo
teorico que aparece en el nivel superior implica,
a partir del isomorfismo estructural, una descrip-
cion del original sin la necesidad de recurrir a una
cosa construida. El valor de este modelo esta en
observar “nuevas conexiones por el rodeo de la
cosa <<descrita>>"" (1980: 325), es decir, generar
nuevos predicados, re-describir la realidad. Esta
incorporacion permite también ampliar el nivel
de analisis del enunciado metaforico a la red de
enunciados metaféricos que seria mas propia-
mente el equivalente del modelo (1980: 327). De
la unién de estas dos funciones —la funcioén heu-
ristica y la re-descriptiva— surge en el discurso
poético el concepto de “verdad tensional”. La me-
tafora permitiria al lenguaje liberar su potencial
de re-descripcion y descubrimiento. Esta nocion
de verdad tensional se desprende de la tension
del verbo copula enunciado metaféricamente, es
la tension entre la identidad y la diferencia, entre
el “es” (propio del sentido metaforico) y el “no
es” (propio de la sentido literal imposible) (1980:
332 y ss.). El referente del enunciado metaforico
se genera entonces como un mundo posible crea-
do a partir de la re-descripcion de la realidad.

Aqui se genera un primer distanciamien-
to con la doctrina de la anamnesis que preten-
de tener como referente ultimo al mundo de las
Formas. Sin embargo, es conveniente realizar
una breve caracterizacion del pensamiento plato-
nico para observar alli qué tipo de funciéon po-
dria cumplir el referente que pretende alcanzar su
filosofia. Gadamer, en su conferencia “Platon en
cuanto retratista” (1995: 4), realiza una sugestiva
afirmacion acerca del pensamiento platonico: “el
pensamiento de Platon, en forma de utopias, no
seria posible sin el sentido del humor 4tico”. La
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pregunta que podriamos plantear a partir de esta
sugerencia es: jen qué sentido el pensamiento
de Platon genera utopias? Si seguimos a Olivieri
(1980)"7, podemos entender la utopia como algo
distinto a un “no-lugar”. En principio resulta in-
teresante la relacion que establece con topia (jar-
din paradisiaco'®), pero aun mas sugerente es la
concepcion de utopia como un lugar idilico que,
independientemente de su existencia, puede ser
concebido con la mente."” De este modo, las uto-
pias se convierten en el modo de pensar las res-
puestas a las preguntas que atraviesan una época
y no pueden ser abordas en forma directa. En-
tendido de esta forma el pensamiento platonico
se expresa de una manera que nos traslada a un
lugar al que solo se puede llegar con la mente.
LA partir de qué mecanismos, entonces,
Platon genera este tipo de construcciones que
s6lo se vuelven accesibles a partir de la actividad
intelectual? Esta pregunta aparece, en cierta for-
ma, planteada en la conocida “paradoja de Me-
nén”, donde este le pregunta a Sécrates: ““; Pero,
Sécrates, de qué manera vas a investigar algo que
no sabes en absoluto qué es?”.?° El caracter uto-
pico de la propuesta socratica se evidencia en que
la inica via de acceso para la investigacion de lo
desconocido es la intelectual. La propuesta plato-
nica que se desarrolla en el didlogo en cuanto a
la forma de abordar este tipo de reflexiones es la
anamnesis. Ese parece ser el camino para pensar
lo impensado, lo impensable. Si, siguiendo esta
primera hipotesis, volvemos sobre los ejemplos
de Fedon 73c y ss., encontramos que la anamne-
sis puede ser activada a partir de una imagen (en
este caso la de Simias). Esta sugestiva aparicion
nos lleva nuevamente a la citada conferencia de
Gadamer. Alli el autor intenta dar una definicion
de retrato y, en el primer esbozo, nos dice que
“es la reproduccion, la imagen de un individuo o
una cosa, hecha de tal modo que se la pueda re-
conocer si se la conocia previamente” (1995: 3).

17 Basado en el resumen de la participacion del Profesor
Francisco Olivieri en el ciclo sobre Utopia organizado por
la Facultad de Filosofia y Letras en 1980 con motivo de
cumplirse el quinto centenario del nacimiento de Tomas
Moro.

18 Utilizado por Vitrubio y Plinio en referencia a paisa-
jes artisticos y jardines artificiales. El autor propone como
equivalente griego la palabra paradeisos.

19 Olivieri propone las utopias como construcciones epo-
cales para dar respuestas a los interrogantes actuales y dice:
“Sus creadores las ofrecen como herramientas, como para-
digmas irrealizables pero instrumentalmente utiles.

20 Menon 80d.
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Unas lineas mas adelante, Gadamer agrega: “un
retrato, un “ritratto”, algo arrancado de la subs-
tancia real, pero que no es real”. En este sentido
podemos proponer como hipotesis que a partir de
los retratos Platon activa la construccion de uto-
plas, si tomamos “retratos” en el sentido de una
reproduccion ficticia de la realidad.

De esta forma la andmnesis podria ser
pensada como un mecanismo de construccion
ficcional que proyecta mundos posibles los cua-
les, disefiados a partir del conocimiento de las
Formas, intentan dar respuestas a las problema-
ticas que atraviesan una época determinada. En
este sentido es valiosa la posicion que el propio
Platon asume en Republica:

Porque buscabamos un modelo estdbamos investigando
qué es la justicia en si y como es el hombre perfectamente
justo, si es que existe [...], para que mirando hacia ellos se
nos mostrara la felicidad [...] y no para indicar que estos
modelos puedan existir. [...] ;Crees entonces que por eso
vale menos lo que nosotros dijimos si no podemos probar
que sea posible fundar una ciudad asi como deciamos?
(Platon, Republica V 472c-¢).”!

La perspectiva que planteamos en este
punto parece deslizarse hacia la tentacion de di-
luir las fuertes pretensiones metafisicas a las que
conduce la andmnesis platdnica que considera al
mundo de las Ideas no s6lo como una realidad
efectiva, sino como la realidad tltima que justi-
fica toda la existencia del mundo sensible. Lejos
de negar la propuesta metafisica de la teoria cla-
sica de las Ideas consideramos que los dos movi-
mientos descriptos en el primer apartado corres-
pondientes a la anamnesis permiten realizar esta
separacion: el primer movimiento de la reminis-
cencia, el camino de hén a pdnta, es puramente
metaforico y su referente también se corresponde
con la verdad tensional metaforica proyectando
un mundo posible y en ese sentido las Ideas fun-
cionarian como utopias, como ideales irrealiza-
bles. El segundo movimiento, el que va de pdnta a
hén, es estrictamente filosdfico y es en este punto

21 Traduccion Marsico y Divenosa (2005). Es llamativa
la similitud con la descripcion que el propio Ricoeur hace
de la metafora al acercarla a los modelos teoricos: “No se
trata de saber si el modelo existe y como, sino cudles son
las reglas de interpretacion del modelo teorico y, correlati-
vamente, cuales son los rasgos pertinentes. Lo importante
es que el modelo sdlo tiene las propiedades que asigna la
convencion del lenguaje, fuera de todo control de una cons-
truccion real”. (1980: 325).
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donde Platon traspasa los limites del significado
obtenido metaféricamente y unifica aquellos sig-
nificados en conceptos que legitiman su posicion
filosofica, es alli donde Platon otorgaria realidad
efectiva a las Ideas. De esta manera la propuesta
que intentamos desarrollar sostiene que, pese a
las pretensiones platdnicas que intentan otorgarle
efectiva realidad a las Ideas y bajo ningn punto
de vista admiten ser abordadas dentro de dicho
sistema como utopias, estas funcionan muchas
veces, sobre todo en el campo practico, como pa-
radigmas irrealizables que regulan la conducta y
en este sentido adquieren la capacidad de descu-
brir y redescribir la realidad.

Conclusion

Las apariciones humoristicas constituyen
un punto de interés en la obra platonica, tanto por
su recurrencia como por el complejo desarrollo
que se hace de ellas en los didlogos. La dindmi-
ca entre paidia y spoudé nos permite justificar la
hipotesis del valor de la paidia para el desarrollo
de los conceptos filosoficos. Por otro lado, el bre-
ve acercamiento entre la andmnesis platonicay la
metafora ricoeureana sugerido reafirma el poder
que tiene el discurso poético de generar conteni-
dos de valor cognoscitivo.

A modo de conclusion nos interesa co-
nectar estos dos desarrollos. La paidia puede ser
asimilada al momento metaforico de la andmne-
sis, en tanto en ella se multiplican los sentidos
posibles a partir del doble andlisis que habilitan
las lecturas humoristicas. La spoudé puede ser
vinculada con la parte de la reflexion filosofica
de la andmnesis donde aquella multiplicidad de
sentidos se unifica en conceptos Unicos que sus-
tentan una teoria. De esta manera la dindmica
que puede ser observada en diferentes didlogos
platonicos entre los momentos humoristicos y los
momentos de desarrollo conceptual, es decir, la
dindmica entre paidid y spoudé, se corresponde
con la anamnesis. El humor adquiere asi una gran
importancia para la reflexion filosofica, dado que
sin ¢l y los sentidos que abre no seria posible el
desarrollo conceptual.

Esta perspectiva abre un nuevo camino
para la lectura de Platon: las similitudes estruc-
turales entre la comedia clésica y el didlogo pla-
tonico, la construccion de personajes y conver-
saciones ficticias, la torsion realizada sobre los
posicionamientos teoricos de los interlocutores y
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el juego con el lenguaje hacen que sea posible
un analisis de la obra platonica en términos de
obra literaria. Estas lecturas permiten enriquecer
la interpretacion del corpus platdnico a partir del
valor cognoscitivo que aportan las apariciones
humoristicas.
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La expresion auto kath’ hauto

y la predicacion analitica

Los supuestos del argumento del tercer

hombre en el Parménides de Platon

Resumen

En el presente trabajo analizaré el argu-
mento del tercer hombre (Parménides 132a-b) y
mostraré que las nociones de “auto-predicacion”
y “eponimia” cuestionan el supuesto de no iden-
tidad, lo cual permite objetar la validez del argu-
mento. Para ello estableceré una distincion entre
predicacion analitica y sintética, y sugeriré que
la predicacion que afecta a las Formas es anali-
tica, hecho que queda evidenciado en el uso de
la expresion platonica auto kath’ hauto, mientras
que aquella que afecta a las entidades sensibles es
sintética. Dicha distincion en la predicacion me
permitira establecer que el supuesto de no identi-
dad es inconsistente con la teoria platonica de las
Formas y que, por tanto, el argumento del tercer
hombre es una objecion falaz.

Palabras clave: participacion, predicacion ana-
litica, predicacion sintética, argumento del tercer
hombre.

Abstract

In this paper I will analyze the third man
argument (Parmenides 132a-b) and I will show
that “self-predication” and “eponymy” are no-
tions that question the non-identity assumption
and, consequently, the validity of the argument.
In order to do this, I will propose a distinction

Alejandro Gutiérrez

UNSAM

between analytic and synthetic predication, and
I will suggest that the first one affects the Forms,
that’s why Plato uses the expression auto kath’
hauto, while the other affects the particulars.
This distinction will allow me to show that the
non-identity assumption is inconsistent with the
Platonic theory of Forms and therefore the third
man is a fallacious argument.

Keywords: participation, analytic predication,
synthetic predication, third man argument.

Introduccion

Cuanto se trata de argumentos en contra
de la metafisica platonica, el argumento del tercer
hombre (ATH) que se encuentra en Parménides
ha sido objeto de multiples consideraciones por
parte de numerosos autores. La celebridad del
ATH se debe tanto a su contundencia y comple-
jidad como a los supuestos que hacen posible es-
grimir dicho argumento.' Independientemente de
las multiples versiones existentes del ATH, que
se encuentran tanto en Platon como en otros filo-
sofos de la antigiiedad clasica, me concentraré en
la primera version del argumento que aparece en
Parménides 132a.?

1. Ver Vlastos (1954), Booth (1958), Sharvy (1986), Allen
(1997) y Ferrari (2004).

2. Para otras versiones del argumento en la obra platonica,
ver Parménides 132d, Republica 597¢c y Timeo 31a. Aristd
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La interpretacion mas influyente, y tam-
bién discutida, del argumento del tercer hombre
es la de Vlastos (1954: 319-349), quien postula
que la condicion de posibilidad para que dicho
argumento sea realizable depende de la presupo-
sicion de dos premisas.’ En primer lugar, la au-
to-predicacion de las Formas a partir de la cual
Vlastos muestra de qué manera el argumento
presupone que la cualidad que la Forma otorga
al particular no solo se predica de este, sino que
también se predica de la Forma misma. Por ejem-
plo, la Grandeza es grande. En segundo lugar, la
no identidad, que se aplica tanto a los particulares
respecto de las Formas como a las Formas res-
pecto de si mismas. Como bien muestra Vlastos,
el hecho de que la Forma exprese una cualidad y
que dicha cualidad no se identifique con la Forma
en cuestion permite la aparicion de una segunda
Forma que proporcione la cualidad tanto a la pri-
mera Forma como a los particulares que partici-
pan de ella (1954: 321 y ss.).

Para que el argumento sea valido y cons-
tituya una critica interna a la posicién de Platon,
dichos presupuestos deberian encontrarse en el
corpus. Con respecto a la autopredicacion, esta
se menciona en Fedon 100c4-6, Banquete 210e2-
211a5 y Protagoras 330c4-6. Sin embargo, no
existen testimonios de que la predicacion sea uni-
voca en los particulares y en las Formas, sino que
se da todo lo contrario (Shiner, 1970: 371-376).
Desde este punto de vista, si se acepta la equivo-
cidad en la predicacion, pareceria ser que se in-
troduce el problema de la homonimia, pero cabe
aclarar que la predicacion que se realiza de ambas
entidades (scil. las Formas y los particulares sen-
sibles) excluye un sostén ontoldgico con relacion
al “enunciado de la esencia”, elemento de prime-
ra importancia en la critica de la homonimia. Por
ejemplo, lo Bello en siy lo bello en algo se dicen
en distinto sentido con relacion al sostén ontolo-
gico (Forma-particular), pero les cabe el mismo
enunciado de la esencia con relacion a la cualidad
(nombre atribuido tanto en el particular y la For-
ma), no con relacion al particular sensible.* Aqui

teles se refiere al argumento en Sobre las ideas 83. 34-84.
7, 84. 21-85. 3; Refutaciones sofisticas 178b36-179al10 y
Metafisica 990b, 10509b. También existen versiones no
regresivas del argumento en las criticas megaricas, atribui-
das por Alejandro de Afrodisia a Polixeno y “sofistas” (/n
Metaph. 84. 8-21). Sobre este tema, ver Gardella (2016:
70).

3. Ver también Booth (1958: 146-149).

4. En efecto, la diferencia estriba en que al definir el enun
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Shiner propone que si la predicacion es equivoca
se esquiva el tercer hombre, pero se cae en la ho-
monimia como sostiene Aristoteles en Metafisi-
ca A 991a. Sin embargo considero que Shiner se
equivoca al no diferenciar correctamente el plano
lingiiistico del ontologico (1970: 375).°

Desde el punto de vista de la predicacion,
pareceria ser que algunos autores estan de acuer-
do en cuanto a que el ATH debe contener presu-
puestos en orden de funcionar correctamente vy,
a pesar de discrepar en cuanto a la consistencia
logica de este, las consideraciones con respecto
a la equivocidad de la predicacion suelen ser si-
milares. Es el caso de Sellars (1955: 412 y ss.),
Moravcsik (1963: 51) y Allen (1997: 160), quie-
nes consideran que la Forma de grandeza no es
grande en el mismo sentido en que son grandes
los particulares, lo cual conlleva a considerar la
predicacion de modo equivoco.

La consideracioén que realizan dichos au-
tores es que la predicacion no puede ser entendi-
da del mismo modo cuando se predica de la For-
may cuando se predica del particular sensible, ya
que habria identidad de la Forma consigo misma.
Dicha postura se encuentra en Allen (1997: 160 y
ss.) y en Ferrari (2004: 75 y ss.) y se puede obser-
var que, en este sentido, Allen sigue la propuesta
de Sellars (1955: 412-413), a partir del hecho de
que para que el argumento sea valido, la predica-
cion debe ser univoca. El problema consiste en
que el predicado no es univoco siempre. En el
caso de Ferrari, este hecho viene identificado a
partir del valor identitario del verbo copulativo,
el cual introduce una relacion de identidad y no
de predicatividad. En el caso de Allen esto se pro-
duce por el hecho de que la predicacion de una
Forma no admite su contrario; sin embargo en los

ciado de la esencia de la Belleza, la definicion es la misma
en la Forma y en el particular, pues no se estaria definiendo
el enunciado de la esencia de ninguna entidad de la cual se
predica. Un caso de homonimia so6lo puede darse cuando
no hay predicacion atributiva o predicativa, sino cuando
se pretende definir sustantivamente una entidad y en modo
esencial. En dicho caso, como se pondra de manifiesto en el
presente trabajo, la definicion del enunciado de la esencia
pasa por un tipo de predicacion que impide la critica ho-
monimica, la predicacion analitica. Este punto se encuentra
relacionado a su vez con el hecho de que la homonimia
solo es posible en predicaciones completas y no en predi-
caciones incompletas, relacionales o atributivas, que son
aquellas que a Platon le interesa y de las cuales no tiene
inconveniente en aceptar la existencia de Formas.

5. Ver Bestor (1978: 189-207, 1980: 38-75) y Gutiérrez
(2017: 143-150).



Symploké revista filoséfica

particulares, si.

En el presente trabajo me propongo mos-
trar como las nociones de “auto-predicacion” y
“eponimia”, que se encuentran en la obra plato-
nica, ponen en entredicho el fenomeno de la no
identidad de la Forma consigo misma, lo cual
afecta la validez del argumento del tercer hombre
(ATH) en tanto es uno de los supuestos que ha-
cen posible esgrimir dicho argumento. Para esto
mostraré que en el plano eidético la predicacion
es de tipo analitica, hecho que queda evidencia-

do en el uso de la expresion platonica auto kath’

hauto, y en el caso de los particulares sensibles,
la predicacion es sintética. Dicha distincion en la
predicacion permitira establecer que el supuesto
de no identidad trasladado a las Formas consigo
mismas y presupuesto en el argumento del tercer
hombre, a partir del valor meramente predicativo
del verbo copulativo en la auto-predicacion, es
inviable y falaz, en tanto da por sentado elemen-
tos que Platon jamas reconoce como parte de su
teoria.

I. El argumento del Parménides

En Parménides de Platébn encontramos
dos versiones del argumento del tercer hombre,
expuesta por Parménides ante un joven Sdcrates
que no tiene argumentos para rebatir la critica. En
132a2-b2 se lee:

Pienso que tu crees que cada Forma es una por una razon
como esta: cuando muchas cosas te parecen grandes, te pa-
rece tal vez, al mirarlas a todas, que hay un cierto caracter
que es uno y el mismo en todas: y es eso lo que te lleva a
considerar que grande es uno. (...) ;Y qué ocurre con lo
grande en si y todas las cosas grandes? Si con tu alma las
miras a todas del mismo modo. ;/No aparecera, a su vez, un
nuevo grande, en virtud del cual todos ellos necesariamen-
te aparecen grandes? (...) En consecuencia, aparecera otra
Forma de grandeza, surgida junto a la grandeza en si y a las
cosas que participan de ella. Y sobre todos estos, a su vez,
otra forma en virtud de la cual todos ellos seran grandes.
Y asi, cada una de las Formas ya no sera una unidad, sino
pluralidad ilimitada.®

El pasaje forma parte de la argumentacion
que Parménides esgrime en orden de demostrar
el caracter problematico de la participacion. Lue-
go de haber concluido que lo Uno no puede ser
multiple y viceversa, Parménides intenta refutar

6. La traduccion utilizada es de Santa Cruz (1988).
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la posicion de Socrates, quien habia dicho que en
el caso de los particulares sensibles la “cualidad”
que estos detentan es expresada por la Forma de
la cual estos participan y que dicha multiplici-
dad no seria un inconveniente en los particulares
sensibles, mas si en las Formas.” Este problema
es también sefialado en un argumento previo, el
conocido dilema de la participaciéon. Tomando
como supuesto que la participacion consiste en la
presencia fisica de las Formas en los particulares,
el dilema postula que si los particulares sensibles
participan de las Formas, o bien la Forma debe-
ria estar toda completa, siendo una, en cada uno
de los particulares, o bien deberia fragmentarse y
estar parcialmente en cada uno de ellos. Si es una
y esta entera en cada uno, la Forma estara separa-
da de si misma al estar los particulares separados
entre si. Asimismo, si una s6lo una parte de ella
esta en los particulares, entonces la Forma es di-
visible.

En el caso particular del pasaje citado la
propuesta es clara: si muchas cosas, particulares
sensibles, se dicen grandes porque hay un ele-
mento unitario, una Forma —que también se dice
grande, puesto que expresa dicha cualidad—,
entonces debe haber algo mas que permita decir
que la Forma es grande, asi como la Forma per-
mite llamar “grande” a los particulares. El tercer
elemento, la Forma 2, permite llamar “grandes”
al conjunto de los particulares sensibles mas la
Forma 1.

Este punto es claramente falaz, ya que
Parménides presupone que las Formas y los par-
ticulares se comportan del mismo modo y que re-
ciben sus respectivas predicaciones de la misma
manera.® En la expresion: “;Y qué ocurre con lo
grande en si y todas las cosas grandes? Si con
tu alma las miras a todas del mismo modo”, se
encuentra el movimiento invalido del argumento.
En este punto esta la presuposicion de que la atri-
bucion predicativa es igual en ambos casos, par-
ticulares y Formas. Ademas, mirarlas del mismo
modo implica que la Forma no se identifica con-
sigo misma y que se comporta como el particular,

7. Sostenemos una lectura integrada del ATH con el dilema
de la participacion. Para esto nos apoyamos en Gardella
(2016: 85).

8. De este hecho puntual no hay testimonios, Platon jamas
admite que lo que se dice de un particular y lo que se dice
de una Forma es en el mismo sentido Aqui, como dijimos,
Shiner falla al no diferenciar el plano lingiiistico del onto-
logico (1970: 375). Ver Bestor (1978: 189-207) y Gutié-
rrez (2017: 143-150).
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lo que sugiere que se trasladan al plano inteligi-
ble las propiedades de las entidades sensibles. La
no identidad de la Forma consigo misma permite
la participacion de esta en una Forma 2 con la
cual no hay relacion de identidad. Sin embargo,
aqui observamos un error que los estudiosos de
Platon recogen y que surge de la determinacion
de tres elementos: 1) Forma, 2) cualidad y 3)
particular. Sin embargo, se deberian admitir s6lo
dos: 1) Forma/cualidad y 2) particular, en tanto
que la Forma es la cualidad. En efecto, si no hu-
biera tres elementos, la propuesta del argumento
queda trunca. La posicioén segun la cual Forma,
particular y cualidad se combinan de determina-
da manera se encuentra a la base del supuesto de
no identidad. Por esto mismo, cuando hablamos
de identidad de la Forma consigo misma, pen-
samos en Forma/cualidad. So6lo se puede pasar
a una segunda Forma si pensamos la cualidad
como separada de la Forma y la no identidad en-
tre la Forma 1 y la Forma 2. Esto posibilita hablar
de no identidad y auto-predicacion; pero aqui se
olvida el hecho de que la Forma 1 es la cualidad,
la expresa, pero no la detenta.

De este modo, propongo que la identidad
de la Forma consigo misma se encuentra relacio-
nada intimamente con la auto-predicacion, pero
siguiendo a Allen la predicacién no es univoca,
como presupone el argumento del tercer hombre:

But a very simple argument, drawn from premises already
stated in the Parmenides, shows that Simmias and Large-
ness cannot be large “in like manner”. Things that partake
of Likeness may also be unlike, but Likeness cannot be un-
like (129a-b); things that partake of Unity are also many,
but Unity is not many nor Plurality one (129b-d): Sma-
llness cannot be large, nor Equality unequal, nor that by
which large things are large, small (131d). It follows that
Largeness cannot in principle be small: for as Unlikeness
is what it is to be unlike (129a2), and Unity what it is to be
one (129b7), so Largeness is what it is to be large. It cannot
be large as Simmias is large, since Simmias may also be
small (Allen, 1997: 162).

La equivocidad de la predicacion se pue-
de explicar de la siguiente manera: la auto-predi-
cacion de la Forma es analitica y la predicacion
de los particulares es sintética. Es en este caso en
el cual la identidad de la Forma consigo misma se
hace explicita. Hay auto-predicacion porque hay
identidad. Aqui sigo a Vlastos y a Ferrari: Vlas-
tos afirma que, si se acepta la auto-predicacion,
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proponer la no-identidad es auto-contradictorio.
Ferrari defiende la misma hipoétesis y acepta que
existe identidad entre la Forma y su predicado,
de modo tal que el argumento del tercer hombre
queda trunco. Esto se hace manifiesto a partir del
valor identitario del verbo copulativo, el cual in-
troduce una relacion de identidad y no de pre-
dicatividad: “Se trasferiamo queste considerazio-
ni relative alla natura ontologica della Forma al
tema dell’auto-predicazione, dobbiamo sentirci
autorizzati a concludere che ogni idea ¢ auto-pre-
dicata in quanto ¢ idéntica al predicato che essa
spiega nei particolari” (Ferrari, 2004: 75).

II. La equivocidad de la predicacion: eponi-
mia y derivacion

Una de las presuposiciones del argumen-
to del tercer hombre que ya comentamos es la de
predicar una cualidad de la Forma y del particular
en el mismo sentido, es decir, presuponer la uni-
vocidad predicativa. Sin embargo, la cualidad de
la Forma y la de un particular no se dicen en el
mismo sentido, pues existe una distincioén predi-
cativa que esta relacionada con la identidad de las
Formas consigo mismas, con la auto-predicacion
y con el fenomeno de la eponimia.

En Fedon podemos observar los princi-
pios de la metafisica clasica platonica. Existen
Formas, en este caso lo Bello, que es causa de la
belleza de los particulares sensibles:

Con simpleza, poca habilidad y tal vez ingenuamente, ten-
g0 para mi en cambio que lo que hace a algo bello no es
otra cosa que aquello Bello (scil. 1a Forma); tratese de una
presencia, o bien de una comunidn, o bien de cualquier otro

modo en que sobrevenga (Platon, Fedon 100d).°

Este pasaje confirma a partir del concepto
de “participacion” (méthexis) lo que se habia di-
cho en 100c: “Pues me parece que, si hay alguna
otra cosa bella ademas de lo Bello-en-si, no es
ella bella por ningin otro motivo que el de que
participa en aquello Bello”. De este modo, las
cosas bellas son bellas por participar de lo Bello.
Pero, (se dice “bello” en el mismo sentido en
ambos casos? Esto no es asi, ya que la Forma es
paradigma de la propiedad, expresa la propiedad
en tanto que es ella misma aquello que es en si'y
por si. En cambio, el particular sensible participa
de dicha Forma y tiene dicha propiedad en térmi-

9. La traduccion es de Eggers Lan (2006).
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nos causales gracias a la participacion. Esta su-
pone un vinculo ontoldégico asimétrico de modo
tal que la Forma es la caracteristica y el particular
no. De este modo, lo Bello y algo bello no se di-
cen en el mismo sentido, ya que en el primer caso
la bella se identifica esencialmente con la For-
mas, en el segundo es un atributo no esencial del
particular. Dicha diferencia ontoldgica tiene una
manifestacion lingiiistica relacionada al concepto
de “eponimia”. En 102b se dice que “cada una de
las Ideas existe y que todo lo demas, al participar
de aquellas, recibe de ellas su propio nombre”
(etvoi 11 ExooTOoV TAV £V KAl TOVTOV TAAAG,
petaAapPavovio adT®v ToVT®OV TNV ETOVLUioY
ioyew)."” Es decir, los particulares reciben el
nombre de las Formas de modo eponimico. En
efecto, segun Bestor (1978: 199) la teoria seman-
tica de la eponimia funciona de modo tal que el
particular recibe el nombre de la Forma a partir
de la relacion de participacion. El nombre es el de
la Forma en cuestion y el particular es denomi-
nado a partir de esta. De este modo, la Forma es
nombrada de modo principal y el particular sélo
en sentido derivado (Bestor 1980: 39-40). Ambas
cosas se nombran en un sentido diferente. Allen
opina lo mismo (1956: 43-60). Cabe destacar que
segun Bestor, la teoria de la eponimia es compati-
ble con multiples interpretaciones ontologicas, es
decir, no excluye distintos correlatos ontologicos

Como vimos en Fedon, hay una relacion
ontolégico-causal entre Formas y particulares y
dicha relacion transmite la cualidad y el nombre
de dicha cualidad. Lo que es importante distin-
guir es la remision ontoldgica de la cualidad y del
nombre. Propongo que el establecimiento de di-
cha relacion, tanto nominal como ontoldgica, se
hace evidente por la diferencia predicativa esta-
blecida a partir de la eponimia. El modo de hacer
evidente esta diferencia predicativa es a partir de
la distincion analitico-sintética de la predicacion,
que en Platén bien podria considerarse como pre-
dicacion no eponimica y predicacion eponimica.
Entiendo por “predicacion analitica™ aquella re-
lacion en la que el predicado estd contenido en
el sujeto, de modo tal que no agrega nada que ya
no estuviera contenido en la definicion del sujeto.
En cambio, en la predicacion sintética el predica-
do agrega algo que no esta contenido en el sujeto

10. El término eponimia aparece en algunas ocasiones, por
ejemplo, Fedon 102a-b, 103b y Parménides 130e-131a. En
estas ocasiones se hace referencia a la nominacion de los
particulares a partir de las Formas.
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y no forma parte de su definicion esencial. En la
predicacion analitica la remision ontologica y se-
mantica es directa, hay identidad. En la predica-
cion sintética, tanto la remisioén ontoldgica como
la semantica son derivadas, como se verd en el
proximo apartado.

III. La predicacion analitica y el valor de la
expresion auto kath’ hauto

Como se sabe, algunas de las expresiones
que Platén usa para determinar el caracter de las
Formas son: auto kath’ hauté o auto to X, donde X
representa la Belleza, la Justicia, etc. Platon tam-
bién establece auto-predicacion cuando expresa
que la Justicia es justa o la Piedad es pia, como
aparece, por ejemplo, en Protdgoras 330c4-6.
Sin embargo es mas generalizada la formula auto
to X que aparece en multiples didlogos de Platon.
Por ejemplo, en Fedon 78d se refiere a lo Igual-
en-si como auto to ison. Asimismo, en 100b4-9,
en el marco de la explicacion que Socrates da de
la insuficiencia del teleologismo de Anaxagoras y
la propuesta de la segunda navegacion —Ila cual
establece como hipotesis la existencia de entida-
des en si— se lee: “Voy a intentar mostrarte, en-
tonces, el tipo de causa con que me he ocupado,
para lo cual vuelvo sobre aquellas cosas tantas
veces mencionadas, y comienzo a partir de ellas,
tomando como base que existe algo Bello-en-si y
por si y algo Bueno y Grande, y todo lo demas”.
La expresion auto to X es mucho mas utilizada
que la forma auto-predicativa que se encuentra en
los ejemplos ya sefialados de Protdgoras y Ban-
quete.

Ahora bien, podriamos decir que lo que
demuestra la utilizacion de la expresion auto
kath’ hauto o auto to X es que, en relacion con las
Formas, Platon no postula una relacion de predi-
catividad en tanto atribucion de una caracteristica
no esencial. No hace referencia a un predicati-
vo sujetivo que defina la Forma de determinado
modo, sino que ese auto refiere a una relacion de
identidad con el sujeto. Decir que lo Bello-en-si
es bello implica que la tnica predicacion posible
es la colocacion en el predicado del sujeto mis-
mo: lo Bello es Bello y esto sucede porque la de-
terminacion del predicado propuesto es absoluta
y niega o excluye cualquier otro tipo de predica-
cion en relacion con la Forma en cuestion, lo que
arroja una relacion de identidad entre la Forma
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y la cualidad que expresa.'" Esto se confirma si
pensamos que las Formas son sélo predicados, no
sujetos de los cuales se predica algo. Platon no
concibe las Formas como sustancias con atribu-
tos'?, sino como propiedades predicables que no
pueden ocupar el lugar del sujeto. Cuando lo ocu-
pan, la consecuencia es que hay identidad con el
predicado."

La utilizacion de la expresion auto kath’
hauto esté reservada a las Formas y en estos ca-
sos es posible hablar de un tipo de predicacion
analitica. Platon es muy claro: las Formas son
“en si” (identidad) y “por si” (independencia on-
tologica). Esta caracterizacion anula cualquier
relacion de participacion en otra entidad de orden
superior y la posibilidad de hablar de auto-predi-
cacion sin identidad. De este modo, los dos su-
puestos del ATH son incompatibles entre si. La
posibilidad del ATH viene dada por los supuestos
de no identidad y auto-predicacion. La no iden-
tidad establece un comportamiento de la Forma
analogo al del particular que queda evidenciado
en el comentario de Parménides “si piensas las
cosas del mismo modo”. Sin embargo, esto no es
posible: la auto-predicacion implica identidad en
tanto el nivel predicativo de las expresiones que
estan reservadas para referir a las Formas seria
analitico. Esto pone de manifiesto ciertas dificul-
tades a la hora de esgrimir el ATH, ya que para
que el argumento sea valido, se apela a determi-
nados principios que no se encuentran en los did-
logos. Es mas, existe una contradiccion logica
en el desarrollo del argumento que hace que la
auto-predicacion y la no identidad sean mutua-
mente excluyentes (Ferrari, 2004: 67).

En el caso de los particulares sensibles,
la predicacion es necesariamente sintética, ya
que al particular, una sustancia, se le atribuye un

11. Di Camillo afirma esto mismo: “Ahora bien, mientras
que los objetos sensibles admiten atributos opuestos, las
Ideas son auto-idénticas, de un solo aspecto (monoeidés)”
y mas adelante: “Solo se supone que la Idea es un portador
absoluto de su predicado, que excluye su opuesto”. (2014:
74). Nosotros entendemos que la Idea es portadora abso-
luta de su predicado excluyendo cualquier otro, no sélo su
contrario.

12. Esto es sefialado por Cordero, (2016: 68 y ss.). Aunque
en Republica, Menon y Cratilo hay ejemplos de Formas
de sustancias, tales como la cama, la abeja y la lanzadera,
Platon no parece admitirlas en la formulacion clasica de su
teoria. Cordero concluye que sélo hay Formas de las cosas
que admiten un contrario, es decir, de propiedades éticas,
estéticas o matematicas, no de sustancias.

13. De aqui que, en lo que respecta a la homonimia, el
enunciado de la esencia de lo Bello en si y la belleza de
algo sera el mismo, independientemente del enunciado de
la esencia de la entidad con la cual se relaciona.
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predicado que no forma parte del enunciado de
su esencia, sino que es un elemento que explica
un rasgo atributivo que convive con otros y que
no constituye su identidad. Dicha predicacion no
agota toda relacion predicativa, como si sucede
en el caso de las Formas. En efecto, las cualida-
des de los particulares sensibles no son por siy en
si, son por otro y en otro.

Conclusiones

El ATH presenta numerosas dificultades,
tanto metafisicas como lingiiisticas, que se inte-
rrelacionan en una sintesis que hace imposible
interpretar un aspecto sin el otro, es decir, sepa-
rar el aspecto metafisico del aspecto predicativo
seria un error. Por esto, la intencion del presente
trabajo fue la de poner de manifiesto algunas de
las dificultades que presenta esgrimir dicho argu-
mento con particular relacion al problema de la
no identidad y la auto-predicacion de las Formas,
sin perder de vista el aspecto metafisico.

En primer lugar, la posicion que resulta
de aceptar estos dos presupuestos es que el ar-
gumento genera una regresion viciosa que pon-
dria en jaque la metafisica de la participacion.
Sin embargo, dicha aceptacion implica poner en
consideracion elementos que no se encuentran en
la teoria de las Formas, y los que si se encuen-
tran deberian ser objeto de cuidadosa revision
conceptual. Ademas, en el ATH se presuponen
elementos contradictorios a nivel l6gico que con-
llevan a que su aceptacion sin mas tenga la forma
de una falta de rigor en su lectura e interpreta-
cion. Independientemente del caso, inexistencia
de supuestos en la teoria de Platon o inconsis-
tencia logica, el argumento presenta una serie de
problemas que hacen que sea imposible aceptarlo
sin mas como valido. En efecto, si bien Platon ad-
mite la auto-predicacion de las Formas, esta fun-
cionaria de modo identitario a partir de un tipo
de predicacion analitica. Si este no es el caso, el
sentido de la expresion platdnica auto kath’ hauto
no se explica cabalmente. El argumento del ter-
cer hombre presupone que las Formas sean por
otro y en otro (participacion en otra Forma y no
identidad consigo mismas). La expresion utiliza-
da por Platon para referirse a las Formas implica
siempre un en si y por si, es decir, identidad y no
dependencia de otro elemento de participacion,
por contraste con las cualidades de los particula-
res que son en otro y por otro.
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En segundo lugar, las Formas no se com-
portan como los particulares sensibles, como pre-
tende Parménides en 132a2-b2: la no identidad
no puede ser de la Forma consigo misma porque
Platon jamas lo admite. Si se acepta, de acuerdo
con la formulacion tradicional de la teoria de las
Formas, que hay identidad de la Forma consigo
misma, entonces el ATH queda en entredicho, ya
no seria necesaria una segunda Forma para legi-
timar las cualidades de la primera Forma junto a
los particulares sensibles. Esto viene dado por el
hecho de que “grande” se predica analiticamen-
te de la Forma de grandeza y sintéticamente del
particular sensible que es grande. La copula, en
el caso de los particulares sensibles, no expresa
el enunciado de la esencia del particular, sino un
mero atributo entre otros.

De este modo, para que el ATH sea vali-
do, es requisito que la no identidad recaiga sobre
la Forma consigo misma. Sin embargo, como he-
mos visto, no puede haber dicha presuposicion,
ya que existe identidad predicativa y ontoldégica
que se pone de manifiesto en la expresion pla-
tonica auto kath’ hauto El argumento del tercer
hombre plantea que tanto la Forma como el par-
ticular detentan la cualidad, cuando en realidad
la Forma la expresa esencialmente y el particular
no, sélo la detenta, hecho que puede ser eviden-
ciado al distinguir tipos de predicacién en cada
plano, sensible y eidético. De este modo, el argu-
mento presenta dificultades que impiden conside-
rarlo valido, ya que su validez depende de presu-
puestos que Platon no estaria dispuesto a aceptar.
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Nota critica sobre

la discusion del origen

economico de la substancia

filosofica (ousia)

Quizas pocos términos filoséficos hayan
acaparado tanta atencion y descuidado comple-
tamente sus origenes. En un articulo bastante
excepcional, Gernet (1980) sugiere una analogia
entre el pensamiento juridico y la filosofia. Esta
hipotesis de estudio es una constante en sus tra-
bajos y ha sido proyectada de diversas maneras
por varios helenistas franceses, entre ellos, Ver-
nant. En ese articulo Gernet sugiere que el tér-
mino estrictamente juridico de ousia y la distin-
cion entre el patrimonio visible (ousia phanera)
y el patrimonio invisible (ousia aphanés) cobran
en la lengua filosofica un rol fundamental. Esta
ultima dicotomia, seguida del correspondiente
dualismo, no es una invencion filoséfica —agre-
ga Gernet—, ya que tiene sus antecedentes en la
creencia y practicas religiosas. La adivinacion o
cualquier manifestacion mistérica presupone esta
distincion, afirma. Continuando esta linea argu-
mentativa, sefiala que la mediacion del /ogos ga-
rantiza, para Platon, la inteligibilidad del plano
invisible: “al permitir la ilacion de lo conocido
con lo no conocido, el procedimiento de analogia
asegura el enlace de un mundo con otro” (Gernet
1980: 356). En este mismo sentido, la nocion ju-
ridica fundamental de tekmérion ofrece un méto-
do al pensamiento filosofico y cientifico, ya que
el tekmérion, lo “aparente” entendido como “in-
dicio”, permite el pasaje de un dmbito al otro in-
corporando el razonamiento implicito. Respecto
a este hito en la civilizacion juridica, agrega: “tan

Carlos Andrés Martin
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pronto como el sistema primitivo de las pruebas
decisorias da lugar a un régimen de libre admi-
nistracion de la prueba, la inferencia denominada
racional de lo ‘visible’ a lo ‘no visible’ (o sea, la
del hecho al derecho) se convierte en constante y
obligatoria. Con un objeto completamente distin-
to al de la ciencia incipiente, aparece un método
andlogo en dos planos de pensamiento y con el
mismo nombre” (Gernet 1980: 357).

Sin embargo, la distincion es sumamen-
te variable y los estudios, segiin Gernet, han re-
nunciado a fijarla. En este sentido, Gernet recorre
los ejemplos de la oratoria forense, reconoce los
bienes inmuebles principalmente como visibles
y advierte que mobiliario, esclavos, etc. también
suelen incluirse entre ellos. Por lo tanto, resta-
ria, siguiendo algunos ejemplos de la oratoria
forense, considerar el dinero entre los bienes no
visibles; pero también estos se incluyen, en algu-
nos casos, entre los bienes visibles. El criterio de
las enumeraciones pareciera no resultar estricto
y Gernet concluye en primera instancia que “no
cabe duda de que la doble nocidn esta relaciona-
da sobre todo con la facultad, que se tiene o no,
de disimular un determinado bien; depende de las
circunstancias™ (1980: 358). Esta distincion con-
tingente y esquiva responde a una oposicion bina-
ria fundamental para la cultura y el pensamiento
juridico, pero esta expresion clasificatoria habria
resultado finalmente, segiin Gernet, una categoria
fallida. A continuacion, retiene este dualismo y
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recorre la nocion de “bienes”. Por un lado, ubi-
ca la nocion de khrémata, los bienes cuantifica-
bles por medio de la moneda, nocidén abstracta,
cuantitativa y econdmica. Por otro lado, ubica la
nocion de ousia, sustancia generalmente indivi-
dualizada y concreta, y otras nociones relativas:
otkos y kléros. El oikos designa el conjunto de
propiedades, pero designa mds especificamente
la casa, la familia y el patrimonio familiar. Este
ultimo se reconoce de forma especifica en el
kléros y design6 originariamente, segin Gernet,
el lote asignado, aunque después quedo fijo como
bien familiar inalienable, perpetuado hereditaria-
mente y condicionante muchas veces de la ciuda-
dania. Hasta aqui Gernet constata cierto dualismo
entre los griegos y una imposibilidad de equiva-
lencia entre ambos ordenes: la propiedad verda-
deramente patrimonial se resiste juridicamente
a la conversion puramente econdémica. Sélo un
ejemplo entre todos los textos —la observacion
de Gernet no excede el parrafo— presenta una
antitesis clara: los créditos. El personaje artifice
de este plano, el banquero, introduce a través del
juego de las operaciones bancarias la invisibili-
dad.

Finalmente, Gernet vuelve a la filosofia,
vuelve al paralelismo entre derecho y filosofia,
vuelve a este encuentro accidental del vocabula-
rio: el término ousia. La palabra utilizada para
designar precisamente la mismisima fortuna, de
manera completamente independiente —observa
Gernet—, aparece en la lengua filoséfica. En el
Sofista de Platon, vuelve a observar Gernet, la
palabra ousia aparece frecuentemente y figura al-
ternada con fo on para designar el ser. El sofista
simboliza el no-ser y, entre los dos dmbitos, “no
cabe duda de que, al pasar del uno al otro, la dia-
léctica de lo visible y lo invisible implica una in-
version” (Gernet 1980: 361). La filosofia—como
también observara Vernant'— constituye una in-
version de las categorias econdomicas del pensa-
miento juridico griego. Sin embargo, Gernet no
supera la etapa meramente especulativa, su idea
no es mas que una sugerencia y, a lo sumo, una
clave heuristica. Vernant retomara la misma idea
en otra parte y varios estudios reconoceran su
descubrimiento, pero la distincion entre visible e
invisible no esclarecera la constitucion misma de

1. En la nota final de su articulo, Gernet agradece las
sugerencias realizadas por Vernant a la ultima parte de
la version presentada anteriormente como ponencia en la
Ecole Practique des Hautes Etudes.
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la filosofia.

En una publicacion mas reciente, Seaford
(2004) identifica la cualidad fiduciaria de la mo-
neda griega como el factor clave del desarrollo fi-
loséfico de la época. Seaford en su estudio, entre
otras cuestiones, recorre una serie de objeciones
contra la relacion entre el valor de cambio y las
concepciones metafisicas de los primeros filoso-
fos y, asimismo, retoma el analisis de la distin-
cion entre el patrimonio visible (ousia phanerd)
y el patrimonio invisible (ousia aphanés). En
primer lugar, conviene retomar su polémica con
Vernant respecto a esta distincion y la entidad de
las diversas concepciones de la ousia. En su pri-
mera objecion sostiene que “no hay razén para
suponer que el dinero era, o es, percibido como
siendo menos real, menos permanente 0 menos
sustancial que la tierra” (Seaford 2004: 256). Por
cierto, Vernant afirma eso cuando se refiere a la
categoria de ousia aphanés: “el dinero es desva-
lorizado respecto a la tierra, bien visible, esta-
ble, substancial, la Ginica que posee un estatuto
de plena realidad y cuyo ‘precio’ se matiza de un
valor afectivo y religioso” (Vernant 1973: 361-
362). Hasta aqui se puede acompafiar a Seaford y
concederle la razon, ya que habria suficientes ele-
mentos historicos para apoyar su afirmacion, por
ejemplo, la correspondencia entre la reforma del
sistema de pesos y medidas realizada por Solon y
la introduccion de la moneda o las primeras acu-
flaciones de moneda.? En todo caso, el signo no
hace mas que duplicar la realidad representada.
En segundo lugar, Vernant se pregunta y se con-
testa: “;tendremos que decir, en Gltimo andlisis,
que la filosofia aplica a la nocidn del ser impere-
cedero e invisible, heredada de la religion, una
forma de reflexion racional y positiva, adquirida
en la practica de la moneda? Esto seria atin dema-
siado simple. El ser de Parménides no es reflejo,
en el pensamiento del filésofo, del valor mercan-
til; no traspone pura y simplemente, al dominio
de lo real, la abstraccion del signo monetario. El
ser parmenideo es Uno; y esta unicidad que cons-
tituye uno de sus rasgos esenciales, le opone a

2. Ha sido muy discutida la afirmaciéon de Aristoteles
(Constitucion de los atenienses 10. 1.3-2. 1) sobre el cambio
en los pesos y medidas de la moneda durante el arcontado
de Solon, ya que la introduccion y difusion de la moneda en
Atenas estarian datadas posteriormente a su arcontado. Sin
embargo, no es necesario objetar su reforma de medidas
y pesos, porque se podria pensar como una necesidad a
partir del incremento de las relaciones comerciales entre
territorios, como testimonia la historia de la época.
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la moneda no menos que a la realidad sensible”
(Vernant 1973: 360-361). Por su parte, Seaford
objeta que el valor monetario no recubre multi-
plicidad del mismo modo que las cosas natura-
les y afirma que “esta unidad de valor monetario
tiene que, a través de todos sus intercambios con
una vasta variedad de productos, retener su iden-
tidad. Es importante para el funcionamiento del
dinero que el valor monetario sea exactamente el
mismo no sélo en diferentes lugares sino también
en diferentes momentos. Es esta inmutable uni-
dad funcional imprecedentemente omnipresente,
uniendo en la mente de sus usuarios un lugar con
otro y presente con futuro, que entra inconscien-
temente en la concepcion del Uno de Parméni-
des” (Seaford 2004: 257). Esta segunda cuestion
resulta mucho mas compleja de resolver, ya que
persiste una discusion sobre la representacion
del valor monetario, por una parte, y, por otra,
la unidad propuesta por Parménides. En el caso
de Vernant, su exposicion es casi circunstancial
y no representa un verdadero analisis filosofico,
sino una apoyatura a su concepcion de la ousia.
Seguramente, puede ser cuestionada, pero resulta
mucho mas fructifera la discusion sobre la repre-
sentacion del valor monetario y la argumentacion
de Seaford sobre su impacto en la concepcion de
Parménides por la complejidad teérica desarro-
llada extensamente a través de todo su libro y por
sus proyecciones sobre la comprension historica
de la filosofia.

La propuesta fundamental de su argu-
mentacion plantea que la representacion ideolod-
gica de la autosuficiencia econdmica se expresa
a través de su concepcion de una esfera Unica,
autosuficiente, impersonal, inmutable y abstracta
y este proceso de conceptualizacion se encuentra
reforzado y realizado por la omnipresente abs-
traccion del dinero (Seaford 2004: 247). En otros
términos, las estructuras econdmicas de la época
y el uso de la moneda tienen su correlato en los
habitos mentales de los individuos y la cultura.
La propuesta de andlisis a partir del impacto del
uso de moneda no es orignal de Seaford: en su
libro sobre los primeros filésofos, Thomson ha-
bia realizado un andlisis analogo a partir de la
categoria marxista de mercancia. El concepto de
materia, segin Thomson, resulta cada vez me-
nos cualitativo y concreto hasta que Parménides
nos enfrenta a una abstraccion pura, atemporal y
absoluta. Asi, Parménides representa el primer
intento de formular la idea de substancia desa-
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rrollada posteriormente por Platén y Aristoteles.
Thomson, siguiendo la argumentacion de E/ ca-
pital de Marx, retoma el concepto de mercancia,
la cual resulta de la relacion social con otras mer-
cancias y retiene el caracter puramente abstracto
de su realidad: “el pensamiento civilizado ha es-
tado dominado desde los primeros tiempos hasta
el dia de hoy por lo que Marx llam¢ el fetichismo
de la mercancia, es decir, la ‘falsa conciencia’ ge-
nerada por las relaciones sociales de produccion
de mercancias. En la filosofia griega temprana
vemos esta ‘falsa conciencia’ saliendo gradual-
mente y la imposicion de las categorias del mun-
do del pensamiento derivado de la produccion de
productos basicos, como si estas categorias per-
tenecieran, no a la sociedad, sino a la naturaleza.
El Uno de Parménides, junto con la idea posterior
de ‘sustancia’, por lo tanto, pueden ser descritos
como un reflejo o proyeccion de la sustancia del
valor de cambio” (Thomson 1972: 301).

Se llega asi a la cuestion central del pro-
blema: la correspondencia entre el concepto eco-
némico de valor cuantitativo, introducido por el
uso de la moneda en las estructuras de pensa-
miento, y el concepto general de ousia. Induda-
blemente, la introduccion de la moneda en Grecia
y su vertiginosa adopcién transformaron algunas
relaciones sociales y algunos habitos de pensa-
miento. En primer lugar, la abstraccion concep-
tual impuesta por la moneda, desde la perspectiva
aqui defendida, no constituye por si misma una
negacion del plano material, empirico y concre-
to.> Asimismo, esta abstraccion conceptual no re-
sultaria constituyente de la distincion entre el pa-
trimonio visible (ousia phanera) y el patrimonio
invisible (ousia aphanés). Aqui se puede plantear
una objecion a la propuesta de Seaford. Desde su
analisis “el valor de cambio —una imperceptible
abstraccion de los bienes y servicios— adquie-
re su propia realizacion perceptible en el dinero
metalico. Y entonces, con la invencion de la acu-
flacion, hay disparidad entre el valor material y
el valor convencional de las monedas: lo que es
perceptible vale menos que el valor real (conven-
cional) de la moneda, y esto implica algo radi-

3. Sin ir mas lejos, la moneda (ndomisma) implica para
Platon (Republica 371b) un signo del cambio (symbolon tés
allagés) y para Aristoteles (Etica nicomaquea 1133a32),
una sustitucion (hypdllagma) convencional, persistiendo
en ambos la idea de reemplazo de una cosa por otra. Por
lo tanto, su caracter cuantitativo no niega su materialidad,
mas bien facilita la operacion de reemplazo entre dos
materialidades diferentes.
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calmente nuevo —Ila paradoja de una realizacion
imperceptible del valor—. En otras palabras, la
moneda realiza un valor ideal, misterioso, poten-
te, e imperceptible. Es mas, incluso la acufiacion
misma, junto con el metal precioso en general,
es una forma de riqueza suficientemente conden-
sada, duradera y manejable como para ser con-
siderada relativamente invisible. Las categorias
de ‘ser invisible’ (ousia aphanés) y ‘riqueza in-
visible’ (aphanés ploiitos), inconcebibles en Ho-
mero, son primeramente encontradas en los tex-
tos mas tempranos para revelar el trabajo diario
del dinero acufiado (Aristofanes y los oradores)”
(Seaford 2004: 254). Sin embargo, conviene ob-
jetar como inadecuada la distincién entre valor
de uso y valor de cambio y la conceptualizacion
marxista del valor de cambio —en el andlisis de
la conceptualizacion del valor monetario y, pun-
tualmente, en la reciente argumentacion de Se-
aford, la disparidad entre el valor material y el
valor convencional de las monedas, ya que esta
propiedad es una expresion eminentemente mo-
derna* del dinero. Ante la extension argumen-
tativa necesaria para el abordaje de todas estas
concepciones, puede optarse, para los fines mas
austeros de la presenta nota critica, por desarro-
llar un contragjemplo reconocido por el mismo
Seaford, pero insuficientemente abordado: la in-
visibilidad de la economia bancaria.

El caso es analizado extensamente por
Cohen (1997) y estd presente en una nota a pie
del libro de Seaford. Cohen analiza el rol de los
bancos en la economia ateniense. Aunque el fe-
ndémeno sea posterior a la introduccion de la mo-
neda y al mundo de los presocraticos, la distin-
cion entre el patrimonio visible (ousia phanerd)
y el patrimonio invisible (ousia aphanés) permite
establecer el criterio buscado. La economia invi-
sible, como la denomina Cohen, puede recono-
cerse a partir del funcionamiento de dos circuitos
economicos diferentes: por una parte, la esfera
del mercado de comercio visible, donde se rea-
lizaban la mayoria de los intercambios sociales,

4. Basicamente, Marx introduce el concepto de valor en
su traduccion del texto aristotélico donde apareceria por
primera vez la distincién entre valor de uso y valor de
cambio, cuando en realidad Aristoteles distingue entre
los usos propios e impropios de las cosas, por ejemplo,
el calzado para caminar o como objeto de intercambio
comercial. La proyeccion de categorias modernas a la
interpretacion de los textos antiguos es un obstaculo
epistemologico importante. El andlisis completo se puede
encontrar en Martin (2014).
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y, por otra, una contraparte separada e invisible.
Por ejemplo, aunque no nos brinden lecciones
morales, la evasion de impuestos o la defrauda-
cion de créditos nos permiten descubrir ciertos
mecanismos econdmicos alternativos, ya que la
denominada “economia invisible” funcionaba al
margen de la publicidad. El mundo del financia-
miento de los banqueros en las expediciones co-
merciales se rige por el caracter, por decirlo de
algun modo, privado de los compromisos: “este
enlace en Atenas entre la banca y la economia
oculta ha sido favorecida por los procesos de ne-
gociacion: la falta excepcional de testigos para
las obligaciones bancarias y el reconocimiento
juridico especial otorgado a los registros banca-
rios. Todas las otras transacciones comerciales
atenienses requerian testigos, incluso para cubrir
obligaciones por escrito; el simple recibo escrito
era algo desconocido” (Cohen 1997: 205). Por lo
tanto, la economia invisible se caracteriza preci-
samente por la marginalidad respecto a la atesta-
cion social e incluso a la pdlis misma. Sin embar-
go, esta marginalidad no implica insignificancia
o una exclusion. Con relacion a la importancia
del volumen de estas operaciones econdomicas, se
debe recordar que muchas batallas se financiaron
con los recursos impositivos y que el aprovisio-
namiento de grano en Atenas hubiera resultado
imposible sin la intervencion de los banqueros en
las operaciones maritimas.

Por lo tanto, la “antitesis ateniense no ad-
mite una gama de objetos y una variedad de ca-
tegorias, sino s6lo una oposicion contrapuesta de
los dos tipos de activos” (Cohen 1997: 193). En
esta distincidon no se encuentran mas que dos am-
bitos de circulacién de los bienes: uno publico,
visible, garantizado socialmente, y otro invisible
por su marginalidad. La distincion entre el patri-
monio visible (ousia phanerd) y el patrimonio
invisible (ousia aphanés) no funciona entonces a
partir de la abstraccion contenida en el concepto
econdmico del valor cuantitativo de la moneda.
De esta manera, queda descartada la oposicion
moderna entre valor de uso y valor de cambio
para la conceptualizacion de la funcion del dine-
ro en la emergencia del pensamiento filosofico vy,
asimismo, quedan una vez mas inconexos el uso
filosofico y el uso econdmico del término ousia.

En el estudio mas reciente, completo y
acabado, del termino ousia, Somville reduce el
encuentro de los sentidos “aparentemente con-
tradictorios” de las acepciones economica y fi-
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losofica del término ousia a sus determinantes
lingtiisticos y a su homonimia entre el tener y el
ser de su raiz. De este modo, la ousia expresaria
un a priori 6ntico sin el cual no se podria desple-
gar ningun discurso filoséfico (2008: 10). Aun-
que pueda resultar sumamente sugestivo desde
el punto de vista semantico, la dicotomia entre
ser y tener mantiene inexplicable el origen de la
relacion y proyecta sobre la acepcion econémica
una serie de presupuestos ontologicos dificilmen-
te corroborables en la historia econémica griega.
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Diabole, un recurso retorico depen-

diente de la persuasion, pero indepen-

diente de la verdad

Nota critica a la traduccion de Apologia de Socra-

tes de Platon de Esteban Bieda

Presentacion

Recientemente, la editorial Winograd ha
publicado una nueva traduccion al espafiol de
Apologia de Socrates y Criton de Platon reali-
zada por el profesor Esteban Bieda (2014). El
volumen incluye un extenso estudio preliminar,
numerosas notas, una lista de bibliografia actua-
lizada y el texto griego original.! La traduccion
de Apologia de Socrates (Apol.) en la que se cen-
trard esta nota critica gira en torno al tan emble-
matico juicio y consecuente muerte del filésofo
griego. Tal como se evidencia en los comienzos
de la obra, Platén propone alli la imagen de un
Sécrates que debe enfrentarse a una construccion
social sobre su persona que estd cargada de ca-
lumnias y prejuicios, lo que en el antiguo griego
clasico queda identificado con el término diabo-
lé. Bieda, consciente de ello, dedica el segundo
apartado de su exhaustivo estudio preliminar a
identificar y analizar diversos aspectos del juicio
socratico. De manera especifica, en el paragrafo
II. D, el autor lleva adelante una distincion respec-
to de los acusadores del maestro ateniense, quien
en su propia defensa se dirige a “los primeros
acusadores” (Apol. 18d y 19a8-24b2) para lue-
go responder a “los segundos acusadores” (Apol.
23ey 24b3-28al). De este modo, tras resaltar que

1. Para una descripcion general de la obra se puede consul-
tar la resefia de Donegana (2017).
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“las calumnias de estos acusadores anénimos ter-
minaron constituyendo un prejuicio lo suficien-
temente difundido como para que la acusacion
formal de Meleto encontrara un suelo social fértil
sobre el cual germinar”, los antiguos acusadores
quedan senalados como los encargados de difun-
dir las bases sobre las que se cimentard la mala
reputacion que finalmente pesard en contra del
maestro.” Por otra parte, en el paragrafo II. B, el
autor expone los puntos en comun que son facti-
bles de identificar entre Apologia de Socrates de
Platon y Defensa de Paldmedes de Gorgias. Al
respecto, se retoman los aportes de Claudia Mar-
sico (2010), quien en Zonas de tension dialdgica
propone que a través del didlogo socratico Platon
mantiene una discusion virtual con los intelectua-
les contemporaneos. De esta manera, la evidente
intertextualidad logra manifestar dos concepcio-
nes antagonicas de la retdrica: la retdrica socrati-
ca o filosofica, y la retorica gorgiana o sofistica.
Introducidas la tematica y complejidad de
la obra, el presente trabajo intentard profundizar
el andlisis en torno al término diabolé. Para esto
sera necesario tomar como punto de partida la
propuesta de Bieda, quien sefiala la funcion re-
torica de comenzar la defensa por los primeros
acusadores con la finalidad de desenmascarar la
calumnia (diabolé) que informalmente ha recai-

2. Las traducciones de Apologia de Socrates han sido toma-
das de Bieda (2014).
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do sobre la persona del maestro y asi alivianar el
peso de la acusacion formal (2014: 174, n. 10). A
partir de esta interpretacion, en el primer apartado
de esta nota critica se llevara adelante un analisis
acerca del término en cuestion para luego identi-
ficarlo, siguiendo las observaciones de Aristote-
les, como un recurso posible de ser utilizado en
los discursos retoricos. Posteriormente, en el se-
gundo apartado, se examinara en cudles de estos
discursos resulta legitima su utilizacion, para lo
cual se tomaran como base aquellas concepcio-
nes antagdnicas sobre la retérica propuestas ya
por Marsico. Antes de comenzar el andlisis, es de
interés notar que la palabra griega diabolé resulta
ser clave a lo largo de todo el dialogo, ya que a
través de ella Platon deja en claro su esfuerzo por
deconstruir una imagen social en torno a la figura
de su maestro construida por las multitudes

1. Diabolé como un recurso retorico

El significado del sustantivo griego did-
bolos remite a la idea de una “persona divulga-
dora, indiscreta, difamadora o calumniadora”.’
Dicho sustantivo se relaciona con el verbo diaba-
llo, cuyo significado en sentido figurativo queda
asociado a la accién de “lanzar calumnias o in-
fundios”, “introducir falacias” o “mover a sos-
pechas”.* Al respecto, es significativo identificar
que dicho verbo esta conformado por la prepo-
sicion griega did, cuyo significado basico es “a
través de” y que, con valor adverbial, remite a la
idea de “separadamente” o “en partes”. De esta
manera, dia se diferencia de la preposicion griega
syn, cuyo significado remite a la idea de conjunto
y que bien se podria traducir a partir de la prepo-
sicion “con”. Asimismo, didbolos se halla en re-
lacion con diabolé en la medida que esta brinda la
idea de “acusacion falsa”, “calumnia”, “transgi-
versacion” y “mala reputacion”.’ En sus inicios,
referia a la postura que en los procesos judiciales
mantenia quien ponia en duda la afirmacion de
la otra parte; a quien realizaba tal accién se lo
llamaba diabolos. Desde este sentido meramente
retorico, diabolos pas6d a significar “calumnia-
dor” y diabolé, “calumnia”. En suma, el campo
semantico analizado arroja como certeza que el

3. Cfr. Rodriguez Adrados y Rodriguez Somolinos (1980:
s. v. diabolos).

4. Cfr. Rodriguez Adrados y Rodriguez Somolinos (1980:
s. v. diaballo).
5. Cfr. Rodriguez Adrados y Rodriguez Somolinos (1980:
s. v. diabolé).
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significado queda ligado a la palabra que separa,
que siembra divisiones y que, como se analizara,
se alimenta del odio y la envidia. Tal como se ha
anticipado, el término adquiere importancia a lo
largo de toda la Apologia, ya que a través de él
Platon revela el esfuerzo por deconstruir aquella
pesada imagen social que caerd en contra de su
maestro. En efecto, diabolé es usado en un total
de seis oportunidades (4pol. 18d, 19b, 20e, 21b,
24a, 28a) y el verbo diabdllo, en cuatro oportuni-
dades (4Apol. 19b, 23e, 33a).

Sin desviar el objetivo inicial y para con-
tinuar el analisis, a continuacion se intentara
identificar qué lugar ocupa en la obra platonica
el término griego en cuestion. Platon dice que
los acusadores de Socrates lo difamaron a tra-
vés de la envidia y la calumnia (6ot 6& OO6V®
Kol OPoAf) ypdpevol VUAG avémeldov —oi O€
Kol odTol memeicpévol dAlovg meiboviec— ovtot
navteg amopwratoi giow, Apol. 18d).° En rela-
cion con ello, Aristoteles afirma que diabolé es
un recurso retorico que puede ser utilizado para
comenzar un discurso. Puntualmente, la presen-
ta como uno de los llamados “remedios” retori-
cos que puede ser utilizado tanto por el defensor
como por el acusador: aquel la utiliza en el exor-
dio; este, en el epilogo para que asi la sospecha
quede grabada en la memoria de los jueces (Re-
torica, 1415a25-30). Segun el filésofo, lo signi-
ficativo de la utilizacion de este recurso por la
parte acusadora, y que viene a relacionarse con el
presente analisis, es que da lugar a la ira por parte
de los oyentes. Mas especificamente, Aristoteles
identificara la diabolé como un lugar comun para
disipar la sospecha que denota no la acusacion,
sino la intenciéon odiosa que mueve al acusador
para conseguir que la persona y los actos de la
parte contraria queden rodeados de desconfianza
y hostilidad (Retorica, 1416a5). Se trata de una
suposicion que no encierra verdad, sino antes
bien una creencia que estd sujeta al error, pero
cuyo origen se halla en la intencion odiosa de
quien la utiliza (Chichi, 2011: 40).

De esta manera, es posible afirmar que
la imagen construida alrededor de la figura de
Sécrates, que Platon intentard destruir con gran
esfuerzo, tiene sus bases en un recurso origina-
do en el odio y en la envida que da lugar a un

6. “Ahora bien, cuantos los persuadian sirviéndose de la
envidia y la calumnia—quienes, habiendo sido persuadidos
también ellos, persuadian a otros—, todos esos son los mas
dificiles de tratar”.
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conjunto de calumnias y acusaciones falsas. Ante
tal panorama, a través del didlogo, Platon acerca
la imagen de un Socrates que intentara disolver
la calumnia publica, pero dejando en claro que
tal labor no solo resultard ardua y dificil (vdv
O’ 00 Phdtov &v ¥pove OAlY® HeYAAS OoBOLAC
amoAvecOat, Apol. 37b),” sino que por sobre todo
sera lo que culminard con su propia vida (koi
00T’ €oTIv 0 £UE aipel, Eavmep aipt), o0 Méintog
000¢ "AvuTog GAL’ 1) TOV TOAL®DY StofoAr| T€ Kai
@Bovoc, Apol. 28a).}

11. Diabolé en los discursos retoricos

Siguiendo con el objetivo del trabajo y
tras haber analizado el término en cuestion, a
continuacion se intentard determinar en qué me-
dida este recurso puede ser utilizado de manera
legitima en los discursos retoéricos. Como ya se
ha esbozado en el inicio, resulta pertinente re-
tomar las concepciones de la retorica que en el
texto platonico quedan claramente manifestadas:
la retorica socratica o filosofica, y la retorica gor-
giana o sofistica. A fin de no olvidar sus alcances,
en las siguientes lineas se describira de modo ge-
neral sus aspectos antagdnicos.

La retorica gorgiana o sofistica presenta
un fin claramente practico y orientado a la per-
suasion. Los discursos generados en la busque-
da de tales fines quedan determinados tanto por
el orden (kosmos) como por la verosimilitud del
discurso, todo esto de manera independiente de
los hechos. Es asi que la construccion y exposi-
cion de argumentos, a favor o en contra del topico
a tratar, resultan ser el objetivo supremo para lo
cual es imprescindible el embellecimiento de las
formas en favor de la persuasion del oyente. De
esta manera, la retorica sofistica se caracteriza por
la presentacion de argumentos verosimiles de un
modo ordenado y bello, pero independientes de
la verdad. Se podrian tomar como casos ejempli-
ficadores la ya mencionada Defensa de Palame-
des o bien el Elogio de Helena, ambos atribuidos
a Gorgias.” De manera diametralmente opuesta
queda caracterizada la retorica socratica o filoso-
fica, fundada en la verdad. La labor de quien lle-
ve a cabo este tipo de discursos, tal como nos ha

7. “Ahora, en cambio, no es facil destruir grandes calum-
nias en tan poco tiempo”.

8. “Esto es lo que me condenard, si acaso me condenara:
ni Meleto ni Anito, sino la calumnia y la envidia de la mul-
titud”.

9. Sobre la retdrica sofistica, cfr. Marsico (2005a).

abril 2018

demostrado Platon a través de la persona de So-
crates, resulta ser dificil, ya que no solo intentara
persuadir a los oyentes con sus argumentos, sino
que, mas arduo aun, los persuadira de la verdad.
La idea de una retorica filosofica se desarrollara
ampliamente en el Fedro de Platon: alli Socrates
no hace otra cosa mas que utilizar la auténtica re-
torica y asi logra exponer un perfil representativo
de dos perspectivas intelectuales absolutamente
opuestas (Bossi, 2015: 345). De esta manera, Fe-
dro, quien ha sido encantado con los discursos
bellos, es reconducido paciente y estratégicamen-
te por Socrates hacia una belleza que esta uni-
da a la exploracion de la verdad a través de un
auténtico didlogo filosofico (Bossi, 2015: 346).
Asi es que Socrates logra definir la verdadera re-
torica como “ov 1O peEv OAoV 1] PNTOPIKY AV €N
TEYVN Yuyayoyio tig 610 Adywv” (Fedro 261a)'’y
asegura que el auténtico arte de la palabra se ali-
menta de la verdad (Fedro 260¢). De este modo,
Platon se refiere a un arte que en busca de la ver-
dad desorienta y reorienta, ya que logra quitar del
sendero equivocado al interlocutor y conducirlo
hacia lo verdadero (Bossi, 2015: 354). Especifi-
camente esto es lo que en Apologia le permitird a
Sécrates diferenciarse de sus acusadores, quienes
no dijeron nada verdadero (4pol. 17a). En este
punto resulta pertinente dejar en claro que la ver-
dad del discurso se halla en correspondencia con
los hechos reales (Marsico, 2005b: 102) y esto es
en tal medida asi que el mismo Sécrates intentara
disolver las acusaciones generadas en su contra
a través del testimonio de una vida recta, lo cual
tornara veraz su discurso. Dicha actitud por parte
del filésofo es tal que los hechos concretos resul-
tan ser suficientes para su defensa:

uépTUpaC 88 ol VUMY TOVG TOALODC mopExopar, Kol GEIRD
VUAG A A0VG d1ddoKeLY TE Kal Ppalety, doot ELoD TdOTOTE
axnkoate Stodeyopévov —moAhol 8¢ VUMV ol TolodTol
siowv—ppalete obv GAMAOIC &l mdOmOTE {f Pikpdv | péya
KoVGE TIC VUGV €HoD mepl TAY TOOVTOV SIOAEYOUEVOD,
Kai &k ToVToL Yvdoeche &t Towdt’ £oti Kod TdAAA TEPL
€uod 6 ol moAhoi Aéyovow (Apol. 19d)".

Favoreciendo la clara distincion entre

10. “Un arte de conducir las almas por medio de palabras”.
La traduccion de Fedro es de Lledo Iiigo (1986).

11. “Y pongo nuevamente por testigo a la mayoria de ust-
edes, y espero que cuantos alguna vez me han escuchado
dialogar —y tal es, insisto, la mayoria— se ensefien y aconse-
jen reciprocamente a propdsito de si alguno alguna vez me
escucho dialogando acerca de tales asuntos, poco o mucho,
y asi sabran que también las otras cosas que la mayoria dice
acerca de mi son falsas”.
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ambos tipos de retérica, es oportuno tener en
cuenta que, a diferencia de los discursos ordena-
dos y embellecidos de la retdrica sofistica, el filo-
sofo identifica a los discursos que exponen cosas
justas como aquellos que se construyen a partir
de “eikfj Aeyodueva 10ig Emttuyodoy dvouacty”
(dApol. 17¢)."* A pesar de esto, es de gran impor-
tancia destacar que un discurso pronunciado al
azar no implica un discurso carente de fin (Bieda:
2014, 173, n. 6), pues este es, como ya se ha men-
cionado, la verdad cuyo alcance se encuentra en
plena correspondencia con los hechos reales. Es
asi que en el discurso filosofico hay una escision
entre el cdmo se dice y el qué se dice en favor de
tal fin supremo.

Tras haber delineado los alcances de am-
bas retoricas, no resulta un emprendimiento difi-
cil el querer determinar en qué tipo de discurso
retorico es legitima la utilizacion de la diabolé.
Al respecto y retomando los primeros aportes,
es posible afirmar que, lejos de interesarse por la
correspondencia con la realidad, los discursos en
contra del filésofo han quedado basados en acu-
saciones falsas que no solo denigraron su perso-
na, sino que también generaron el odio y la envi-
dia en quienes los oyeron. Por lo tanto, aquellas
acusaciones alejadas de la verdad solo puede ser
incorporadas en los discursos sofisticos. Incluso
resulta factible esbozar que esta oposicion directa
lleva al gran maestro ateniense a afirmar frente al
auditorio presente y de manera tan convincente:
dreyvidg obv EEvarg Exm THC £vOade MéEgng (Apol.
17d)." Con esto queda demostrado que Socrates
no ha frecuentado los tribunales a lo largo de su
vida, por lo que no conoce la jerga de quienes
hablan alli. Por esta razén, pide a los jueces que
olviden el modo (#ropos) de hablar para centrarse
en lo que se esta diciendo.'*

No es menor que Socrates considere fun-
damental comenzar su alegato por lo que ¢l con-
sidera los primeros acusadores y defenderse asi
de los contenidos falsos que quedan encerrados
en dichos argumentos. Al respecto, como ya se ha
identificado al comienzo, Bieda propondra que tal
eleccion persigue una funcidn retorica por parte
del fildsofo quien, tras comenzar por los primeros

acusadores, aliviana el peso de la acusacion for-

12. “Cosas dichas espontaneamente, con palabras al azar”.
13. “Soy, por lo tanto, una especie de extranjero del len-
guaje de aqui”.

14. Esta distincion entre como se habla y qué se dice es de-
sarrollada por Platon en Republica, 392c. Cfr. Bieda (2014,
173, n.9).
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mal. Lo analizado hasta este punto permite pro-
fundizar atin mas en el asunto e identificar, por
un lado, el interés de Socrates por desenmascarar
las calumnias generadas en su contra, las cuales
tienen su base en falsos argumentos no se corres-
ponden con los hechos de su vida. El esfuerzo
del filosofo es el de demostrar que los discursos
generados en detrimento de su persona estan muy
lejos de ser verdaderos y que, por el contrario, se
han basado en grandes injusticias. Por otro lado,
la eleccion mencionada demuestra el interés que
ha dirigido la vida del maestro: decir cosas verda-
deras aunque le cueste la vida.

Conclusion

Como se ha propuesto desde el inicio, en
su obra Platon acerca la imagen de un Sécrates
que se interesa en una vida moralmente adecua-
da. Es el interés por vivir bien (e#i zén), mas que
por el mero vivir (zén), lo que se refleja en los
esfuerzos por llevar adelante discursos justos y
con base en argumentos que se correspondan con
la realidad. De este modo, lo que movilizara al
gran fildsofo es el hecho de pronunciar argumen-
tos fundados en la verdad, con el objetivo supre-
mo de persuadir a los oyentes de ella. A pesar de
esto, se deja en claro que la justicia de palabras
y actos no es cosa suficiente a la hora de que-
rer convencer a las multitudes y es aqui donde,
una vez mas, el término diabolé cobra un valor
notorio. Al respecto, luego de hacerse conocida
la primera votacion que lo considera culpable,
es el mismo Sdcrates el que afirma: “mémeicuon
gy EKQV £lvor pmdévo adikelv avOpdOTmV, GAAY,
VA TovTo 0V TEIB®” (Apol. 37 a).' Las calum-
nias generadas en torno a la figura socratica pa-
recen tener un poder de tal magnitud respecto a
las palabras justas y verdaderas que han logrado
persuadir tanto a las multitudes como a los mis-
mos jueces quienes, segun Socrates, no deberian
impartir justicia como un favor para complacer
a quienes les parezca, sino conforme a las le-
yes (Apol. 35¢). Consciente de tal poder, el fi-
16sofo afirmara: “® &vdpeg, Odvatov &kpuyeiy,
GAA0 TOAD YoAemdTEPOV TTOVNpioy: BdTTOV YO
Bavdatov 0’ (Apol. 39a-b).'® Asi, Socrates de-

15. “Yo estoy persuadido de que no cometi un delito contra
ningin hombre, al menos voluntariamente, pero no logro
persuadirlos a ustedes”.

16. “Pero escapar de la muerte no es dificil, sefiores, sino
que mucho mas dificil es escapar de la maldad, pues corre
mas rapido que la muerte”.
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muestra que las palabras justas y verdaderas no
corren mas rapido que las calumnias, y que su al-
cance queda en un reducido nimero de hombres
capaces de recibirlas.

A lo largo del trabajo, se ha analizado e
identificado que el recurso retdrico diabolé pue-
de ser utilizado en los discursos que tienen como
unico fin practico: el de la persuasion indepen-
diente de la verdad. Tras esto se ha rastreado que
el mismo da lugar a acusaciones falsas y deni-
graciones, generando sospechas y envidias sobre
los acusados. Lo trabajado permitié6 reconocer
que este recurso resulta pertinente en aquellos
discursos interesados por una persuasion practica
y emancipada de la realidad. De esta manera, las
acusaciones fundadas en ¢l resultan ser utilizadas
de manera prototipica en las denuncias construi-
das en torno a la figura de Soécrates quien, tras los
intentos por diferenciarse de aquellos que llevan
a cabo dichos discursos, solo ha encontrado la
muerte. Asi, es que Socrates ha logrado demos-
trar el gran poder persuasivo de este recurso para
las multitudes.
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Salud alimentaria

y nutricional

en la adolescencia
Una contribucion desde la perspectiva

de género, subjetividad y salud

Resumen

En este articulo se presentan hallazgos y
conclusiones del Proyecto UBACyT “Equidad
de Género en la Calidad de Atencion en
Adolescencia”, realizado en servicios y equipos
de atencion adolescente en Hospitales, Clinicas
y Centros de Salud de la Ciudad Auténoma de
Buenos Aires, relativos a las conductas proble-
maticas en alimentacién. Se incluyen los mo-
dos de presentacion especificos de varones y de
mujeres adolescentes; las preocupaciones que
manifiestan los mismos, las familias y los y las
profesionales de los servicios de salud. Se hace
referencia a su relacion con los ideales estéticos
propuestos por la sociedad y los medios de co-
municacion en la actualidad, como asi también el
impacto que tienen sobre la salud alimentaria de
dicha poblacion.

Palabras clave: Adolescencia, género, conduc-
tas alimentarias, servicios de salud

Introduccion

El proyecto de investigacion UBACyT
2013/16 “Equidad de Género en la Calidad de
Atenciéon en Adolescencia”, tuvo por objeto
avanzar en la identificacion de sesgos de género
en la toma de decisiones diagnosticas y terapéuti-
cas de los miembros de los equipos de salud que

Tajer Débora, Reid Graciela, Fernandez Romeral
Juliana, Saavedra Lucfa*

atienden adolescentes, que pudieran tener impac-
tos en la calidad de la atencion de los mismos.
Para ello, se realizo un andlisis de los componen-
tes profesional-adolescente-familia respecto de la
toma de decisiones diagndsticas con el proposito
de identificar factores diferenciales por género y
sector social, a fin de contribuir a mejorar la equi-
dad de género en la calidad de la atencion.

En este articulo se presentaran los resul-
tados de uno de los ejes indagados relativo a las
problematicas alimentarias que aparecen en los
y las adolescentes consultantes; los imaginarios
profesionales respecto de las causas diferenciales
por género de estos trastornos y las preocupacio-
nes que manifiestan tanto los y las adolescentes
que consultan, como sus respectivas familias.

En una investigacion reciente, el equipo
ha indagado acerca de la conducta alimentaria de
nifios y nifias (UBACyT 2010-2012 Equidad de
género en la calidad de atencion de nifios y ni-
fas). En la misma, se ha identificado una preocu-
pacion de los profesionales de la salud durante la
segunda infancia con el aumento de la incidencia
de la obesidad infantil, que los entrevistados ubi-
can como determinados por el consumo de comi-
da chatarra, deliverys, comidas pre-hechas con-
geladas y snacks, que ingieren en la actualidad
los nifios y las nifias. Ubican como causa la falta
de tiempo de los adultos para la preparacion de
comidas elaboradas y en sectores populares por
abundancia y desbalance de la cantidad de hidra-
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tos de carbono (Tajer et. al., 2015).

Asimismo se evidencié que, durante la
infancia, existen escasas propuestas recreativas
orientadas al poco despliegue de actividad fisica
al aire libre o en lugares publicos o comunitarios.
Esta ultima cuestion aparecia ligada al imagina-
rio social que ubica al &mbito externo como pe-
ligroso y al hogar como el lugar seguro. Siendo
el espacio privado aquel en el que nifios y nifias
realizan actividades tendientes a la pasividad —
como los videojuegos y el uso de las redes so-
ciales—, lo cual contribuye al sedentarismo y el
aumento de la incidencia de la obesidad (Tajer et.
al., 2015).

Dada la importancia en términos epide-
mioldgicos de estas problematicas, se produjo un
cambio a nivel de politicas publicas que tienen
como destinatarios a nifios, nifas y adolescen-
tes. En el afio 2016, el Ministerio de Salud de la
Nacion, por medio de la resolucion 732, cred el
Programa Nacional de Alimentacion Saludable
y Prevencion de la Obesidad, en el que remarca
que:

En Argentina, las enfermedades no transmisibles (ENT)
explican mas del 60% de las muertes, y nuestro pais ha
comenzado hace tiempo el proceso de transicion epidemio-
logica. Dentro de las ENT, el sobrepeso y la obesidad se
asocian ademas con elevada morbilidad, y los costos direc-
tos para el sistema de salud e indirectos para la sociedad
son elevados” (2016, p. 3).

La obesidad en adolescentes ha tenido un
aumento significativo en las Gltimas dos décadas,
constituyendo un problema de salud publica a ni-
vel mundial de tipo epidémico; la prevalencia de
exceso de peso en jovenes de entre 11 y 17 afos
aument6 de 17,9% a 27,8% y, especificamente, la
de obesidad crecio de 3,2% a 6,1% entre el 2007
y el 2012 (UNICEF, 2016). Los trastornos en la
alimentacion durante la adolescencia se presen-
tan con problematicas diferenciales por género
y clase social, cuestiones que se abordaran en el
presente articulo.

Metodologia

En la presente investigacion se utilizé un
enfoque cualitativo y un tipo de disefio explorato-
rio-descriptivo. La muestra fue de tipo finalistico
y se escogieron casos paradigmaticos del perfil
seleccionado. Las unidades de analisis estuvie-
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ron conformadas por miembros de los equipos
de salud que atienden adolescentes (médicos y
médicas pediatras, generalistas, psiquiatras, nu-
tricionistas, enfermeros, enfermeras, psicélogos
y psicologas), asi como informantes clave espe-
cializados en el tema.

El trabajo de campo fue realizado en sie-
te Servicios de Pediatria y programas de aten-
cion de adolescencia pertenecientes a Hospitales
Publicos, Clinicas Privadas y Hospitales de
Comunidad de la Ciudad de Buenos Aires. Se
indagaron siete ejes tematicos: 1) Epidemiologia
diferencial por género; 2) Violencia; 3) Consumo
problematico de sustancias (alcohol, dro-
gas y tabaco); 4) Nutricion; 5) Salud Sexual y
Reproductiva; 6) “Trastornos” de la identidad
de género y 7) Calidad de atencion respecto de
estandares en servicios amigables para adoles-
centes. En todos los ejes se explord transversal-
mente el grado de incorporacion de la perspectiva
de género en el ambito cientifico-académico; los
imaginarios profesionales y los aspectos relativos
a la demanda de las familias y los y las adoles-
centes que podrian tener implicancias en la toma
de decisiones y en la conducta profesional.

Se presentan aqui los hallazgos del traba-
jo de campo en relacion al eje de alimentacion
en los y las adolescentes que consultan. Se deci-
dio seleccionar al Hospital Argerich y al Hospital
Italiano, puesto que responden a demandas de
distintos sectores sociales. Otra razén para la
eleccion de estos servicios se debe a que cuentan
con equipos interdisciplinarios especializados en
¢ésta tematica.

Se escogieron variables para identificar
los modos especificos y diferenciales por sexo,
para luego efectuar un andlisis de género de los
resultados obtenidos. Se considera analisis de gé-
nero a la identificacion de las propuestas de idea-
les sociales especificos para cada sexo que tienen
efectos en las conductas de los y las sujetos y, por
lo tanto, es una herramienta que permite identifi-
car factores de relevancia etiologica, diagndstica
y de tratamiento de los procesos de salud-enfer-
medad-cuidados diferenciales por género.

Problematicas alimentarias en las consultas
con adolescentes

Al indagar acerca de las problemadticas
referentes a la alimentacion que aparecen de
manera mas frecuente en las consultas con ado-
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lescentes, los y las profesionales mencionan la
obesidad, los trastornos alimentarios (bulimia y
anorexia) y la vigorexia. Asimismo, realizan una
distincion respecto de la aparicion de las mismas
seglin se trate de mujeres o varones, y las causas
que dan origen a dichas problematicas.

En el caso de las adolescentes mujeres,
prevalecen las consultas en torno a las dietas
restrictivas, la anorexia y la bulimia. Estas pro-
blemadticas se sostienen en la busqueda por al-
canzar un cuerpo ideal, concebido como esbelto
y extremadamente delgado. Este modelo preva-
lece asentado sobre sintomatologias complejas
que vienen asociadas a una serie de fenémenos
que hacen territorio en los cuerpos adolescentes
marcados por el ideal de belleza. Estos modelos
operan desde el imaginario social que promueve
cuerpos como “objeto de culto” (Rodulfo M. 1.,
2000, p. 263) en momentos de pasaje. En estos
“caminos a la alteridad”, las adolescentes se en-
cuentran —como sefiala la autora antes citada—
paraddjicamente arrojadas a un ideal despotico
que conduce al sacrificio que despoja al cuerpo
de la posibilidad de alteridad a través del impe-
rativo cultural. Este es el precio que pagan en la
busqueda de reconocimiento del propio ser.

En el caso de los adolescentes varones,
los y las profesionales ubican la vigorexia como
la problematica mas frecuente, entendiendo a la
misma como la bisqueda extrema de un cuerpo
musculoso. Debe tenerse en cuenta que el cuerpo
de los adolescentes varones atin se encuentra en
desarrollo en esta etapa del ciclo vital, por lo tan-
to esta expectativa es dificil de alcanzar y muchas
veces recurren al consumo excesivo de anabdli-
cos, hormonas de crecimiento y esteroides: “Esto
también es una adiccion. Y los gimnasios estan
llenos de estas cosas que les dan para tomar. Y
todos quieren ser musculosos”, (médica pedia-
tra). Estos ideales, en conjunto con el facil acceso
al consumo de esas sustancias que son de venta
libre, tienen consecuencias sobre los cuerpos de
los varones adolescentes, convirtiéndose en un
problema de salud publica especifico del género
masculino en esta etapa etaria.

Segun las y los profesionales entrevis-
tados, el sobrepeso no distingue entre géneros,
puesto que las costumbres y los habitos alimen-
tarios relacionados con la sociedad de consumo
dan lugar a la obesidad como problematica pre-
dominante en la adolescencia transversal al gé-
nero. Una médica pediatra del Hospital Argerich
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dice al respecto: “En la obesidad, la sociedad se-
dentaria, la mala educacion y los habitos alimen-
tarios, tienen que ver con la sociedad consumista
(...)"y, por otro lado, observa que “hay una dis-
torsion de lo que es la mesa familiar, el comer, la
porcion, el acto de comer”. Esto es un indicador
de dificultades actuales para la comensalidad en
todos los sectores sociales. En los sectores popu-
lares en particular, se agrega la barrera de acceso
a proteinas, calcio y su sustitucion por harinas,
acentuandose en momentos de crisis economica.
El efecto se puede observar en el aumento de po-
blacion con obesidad morbida y la co-morbilidad
respecto de la hipertension, el higado graso y la
diabetes que constituye a la obesidad en una epi-
demia del final del siglo XX y principios del siglo
XXI (Tajer, 2009).

Causas diferenciales por género en los motivos
de consulta: imaginarios profesionales

Los y las profesionales de ambos hospi-
tales afirman la existencia de una relacion entre
las problematicas alimentarias y los actuales va-
lores estéticos que promueve la sociedad. Estos
ultimos configuran propuestas de patrones de
éxito social, de reconocimiento y de valoracion,
a los cuales los y las adolescentes se ven particu-
larmente expuestos, en un momento de su ciclo
vital donde buscan consolidar su identidad y su
lugar en los grupos de pertenencia. Al respecto,
una nutricionista del Hospital Argerich explica
que “ser flaco es sinonimo de éxito, desde la be-
lleza, hasta conseguir un trabajo y vincularse. La
estética hoy tiene un lugar super preponderante
en la sociedad, y por supuesto el adolescente que
es mas vulnerable (por su etapa vital) tiende a
caer con mas facilidad que un adulto”.

Estos ideales estéticos privilegian ciertos
cuerpos como los deseables, pero ponen acentos
diferenciales seglin se trate de cuerpos femeninos
o masculinos. La imagen de éxito en las mujeres
aparece asociada a la “figura perfecta”, entendida
como un cuerpo esbelto y (ultra) delgado, y en el
caso de los varones un mayor acento colocado en
un cuerpo musculoso, fuerte y potente.

Los mencionados ideales de belleza, con
sus particulares acentos segun el género, se ven
reflejados tanto en las publicidades que circulan
en los medios de comunicacién como también en
la vida cotidiana de los y las adolescentes. Uno
de los modos de expresion en la vida cotidiana,
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que es fuente de gran malestar, sucede cuando no
encuentran talles de ropa moderna para su edad
que se adecue a sus cuerpos. No hay oferta de
ropa adecuada a las necesidades de estos adoles-
centes; en este sentido, los y las profesionales se-
nalan que los talles de la ropa no se disefian para
los cuerpos reales. Muchas chicas que reciben no
tienen sobrepeso, sino que son mas grandes que
los talles en oferta y se encuentran con vendedo-
ras que les dicen que “para ellas no tienen talle”
(médica pediatra). Estas experiencias de tener un
talle mas grande que “la norma”, produce efec-
tos muy nocivos en la autoestima en momentos
constitutivos, lo cual las lleva a vivir eternamente
a dieta (Rodulfo, M. 1., 2000).

Durante la adolescencia se deben hacer
presentes los duelos por la pérdida del cuerpo
infantil y de los padres protectores, junto con la
necesidad de afirmacion de la identidad y reco-
nocimiento social entre los pares. Estos procesos
estan al servicio de las necesidades e intereses
exogamicos que permitan afirmar la identidad y
refuercen los procesos de independizacion y di-
ferenciacion entre las generaciones. Pero cuando
socialmente estos procesos aparecen de forma
estereotipada y uniforme (Rodulfo M. 1., 2000),
conlleva un doble movimiento para las adoles-
centes: por un lado, la alienacion a la imagen
ideal que deviene en una tentativa de ser recono-
cidas por el otro y, por otro lado, corren el riesgo
de perder la identidad diferenciada en la busque-
da de dicho reconocimiento.

En palabras de los y las profesionales:
“La chica (...) no come, come todo muy medido,
y gasta mucho para lo que come, se lo decis, y
ella dice que no se cansa. Sufre porque no al-
canza lo que necesita alcanzar, no porque come
mal” (médica pediatra), “no quiero tomar an-
ticonceptivos porque me sale celulitis”, u otras
chicas consultantes de 15 afios que piden “hacer
mesoterapia, me quiero operar las lolas, no me
des las pastillas porque me engordan (...)" (mé-
dica residente de ginecologia y obstetricia).

El cruce de la etapa etaria y su conse-
cuente trabajo psiquico con los ideales del modo
de subjetivacion tradicional de género femeni-
no —que propone a las mujeres portar un cuerpo
solo para gustar a los otros, sujeto a la mirada y
aprobacion de los otros—, dificulta doblemente
que las mujeres adolescentes se apropien de su
cuerpo en tanto cuerpo para ser cuidado y no solo
para ser deseado (Tajer, 2009).
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Por otro lado, el ideal estético para los varones
estd asociado a la adquisicion de virilidad enten-
dida como la capacidad de asumir riesgos fisicos,
construyendo cuerpos como “mdaquinas de ren-
dimiento”, donde no se percibe el cansancio y
deben ser, fundamentalmente, hombres “duros”
(Bonino Méndez, 1998). Por tal razon, los ries-
g0s son mas para la vigorexia que para la bulimia
0 anorexia.

De todos modos, existen algunos casos
de anorexia masculina en adolescentes. Los y las
profesionales refieren que suelen revestir grandes
riesgos, debido a que resulta mas dificultoso rea-
lizar un cambio en su imagen corporal, a diferen-
cia de las mujeres que son referidas como mas
“plasticas”.

Esto puede entenderse, por lo menos, por
dos razones: a) si deben aguantar todo y ser au-
tosuficientes para ser valorados en tanto hombres
(Bonino Méndez, 1994), esto mismo los hace mas
inconmovibles y rigidos manifestdndose como
reticencia a recibir ayuda de los y las profesio-
nales, construyendo de esta manera las conductas
de riesgo para los ciclos vitales futuros (Tajer,
2009); y b) dado que no es un trastorno habitual
en esta poblacion, hay menos casos relativos a
cuestiones individuales o psicopatologicas espe-
cificas. Esto los diferencia de las mujeres, en tan-
to que para ellas es una problematica mas habi-
tual relativa al “malestar en la cultura” especifico
por género y etapa etaria, con lo cual resulta mas
facil una intervencion terapéutica con la mayor
parte de poblacion afectada.

Estos ideales se traducen también en las
dindmicas familiares, en las cuales se reproducen
y refuerzan en muchas ocasiones estos estereo-
tipos. En esta linea, una profesional menciona
respecto de la confluencia entre lo cultural y lo
familiar que refuerza el estereotipo que causa su-
frimiento psiquico: “(...) venimos con el arrastre
de que la mujer tiene que estar linda, no es solo
un mandato para el varon que la va a mirar, sino
que es un mandato de la mama y del papa: "mird
lo gorda que estd, parece mi mujer mds que mi
hija, parece mi tia”” (médica pediatra).

Resulta problematica la insistencia de es-
tos ideales estéticos: para ellas, el valor colocado
en el “estar flaca”; para ellos, en el hecho de ele-
gir “unas” y descartar “otras” seglin estos este-
reotipos de belleza, en una cultura que consume
y somete a los y las jévenes a las propuestas con-
temporaneas de un cuerpo que, para las chicas,
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las hace invisibles en tanto sujetos y solo las ve
como objetos de deseo.

Las preocupaciones de los y las adolescentes y
sus familias

En consonancia con el apartado anterior,
y segun lo recabado en ambos hospitales, las pre-
ocupaciones que los y las adolescentes manifies-
tan en las consultas con respecto a las tematicas
alimentarias estan relacionadas con la estética
corporal. Alcanzar los modelos de belleza para
evitar el rechazo social es lo que més les preo-
cupa, sin lograr problematizar los aspectos rela-
cionados con el cuidado de la salud en un sentido
integral, situacion que se observa particularmente
en los varones.

En este sentido, los roles estereotipados
de género pueden llevarlos a negar sus proble-
mas de salud y a evitar mostrar su vulnerabili-
dad (Garita Arce, 2001). Esto implica que se les
dificulte pedir ayuda e incorporar medidas de
autocuidado (De Kajzer, 2013; Aparicio Avina,
Ibarra Casals & Rodriguez, 2015).

Segun lo mencionado anteriormente, los
varones manifiestan preocupacion por incremen-
tar su masa muscular, mientras que las mujeres
aspiran a la delgadez extrema. Ambos grupos ge-
néricos realizan practicas riesgosas para si en pos
de alcanzar los modelos de belleza imperantes
para cada género.

Respecto de las mujeres que realizan die-
tas restrictivas, los y las profesionales refieren
que muchas de ellas se preocupan e identifican
que tienen un problema cuando desaparece la
menstruacion, lo que muestra que “la menstrua-
cion en el imaginario sigue siendo importante”
(médica tocoginec6loga), pero no existe una
identificacion precoz de estos temas ligado a la
prevencion, sino recién cuando se ven los efec-
tos.

De aqui se desprenden dos cuestiones:
por un lado, que estas adolescentes no conciben
su cuerpo, y tampoco asi se lo transmiten, como
algo para ser cuidado sino para gustar a los otros,
con lo cual se desea ser flaca “a cualquier pre-
cio”; por otro lado, el ideal de la mujer asociado a
la maternidad, que se desprende del mito mujer=-
madre, actia al menos como dique tardio (pero
dique al fin), y es por ello que la preocupacion se
manifiesta muchas veces recién frente al hecho
de la desaparicion de la menstruacion, donde lo
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importante es la mujer en tanto su funcion repro-
ductiva, y cualquier factor que altere la misma es
considerado alarmante (Fernandez, A. M., 1993).
Respecto del acompafamiento familiar, los y las
profesionales destacan que las madres acompa-
flan mas que los padres a los y las adolescentes a
realizar las consultas, aunque ambos comparten
la preocupacion. Esto se vincula con el hecho de
que las mujeres-madres son aun las responsables
principales del cuidado de la salud de las familias
(Tajer, 2012).

No obstante, se observan diferencias en la
preocupacion y ocupacion de las familias segiin
la problematica de la cual se trate.

Para el caso de la obesidad, en aquellas
familias donde varios miembros tienen sobrepe-
so0, esta problematica estd naturalizada e invisibi-
lizada, y es el o la profesional quien debe y suele
trabajar con el nucleo familiar en pos de proble-
matizar practicas y habitos de consumo. El ob-
jetivo del equipo de salud con dichas familias es
elevar el nivel de registro respecto del sobrepeso
como una problemadtica con consecuencias para
la salud, tanto en el presente como en el futuro.
Los y las profesionales refieren que existe un pro-
blema de “época”, en el cual los y las adolescen-
tes tienen un “consumo selectivo de alimentos”,
ligado al acostumbramiento a la comida chatarra,
que suelen ser blandas y/o rapidas. A su vez, las
familias suelen tener poco tiempo para cocinar
comidas alternativas y caseras, sumado a que no
se sienten incentivadas a ocupar su tiempo en ha-
cerlas, pues consideran a priori que los y las ado-
lescentes las rechazaran.

De tal manera, se establece un circulo
vicioso que hace que se proponga y se sostenga
poco desde los adultos la comensalidad y la ofer-
ta alternativa, y si frente a esto los chicos y las
chicas rechazan la primera vez un nuevo alimen-
to, los mayores no vuelven a ofrecerlo porque
consideran que es una “pérdida de tiempo”, en un
momento histdrico en el cual “no se puede perder
tiempo”.

Esto lleva a valorar que las intervencio-
nes deben ajustar su enfoque con respecto a la
obesidad o sobrepeso. Es necesario trabajar no
solo con el o la consultante, sino con la familia,
ya que viven bajo el mismo techo y comparten la
misma mesa en el marco de contextos de época.
Por otro lado, en aquellas familias pendientes y
especialmente preocupadas por la estética, suele
existir un rechazo a sus hijos e hijas con sobre-
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peso, pero vinculado al imperativo estético y no
tanto en relacion al impacto que este sobrepeso
puede tener en la salud. En estos casos, los y las
profesionales refieren que la intervencion esté di-
rigida a la prevencion de probleméticas como bu-
limia, anorexia, depresion o intentos de suicidio
(ligados a lo alimentario como base) que quedan
invisibilizadas en sus estadios tempranos como
problemas, por la falta de alerta en su estado pre-
coz por parte de las familias. A estas familias les
alertan las dietas restrictivas, pero no la delgadez
extrema de sus hijas, las cuales suelen subregis-
trar al no poder identificarlas precozmente —lo
cual implicaria tener una consciencia del proble-
ma que no tienen—, porque “las ven muy bien asi”
(trabajadora social).

Consultan, tal como se ha sefialado con an-
terioridad, recién cuando desaparece la menstrua-
cidén o deben ser internadas. Lamentablemente,
suelen ser estos eventos los que habilitan a que la
preocupacion tome “cuerpo” y sentido.

En sintesis, las familias con varios inte-
grantes con sobrepeso suelen naturalizar esta si-
tuacion y, en el otro extremo, las familias muy
apegadas a los ideales de belleza estereotipados
para la feminidad, vinculados con la extrema del-
gadez, invisibilizan y naturalizan estas situacio-
nes en el contexto del ideal compartido de época.
Cabe destacar que las consultas precoces, cuan-
do aun el problema no estd instalado, al no ser
tan agudas, permiten mayor margen de interven-
cion. Este tipo de padres y madres suelen rela-
tar: “Vengo porque estoy preocupado porque no
come; vengo porque estoy preocupada porque
vomita,; vengo porque estoy preocupada porque
hace dos mil abdominales” (médico pediatra).
En estos casos, parece existir una percepcion
del problema y el impacto en la salud de los y
las adolescentes de las exigencias para tener un
cuerpo que se amolde a los mandatos de época.
Poblacion con la cual los y las profesionales tie-
nen mas margen de trabajo posible.

A modo de reflexion final

Se observa en la informacion relevada
los modos en los cuales “los cuerpos ideales” del
paradigma actual de éxito instalan dos polos, en
una logica binaria, de “ganadores y ganadoras”y
“perdedores y perdedoras”, entre los cuales hay
mucha distancia, lo cual tiene altos costos en la
salud alimentaria adolescente.
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Hay evidencia en sefialar que, en las mujeres,
“vivir a dieta” favorece a corto plazo la alteracion
de la menstruacién y, a largo plazo, la osteopo-
rosis y, como contrapartida, la obesidad mérbida
produce, entre otros, hipertension a corto y largo
plazo e higado graso, diabetes que representan un
factor de riesgo a futuro.

Se ha identificado el modo en que los
ideales estéticos impactan en varones y mujeres
adolescentes de manera diferencial, instalando
conductas alimentarias y practicas sobre el cuer-
po orientadas a cumplir esos ideales, en desme-
dro del impacto que éstas puedan tener sobre la
salud.

La preocupacion por el cuerpo en clave
estética, con exclusion del cuidado y el auto-cui-
dado, establece segun los y las profesionales tam-
bién una “estacionalidad” de las consultas, dado
que éstas aumentan previo al verano, ligado a la
preocupacion por el impacto de dietas rapidas
para poder mostrar cuerpos ideales en playas y
piletas. Sin embargo, refieren que, afortunada-
mente, en la actualidad hay més sensibilidad so-
bre los riesgos de este modelo en el sistema de
salud y en los colegios.

Los y las profesionales entrevistados ubi-
can un foco muy importante en trabajar en la ge-
neracion de conciencia en los y las adolescentes,
problematizando estas conductas alimentarias y
visibilizando su impacto en la salud. Refieren que
la demanda de atencion suele venir de parte de las
familias, a veces de forma tardia, lo cual es parte
del problema junto al hecho que los y las adoles-
centes no lo detectan como tal.

Asimismo, refieren sobre la importancia
de hacer un trabajo de implicacion familiar en el
trabajo conjunto, manteniendo un equilibrio en la
tension ligada a la adquisicion de una autonomia
progresiva propia de esta etapa vital, dado que
hay que identificar cudndo hace falta que los pa-
dres y las madres estén y se involucren y cuando
deben soltar para dejarlos por su cuenta y que se
hagan cargo de si mismos.

El contexto socio-historico actual ha pro-
ducido cambios vertiginosos que, ademas de las
problematicas relacionadas con la alimentacién
y que han sido aqui abordadas, generan habitos
alimentarios inapropiados y sedentarismo. Es por
esto que se convierten en problematicas evitables
si se enfoca en la prevencion y en la concientiza-
cion de los impactos nocivos que se presentan a
nivel salud. En este sentido, se considera de vital
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importancia que las y los profesionales de la sa-
lud que atienden poblacion adolescente incorpo-
ren un analisis de género en las consultas, puesto
que permitira comprender integralmente las cau-
sas especificas de dichas problematicas, como asi
también sus manifestaciones. Asimismo, consi-
derar los requerimientos especificos por género
en las campafias de prevencion de las enferme-
dades no transmisibles contribuiria a reducir la
morbilidad y mortalidad prematura en la pobla-
cion estudiada.
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Reflexiones en torno

a la escucha a victimas

de violencia

en el ambito familiar

Resumen

La escucha a victimas de violencia en el
ambito familiar invita a una serie de reflexiones
al respecto de la posicion desde la cual se lleva
a cabo. Tanto si nos referimos a los prejuicios
que se sostienen desde distintos campos como
el ambito judicial o el de la Salud Mental —dos
ambitos que estan intimamente relacionados en
cuanto al abordaje de la violencia en el ambito
familiar—, necesitamos analizar las herramien-
tas con las cuales se conceptualiza la violencia y
se piensa a las victimas. Este trabajo propone un
recorrido de lectura para realizar dicho analisis
desde una perspectiva critica.

Palabras clave: escucha, victimas, violencia en
el ambito familiar, revictimizacion , Ley 26.485.

1. Introduccion. Aclaraciones.

“Cuando abandono el dominio puramente ‘juridico”

y me intereso por la igualdad efectiva, por la libertad
efectiva,

me veo obligado a comprobar

que ambas dependen de toda la institucion de la sociedad.
¢ Como puede uno ser libre

si hay desigualdad en la participacion efectiva del poder?
Y una vez reconocido esto,

Jcomo hacer a un lado todas las dimensiones de la insti-
tucion de la sociedad

en que tienen sus raices y se producen las diferencias en

Maruzza Corina*

lo que se refiere al poder?

Cornelius Castoriadis,

Los dominios del hombre: las encrucijadas del laberinto,
2005

Este texto propone un breve recorrido de
lectura critica, y tiene la intencion de presentar
una serie de preguntas y sefialamientos para ali-
mentar la reflexion en torno a la escucha con re-
lacion a la violencia en el &mbito familiar.

En primer lugar, surge del trabajo de es-
cucha y acompafiamiento a personas que han
sido victimas de violencia. En segundo lugar,
es resultado de una perspectiva segiin la cual
la Ley Nacional 26.485 (2009) de Proteccion
Integral para Prevenir, Sancionar y Erradicar la
Violencia Contra las Mujeres en los Ambitos en
que Desarrollen sus Relaciones Interpersonales,
puede ser una herramienta de trabajo que exce-
da el “dominio puramente juridico” y que sea de
utilidad en el campo de la Salud Mental. Es im-
portante que se tenga en cuenta el hecho de que
no son s6lo mujeres las victimas de los tipos de
violencia que esa ley describe, sino que también
implica a personas intersexuales y trans, a nifias
y adolescentes, a nifios y adultos mayores, como
asi también a personas con diversidad funcional
y a personas con sufrimiento mental'. De modo

1 Cabe mencionar que la Ley 26.485, garantiza, entre otros,
los derechos reconocidos por tres tratados internacionales y
otra Ley Nacional: la Convencion sobre la Eliminacion de
Todas las Formas de Discriminacion Contra la Mujer
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que a lo largo de este trabajo, en las ocasiones en
que cite dicha ley, reemplazaré la palabra mujer
0 mujeres por persona o personas. En tercer lu-
gar, este texto pretende hacer un recorrido por los
desarrollos de algunos autores que pueden ayu-
darnos a sostener la pregunta por el lugar que,
de manera “efectiva”, tiene la palabra de las vic-
timas. Si bien este texto surge de la escucha y
el acompafiamiento a victimas de violencia en el
ambito familiar, no es en relacion con ese ambito
que surge aquella pregunta. Es decir, la pregunta
por el lugar de la voz de las victimas no esta plan-
teada en el presente trabajo en torno al ambito en
que se ejerce sobre ellas la violencia en forma
“directa” o “primaria”, donde se establecen en
primer lugar las relaciones desiguales de poder.
Sino que surge con relacion a las condiciones en
las cuales ese mismo tipo de relaciones se institu-
ye entre ellas y el sistema juridico. Pero también,
y sobre todo, con respecto a las condiciones en
las cuales se establecen ese tipo de relaciones en-
tre victimas y profesionales de la Salud Mental.

Por ultimo, quiero aclarar que en este tex-
to utilizaré la palabra victimas para referirme a
las personas que sufren o han sufrido un dafio,
que son o fueron perjudicadas, y también a quie-
nes han perdido su vida por causa de violencia
en el ambito familiar. Sélo y exclusivamente en
tal sentido. De ninguna manera se intenta suge-
rir que dichas personas, en tanto son nombradas
como victimas, son personas impotentes o débi-
les. Tampoco, y mucho menos, me refiero con el
término victima a la presencia de una “posicion
masoquista” o “sacrificada” ante la vida, como
pueden llegar a deslizar las peores posturas psi-
cologistas. Sino que nos referimos a una persona
como victima de un hecho o una serie de sucesos
que le han acontecido a lo largo de su historia; y
no como un adjetivo que defina a esa persona o la
cristalice de por vida.

Hechas estas aclaraciones, el presente
trabajo se propone, en primer lugar, hacer una
breve introduccion del alcance de la Declaracion
Universal de los Derechos Humanos, en con-

(“CEDAW”, Organizacion de las Naciones Unidas, 1979),
la Convencion sobre los Derechos de los Ninos (Oficina del
Alto Comisionado para los Derechos Humanos, 1989, en-
trada en vigor y, a su vez, ratificada por Argentina en 1990),
la Convencion Interamericana para Prevenir, Sancionar y
Erradicar la Violencia Contra la Mujer (“Convencion de
Belén do Para”, Organizacion de los Estados Americanos,
1994), y la Ley Nacional 26.061 de Proteccion Integral de
los derechos de las Nifias, Nifos y Adolescentes (2005).
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traposicion con la de los Derechos del Hombre.
Luego, en el tercer apartado, me propongo repo-
ner algunos conceptos de la lingiiistica bajtiniana
para dar cuenta de una posicion relativa a la es-
cucha en términos generales, si bien estos aportes
estan dirigidos a reflexionar acerca de la escucha
a victimas de violencia en el ambito familiar. A
continuacion, en el cuarto apartado, propongo
hacer una lectura de la definicion de violencia tal
como se plantea en la Ley 26.485 y que vincularé
con la categorizacion que Boaventura de Sousa
Santos hace de las distintas “formas de poder”. A
partir de dicha articulacion, presentaré la defini-
cion que Blas Radi propone sobre cisexismo para
considerar las consecuencias que dicho sistema
tiene para el trabajo de escucha. Dichas conse-
cuencias fueron situadas en las investigaciones
presentadas por Amets Suess, sobre las que hago
referencia en el mismo apartado.

En la quinta seccion retomo la lectura de
la Ley 26.485 para pensar sobre el concepto de
“revictimizacion” y para articularlo con los de-
sarrollos de Valladolid Bueno y Herrera Moreno
acerca de la violencia institucional o victimiza-
cioén secundaria. En el mismo punto se reponen
las palabras del fiscal Colombo acerca de los
prejuicios del sistema judicial y los planteos de
De Sousa Santos sobre la cultura patriarcal. Sus
aportes nos permitirdn analizar y considerar las
implicancias que éstos tienen en la escucha a vic-
timas. A partir de dicho andlisis y consideracio-
nes, intentaré ubicar un contrapunto entre dichos
prejuicios y la perspectiva de las victimas, tal
como de ella dan cuenta con sus propias palabras.
En el siguiente apartado, se introduce la defini-
cion de Levinas de la experiencia del “rostro”.

Finalmente, se describe una posicion de
escucha acerca de la cual se desarrolla la ultima
seccion de este texto, a partir del recorrido de lec-
tura propuesto.

2. “Las encrucijadas del laberinto”

Desde 1789 los Derechos del Hombre

son signo de la democracia moderna y de la emergencia
de la ciudadania como cualidad potencialmente universal.
Marcela Lagarde,

Identidad de género y derechos humanos: la construccion
de las humanas (s.f.)

Un siglo y medio después de pronuncia-

dos, los derechos del hombre fueron desplaza-
dos por los derechos humanos (la Declaracion
Universal de los Derechos Humanos es de 1948),
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haciendo visible la evidencia de que al llamarse
del hombre, se referian a una parte, y no a toda la
humanidad (Lagarde, s. f., p. 3). De esta manera,
con un cambio que desde una concepcidn acriti-
ca puede comprenderse como meramente nomi-
nal, se introduce a todas las demds personas en
el campo de los Derechos Humanos y se vuelve
mas nitida la exclusion anterior. Es que no son
sinonimos humanidad y hombre, tanto como no
es posible subsumir los derechos de todas las per-
sonas en los del hombre. Salir de la subsuncion
que las solapaba, debajo del genérico “hombre”
como sinébnimo de humanidad, les permite a otras
personas incorporarse en el derecho.

Los derechos del hombre eran parciales
no sélo en cuanto a su nombre, sino también
porque basicamente no se consideraban las di-
ferencias que hacen a los hombres y las demas
personas. No enunciar el género de las personas
en la elaboracion de sus derechos vitales las ha-
cia invisibles para el derecho y daba sustento a
la opresion de éstas personas. Del mismo modo,
implicaba negar las determinaciones sociales que
oprimen y enajenan (aun hoy) no sélo a las muje-
res sino también a quienes no sean varones, adul-
tos, blancos, propietarios.

Pero el asunto en cuanto a la emancipa-
cion de las victimas no concluye en su incorpora-
cion en el derecho (Lagarde, s. f.). La posibilidad
de apropiarse de la voz, de la capacidad de enun-
ciacion, arrebatada en el ejercicio de la violencia,
implica un movimiento que no se inscribe en el
derecho, aunque el derecho indudablemente pue-
de ser vector de su posibilidad. La posibilidad de
reapropiarse de la palabra no se cifie a un mo-
mento historico en particular, aunque puede sig-
nificar un hito en la historia de alguien cuando
es posible ese giro. Es un movimiento realizado
por parte de las victimas, que no depende so6lo
de ellas, sino que estd profundamente relaciona-
do con la posicidn de sus interlocutores. Para que
este movimiento pueda realizarse, es imprescin-
dible que existan, en el momento oportuno, quie-
nes acompafien, ocupen y sostengan ese proceso
desde el lugar de oyentes.

3. “La cosificacion de los enunciados”

Mijail Bajtin propone que lo mas especi-
fico de la humanidad es su voz, en el sentido de su
posibilidad de manifestarse, de decir, de producir
enunciados: “en su especificidad humana siem-
pre se esta expresando (hablando), estd creando
texto”; de tal modo que cualquiera de sus actos
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“es un texto en potencia”: los actos humanos tie-
nen la potencialidad de convertirse en enuncia-
dos (Bajtin, 2008, p. 295).

Su naturaleza le imprime a la palabra una
notable direccionalidad, un horizonte que Bajtin
ubica en el otro. Tan es asi, la busqueda de la
palabra, “que siempre quiere ser oida, que siem-
pre busca comprension como respuesta y que no
se detiene en una comprension mas proxima sino
que sigue siempre delante de una manera ilimita-
da” (Bajtin, 2008, p. 295). Pero este movimiento
hacia el encuentro con otro, corresponde tanto
al enunciado como a quien lo enuncia. Por eso
para la palabra “(y por consiguiente para el ser
humano) no existe nada peor que la ausencia de
respuesta” (Bajtin, 2008, p. 295). En la lingiiis-
tica bajtiniana, la palabra es interindividual, esto
quiere decir que importa tanto la participacion de
quien habla como la de quien oye. Y que la pa-
labra es, en si, dialogica (Bajtin, 2008, p. 310 y
311).

De la misma manera que la palabra y la
persona (hablante) se orientan hacia la misma
busqueda, la actitud del oyente hacia la palabra
es también su actitud hacia el otro (hacia quien la
enuncia). Porque el valor de la palabra no es solo
cuestion del hablante sino también del oyente,
un enunciado no refleja ni expresa algo dado de
antemano: “Un enunciado siempre crea algo que
nunca habia existido, algo absolutamente nuevo
e irrepetible, algo que siempre tiene que ver con
los valores” (Bajtin, 2008, p. 308). Y las conse-
cuencias del modo en que esos valores son y se
ponen en juego, alcanzan no sélo a las palabras, a
las voces, sino también a quienes las enuncian.

No tener ninguna expectativa de la pala-
bra del otro, subestimar su valor suponiendo que
de antemano podriamos tener algiin saber sobre
ella, sobre lo que quiere decir, hace que la pala-
bra salga del didlogo, que sea considerada como
una cosa, ya que, en Bajtin (2008), la actitud ha-
cia una cosa nunca es dialdgica. La cosificacion
de los enunciados del otro, “es un modo especial
y falso de su refutacion” (p. 311). Y es también
un modo de negar, de refutar, la humanidad de
quien los dijo. No dar respuesta, no dar escucha,
implica la refutacion tanto del relato como de la
persona.

Esta perspectiva hace visibles las postu-
ras que menosprecian el lugar del oyente, que le
restan valor o desestiman su presencia. Y permite
iluminar lo que Bajtin considera tan valioso para
la comunicacion discursiva: “el papel activo del
otro” en su escucha (2008, p. 256).
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4. Una “relacion desigual de poder”

La Ley Nacional 26.485 (2009) define a
la violencia contra las personas como “toda con-
ducta, accion u omision que de manera directa
o indirecta, tanto en el &mbito publico como en
el privado, basada en una relacion desigual de
poder, afecte (la) vida, libertad, dignidad, inte-
gridad fisica, psicologica, sexual, economica o
patrimonial, asi también como (la) seguridad
personal” de aquellas personas contra las que se
gjerce, y comprende entre esas violencias las que
pueda realizar tanto el Estado como sus agentes’.
En la reglamentacion de la Ley, se explicita que
con relacion desigual de poder, se nombra a la re-
lacion configurada por “prdcticas socioculturales
historicas”, basadas en “la idea de la inferioridad
de (unas personas) o la superioridad de (otras)”,
estereotipos, “que limitan total o parcialmente el
reconocimiento o goce de los derechos de (las
victimas), en cualquier &mbito en que desarrollen
sus relaciones interpersonales”.

Estas practicas socioculturales histo-
ricas que configuran relaciones desiguales de
poder, pueden pensarse en relacion con lo que
Boaventura de Sousa Santos (2006) enumera
como una serie de formas de poder, que se pro-
ducen bajo “formas de sociabilidad que implican
lugar pero también temporalidades, duracion, rit-
mos” (p. 52). A su vez, de Sousa Santos propone
la existencia de dos “formas de pertenencia jerar-
quizada” con las que resume los espacios en los
cuales se ponen en juego las distintas formas de
poder: el sistema de desigualdad y el sistema de
exclusion. El primero se caracteriza por crear in-
tegracion social jerarquizada donde lo que esta
“abajo” esta “adentro” del sistema, pero s6lo para
que el sistema funcione. En cambio, tal como lo
dice su nombre, el sistema de exclusion pone lo
que estd “abajo”, “afuera”, descartdndolo, des-
echandolo, y de esta forma, quitandole existencia
(de Sousa Santos, 2006).

Existen formas hibridas de sociabilidad
basadas en el poder que se conforman con ele-
mentos de desigualdad y de exclusion, entre las
cuales una de las mas importantes, segiin propone
de Sousa Santos, es el sexismo: las mujeres “en-
tran” en el sistema pero de una forma subordina-
da, s6lo ingresan en ¢l ocupando un lugar funcio-

2 En el mismo Art. 6°, inciso b de la Ley 26.485 “quedan
comprendidas, ademas, las que se ejercen en los partidos
politicos, sindicatos, organizaciones empresariales, depor-
tivas y de la sociedad civil”.

abril 2018

nal. Luego, sabemos que la estadistica actual en
nuestro pais supera la muerte de una mujer cada
30 horas. Los ejemplos de sexismo son infinitos
(y el mas extremo, el femicidio) porque, como
sefiala de Sousa Santos, su extension es inmensa.
Son prdcticas socioculturales historicas.

Del mismo modo el cisexismo, tal como
lo define Blas Radi, es: el “sistema de exclusio-
nes y privilegios simbolicos y materiales verte-
brado por el prejuicio de que las personas cis son
mejores, mas importantes, mas auténticas que las
personas trans” (Radi, 2015), puede pensarse, si-
guiendo a de Sousa Santos, como otra forma hi-
brida de sociabilidad basada en el poder. El cise-
Xismo jerarquiza a las personas cis® en detrimento
de las personas trans sobre la base de argumentos
patologizantes que implican graves consecuen-
cias sobre sus vidas, libertad, dignidad, integri-
dad fisica, psicologica, sexual, economica o pa-
trimonial, asi también como su seguridad perso-
nal.

Como sefiala Amets Suess (2014), “[1]a
clasificacion de los procesos de transito en el gé-
nero como trastorno mental se identifica como un
factor que contribuye a actitudes transfobicas y
situaciones de discriminacion y abuso en el &mbi-
to institucional” (p. 131). De acuerdo a su trabajo
sobre dinamicas de patologizacion y exclusion
discursiva desde perspectivas trans e intersex,
existe una estrecha interrelacion entre la consi-
deracion de los procesos de transito en el género
como trastornos mentales y las actitudes prejui-
ciosas contra las personas trans (Suess, 2014).

En este sentido, cabe preguntarnos cuales
son las practicas socioculturales historicas que
sostienen nuestra escucha, cuales son las for-
mas de sociabilidad que sostienen, de qué modo
nos disponen al encuentro con otra persona, o si
interfieren en ese encuentro. Y corresponde re-
flexionar acerca del tipo de violencia que impli-
ca, siguiendo la definicion de la Ley 26.485, una
escucha patologizante, es decir prejuiciosa.

5. El “frustrante choque”

La Ley 26.485, a su vez, garantiza “un
trato respetuoso a las (personas) que padecen
violencia, evitando toda conducta, acto u omision
que produzca revictimizacion”. La cual se define

3 Cabe recordar, que este término, “cis”, comenzo6 a circu-
lar como un modo para definir a “aquellas personas que no
tienen el atributo de ser trans” (Radi, 2015: 6), a partir de la
propuesta del cientifico Carl Buijs.
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en su reglamentacion como:

el sometimiento de la (persona) agredida a demoras, de-
rivaciones, consultas inconducentes o innecesarias, cOmo
asi también a realizar declaraciones reiteradas, responder
sobre cuestiones referidas a sus antecedentes o conductas
no vinculadas al hecho denunciado y que excedan al ejer-
cicio del derecho de defensa de parte; a tener que acreditar
extremos no previstos normativamente, ser objeto de exa-
menes médicos repetidos, superfluos o excesivos y a toda
practica, proceso, medida, acto u omision que implique un
trato inadecuado, sea en el ambito policial, judicial, de la
salud o cualquier otro.

A su vez, se plantean una serie de mo-
dalidades de violencia, definidas en funcion del
ambito en que se despliegan. Asi, se llama ins-
titucional a la modalidad de violencia generada
en el ambito de cualquier 6rgano, ente o institu-
cion publica, por parte de cualquiera de sus fun-
cionarios, profesionales, personal y agentes que
retarden, obstaculicen o impidan a las personas
el acceso a politicas publicas o el ejercicio de sus
derechos.

Estas definiciones dan cuenta de una par-
te del camino que se le impone recorrer a una per-
sona cuando es victima de violencia. Es un pro-
ceso extenso y complejo que, lejos de terminar
en la violencia padecida en forma “primaria”, se
ve prolongado e incluso redoblado, amplificado,
profundizado ante “el frustrante choque entre las
legitimas expectativas de la victima y la realidad
institucional” (Landovre Diaz, 1998, p. 50). El
frustrante encuentro y las relaciones que, a me-
dida que transcurre el tiempo, las victimas se ven
obligadas a establecer con “el sistema que (las)
desampara, maltrata (y) aliena (cuando) deberia
servir(les) con inmediatez y prioridad”, lleva el
nombre de victimizacién secundaria (Orestes,
1999, p. 232).

Valladolid Bueno (2003) propone un pa-
ralelismo entre lo que Castoriadis, en relacion
a la politica clasificaba de “latrocinio de la vo-
luntad popular en las sociedades democraticas”
(1999, p. 142), y lo que Herrera Moreno (1996)
sefala en el campo juridico como el “robo oficial
del agravio personal de la victima” (p. 64 y 65).
Agrega Herrera Moreno (1996):

En cualquier caso, un sistema que en teoria se crea para re-
presentar la voluntad soberana y para proteger los derechos
de las voluntades victimizadas, se desarrolla en contra de
tales finalidades, causando una victimizacion secundaria
(...) (p. 65, el destacado es propio).
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Un sistema que tolera, sostiene y reprodu-
ce operadores que “no actian propiamente sino
como ladrones profesionales” (Herrera Moreno,
1996, p. 65). Y que, en intima relacion con la mo-
dernidad, va acentuando una “progresiva desub-
jetivizacion de la victima”, su neutralizacion y
desplazamiento:

lo mas que logra (dicho sistema) es recluir a ésta (la victi-
ma) en el campo de la compasion moral y cuando se atien-
de a su reparacion se hace con un claro interés de defensa
social puesto que sera entendida como una fuente de finan-
ciacion economica del Estado (Valladolid Bueno, 2003, p.
64).

En el mejor de los casos la revictimiza-
cion “es contrarrestada con una vision metafisi-
ca del asunto victimologico” (Valladolid Bueno,
2003, p. 65) segtn la cual “el advenimiento de la
Justicia oficial es entendido conforme a una suer-
te de esquema platénico” en el que la victima es
ubicada por el sistema como “una plataforma de
paso”, y convertida en Ultima instancia en “una
institucion puramente mediata y funcional, supe-
ditada a fines asumidamente mas elevados” como
una “meta juridica mas noble (...), la contempla-
cion de la esencia ultima de la Justicia, la procu-
ra de la armonia y paz social” (Herrera Moreno,
1996, p. 85).

Finalmente, luego de describir este “pro-
ceso de abstraccion y de alejamiento respecto de
las victimas”, Valladolid Bueno (2003) plantea
que en esta coyuntura se hace necesario no solo
pensar sino exigir “la reivindicacion de una rehu-
manizacion del sistema” (p.85).

En cuanto a las consecuencias de su des-
humanizacion, es ilustrativo al respecto el fiscal
Marcelo Colombo cuando subraya —en una en-
trevista que realizd6 con motivo de la “nula re-
levancia probatoria a testimonios de otras vic-
timas” y la absolucion de los imputados en la
causa por la desaparicion de Marita Veron— el
peso del “preconcepto sexista y clasista que, en
general, portan los operadores del sistema judi-
cial” que se construye “sobre la base de una nula
empatia con su situacion (la de las victimas) o
una improbable capacidad del juez de colocarse
en el lugar de esa victima demasiado lejana y aje-
na a ¢’ (Colombo, 2012, el destacado es propio).
LY en qué se traduce esa improbable capacidad
de colocarse en el lugar de las victimas? En “el
modo desaprensivo y descuidado en que se las
escucha”, describe Colombo, “sin conciencia ni
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registro de la problematica psicoldgica que en-
frentan”.

El descuido y la desaprension, la falta de
conciencia o de registro, el hecho de otorgarle a
la palabra de las victimas nula relevancia, puede
pensarse como la consecuencia de aquella im-
probable capacidad de colocarse en el lugar de
la victima, pero no puede pensarse a esa incapa-
cidad como un motivo vélido. Al menos no es
posible sostenerlo como un argumento éticamen-
te sustentable para los operadores del sistema ju-
dicial. Lo mismo cuenta para profesionales de la
Salud Mental, cuando la relevancia que se da a
la palabra se gradua en funcion de determinadas
categorias diagnosticas.

En este sentido, de Sousa Santos descri-
be una dimension particularmente perversa de
la cultura patriarcal, que produce un estereotipo
que permite ignorar o desvalorizar la palabra,
la voz de las victimas, y por consiguiente a ellas
mismas, bajo el falso pretexto de que esta situa-
cion es inherente a su condicion de victimas.
Parafraseando al fiscal Colombo (2012), la idea
de que las personas oprimidas son, como tales,
victimas “indefensas y silenciosas”. Sin embar-
go, la palabra de las victimas demuestra lo con-
trario.

En su descripcion de una escena de vio-
lencia en el &mbito familiar, Mauro Cabral (2016)
recorta con notable y dolorosa lucidez “la adver-
tencia habitual que reciben todas las victimas: no
importa que hables, no importa qué cuentes ni a
quién se lo cuentes, tus palabras siempre me se-
ran entregadas” (p. 10). Asi mismo, Primo Levi
(sobreviviente de los campos de exterminio nazi)
describe con una precision conmovedora “los te-
mores que tiene toda victima a padecer esa nueva
revictimizacion que consiste en no ser tenida en
cuenta ni escuchada” (Valladolid Bueno, 2003, p.
65), y que estan presentes desde la victimizacion
primaria: “Una cosa asi habia sofiado yo, todos
la habiamos sofnado, en las noches de Auschwitz:
hablar y no ser escuchados, encontrar la libertad
y estar solos” (Levi, 1997, p. 52).

Cuando la guerra termind y fue liberado,
relata Primo Levi que experimentd “el asalto de
esos temores””:

Nos parecia que teniamos algo que contar, cosas enormes
que contar (...): sentiamos urgencia de echar cuentas, de
exigir, de explicar y de comentar (...) Me parecia que todos
habrian tenido que escucharnos, leernos en la cara quié-
nes éramos, y escuchar con humildad nuestro relato. Pero
ninguno nos miraba a los ojos, ninguno acepto el desafio:
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eran sordos, ciegos y mudos, pertrechados en sus ruinas
como en un reducto de voluntaria ignorancia (...) (1997,
p.- 207 y 208, el destacado es propio).

6. La experiencia del rostro

La exigencia de verdad o de justicia es creacion nuestra
y también lo es la distancia que hay entre esta exigencia y
lo que realmente somos.

Ahora bien, no tendriamos ninguna percepcion de esa
diferencia

si no fuéramos también capaces de responder efectiva-
mente a esa exigencia

que nosotros mismos hemos puesto.

Castoriadis,

Los dominios del hombre: las encrucijadas del laberinto,
2005, p. 142

En tanto la historia no es sélo aconte-
cimientos sino también el relato de los aconte-
cimientos (Valladolid Bueno, 2003), Walter
Benjamin (1973) propone pasarle a la historia el
cepillo a contrapelo:

(...) adentrarse en el claroscuro de la historia obliga, en
primerisimo término, a prestar oido a la voz silenciada de
las victimas (...) (p. 182).

En esta misma linea nace la filosofia de
Levinas (2000), que propone reflexionar acerca
del tipo de relacion que se establece entre la vic-
tima y quien se ubica en “el cara-a-cara temible
de una relacion sin intermediario, sin mediacion”
(p. 162). La experiencia del “rostro” es el modo
en que Levinas nombra una experiencia especifi-
camente humana, donde:

(...) la iniciativa no corresponde al ego sino a la alteridad
que se revela. Por cuanto abre una escena, irreductiblemen-
te ética, que interrumpe el designio egoista, la epifania del
otro (...) como rostro inaugura un espacio de trascendencia
radical, (...) donde el Yo es sometido a una exigencia pro-
veniente de un exterior sustraido a su dominio (Sucasas,
2003, p. 87).

Que el cara a cara de la experiencia de
Levinas (1982) sea irreductiblemente ético, im-
plica una subjetividad que respecto de la que
propone la modernidad esta puesta patas arriba®.
Una subjetividad que subvierte su direccion, que
inaugura una relacion en la que no se pone en

4 En el sentido de invertida. En: “Patas arriba. La escuela
del mundo al revés”, Eduardo Galeano (1998) se refiere a
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juego un ideal, en la que no surge como opcioén
tematizar en torno de ella: ni de la relacion ni de
la subjetividad, ni de las condiciones de ambas; y
que no necesita ni podria encontrar un lugar para
ser representada ni para representarse, “una sin-
gularidad absoluta y como tal irrepresentable” (p.
166). Y que al instituirse como “presencia ética
e insoslayable”, dice Eva Giberti (2012), puede
alcanzar a producir un importante mojon en su
historia.

7. A modo de conclusion

El caracter temporal, inherente al estable-
cimiento de una relacion, se hace extensivo de la
victimizacidon secundaria: un periodo durante el
cual es imprescindible el acompafiamiento y el
sostenimiento de una escucha respetuosa, incluso
de los silencios de la victima, imperiosos para no
ahondar en su victimizacion. Para ello también
es necesario tener presente, a lo largo de todo
el tiempo que dure nuestro contacto, su derecho
a no reiterar y repetir lo ya relatado, y a dar su
opinion cuando le resulte bien darla, y s6lo en
ese caso. Respetar a rajatabla su derecho a que
no se le exija nada hasta que su voz no sea sufi-
cientemente tenida en cuenta. No anticipar lo que
pueda ser dicho, no prescribir una escucha segiin
un modelo previsto acerca de las caracteristicas
de la persona que nos disponemos a escuchar y
acompaiar. Es importante estar atentos, también,
a los marcos teoricos que componen el cuerpo de
nuestra formacion, revisar si los mismos no estan
plagados de patologizacién, de estereotipos, de
prejuicios, en sus definiciones y categorizacio-
nes, 0 en sus propuestas de abordaje e interven-
cion.

En algunos momentos, ligados en general
a la presencia de angustia, es fundamental aten-
der a la posibilidad de ofrecer oportunamente he-
rramientas para el despliegue del relato, para la
expresion de las emociones, para la enunciacion
de una posicidn subjetiva, los intereses, las nece-
sidades, las dudas. Prestar palabras, orientar, en
estos casos, no es decir por la otra persona ni ha-
blar por ella, cuando se encuentra desarmada por
el hecho o la sucesion de hechos violentos, o por
haber comenzado a advertirlos —incluso luego
de un largo periodo de tiempo entre el momento
en que el hecho sucedi6 y el tiempo en que la
victima pudo tomar conciencia del episodio—.

una realidad que intenta ser silenciada por el sistema capi-
talista.
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Generar las condiciones para que la voz
se pueda desplegar, implica estar disponible para
que se establezca una relacion, sea cual sea su ex-
tension en el tiempo. Esa relacion intersubjetiva
es de caracter verbal, y es una relacion desigual,
en la que la asimetria se da, tal como se da en las
relaciones desiguales, en forma “decididamente
jerarquica” (Sucasas, 2003, p. 88). Pero donde la
desigualdad estalla frente a la palabra: e/ rostro
es el que habla y el yo, el que escucha. La voz de
la victima no se escucha para “invertir el reparto
de papeles”, sino que se escucha “para materia-
lizar en la accion una situacion (...) ajena a la
logica victimaria” (Sucasas, 2003, p. 88, el des-
tacado es propio).

La asimetria que se establece en una rela-
cion de poder tiene, via su silenciamiento, la ca-
racteristica de anular la voz y por lo tanto a la vic-
tima de esa relacion. Volver a silenciarla, restarle
valor a su palabra, no escucharla o no generar
las condiciones necesarias para permitir su des-
pliegue, es anularla de nuevo. No brindar escu-
cha implica duplicar la victimizacion basada en
una nueva relacion de poder, donde la jerarquia
es del mismo tipo que la anterior. En cambio, la
escucha, tiende a destituir la jerarquia para que la
relacion que se produzca sea presidida por un do-
minio ético: el dominio del otro (Sucasas, 2003,
p. 88). Entonces es necesario revisar de continuo
nuestra posicion en esa relacion, y reponer y sos-
tener, a cada momento, la disposicion hacia la es-
cucha.
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Analisis e intervenciones

clinicas pensadas desde

la articulacion entre

psicoanalisis y

estudios de género

Resumen

Este articulo surge de la necesidad de
compartir reflexiones acerca de la particularidad
que adquiere el andlisis e intervencion clinica
sobre malestares de nuestro tiempo al incluir la
mirada de género. Se considera que dicho enfo-
que permite ampliar la posibilidad de miramien-
to, de escucha y la busqueda de resoluciones o
alivio al sufrimiento humano. La fecundidad del
encuentro entre psicoanalisis y estudios de géne-
ro estaria dada por la implicacion ético-politica
de querer dar respuestas transformadoras frente
al malestar que en los sujetos producen las des-
igualdades y las normativas genéricas. Se expo-
nen a tal fin fragmentos de material de analisis y
articulaciones teorico-clinicas.

Palabras clave: estudios de género, psicoanali-
sis, articulaciones tedrico-clinicas, implicacion.

Introduccion

No solo a vender y a comprar se viene a Eufemia sino
también porque de noche junto a las hogueras que rodean
al mercado, sentados sobre sacos o barriles o tendidos en
montones de alfombras, a cada palabra que uno dice —como
«loboy», «hermanay, «tesoro escondidoy», «batallay, «sar-
na», «amantes»- los otros cuentan cada uno sus historias
de lobos, de hermanas, de tesoros escondidos, de sarna, de
amantes, de batallas. Y tu sabes que en el largo viaje que

Lavarello Marfa Laura*

te espera, cuando para permanecer despierto en el balanceo
del camello o del junco se empiezan a evocar todos los re-
cuerdos propios uno por uno, tu lobo se habra convertido
en otro lobo, tu hermana en una hermana diferente, tu bata-
lla en otra batalla, al regresar de Eufemia, la ciudad donde
se cambia la memoria en cada solsticio y en cada equinoc-
cio”. ftalo Calvino, 1972.

Para comenzar, podriamos caracterizar la
perspectiva de género como una mirada analitica
que otorga visibilidad a las relaciones de poder
inmanentes en las relaciones entre los géneros.
Desde este enfoque, propio de diferentes actores
sociales, se producen dilucidaciones en torno a
la reproduccion histdrico-social del género como
sistema portador de desigualdad y/o a las recon-
figuraciones de la desigualdad en los modos de
subjetivacion masculinos y femeninos y otras
identidades sexuadas en la actualidad.

Siendo el compromiso bésico del psicoa-
nalisis con la sociedad trabajar sobre las formas
en las cuales se expresa el malestar humano,
poniéndole palabras al dolor (Tajer, 2012), se
considera que la fecundidad del encuentro entre
la perspectiva de género y el psicoandlisis esta
dada por la implicacion ético-politica en juego al
querer dar respuestas transformadoras, desde la
produccion tedrica y la praxis, a los efectos que
en los sujetos producen las desigualdades y las
normativas genéricas.

A partir de la exposicion de fragmentos
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de material de analisis de dos varones y una en-
trevista en profundidad realizada a una mujer que
eligio ser madre sola, se intentard dar cuenta de
la articulacion tedrico-clinica que permite el dia-
logo entre los aportes de los estudios de género y
el psicoanalisis.

1.

Claudio consulta porque teme viajar en
avion. Tiene todo lo necesario para poder volar a
cualquier parte del mundo. Asocia rapidamente
estos temores a su miedo a morirse, que recuerda
sentir desde que era chico: no queria dormir solo
en su pieza. A sus hermanos también les pasa,
tienen miedo de morirse; por ello todos cuidan
mucho de su salud. Me interesa saber como es
su vida actual. Es abogado, le va muy bien en
términos economicos, dice estar bien vinculado,
y menciona que trabaja para gente con dinero a
quien le resuelve asuntos en el limite con la ile-
galidad. Tiene cuarenta anos, estd casado y tiene
tres hijos con quienes quisiera poder viajar. A
su mujer la quiere mucho. También tiene varias
amantes. Viaja con su camioneta de un lado a
otro de la ciudad, siempre apurado para cumplir
con sus compromisos laborales, su vida familiar
v sus encuentros amatorios. En el primer encuen-
tro, hago algunos sefialamientos en relacion a la
vertiginosidad y riesgos de su dia a dia, mayores
desde el sentido comun a los que supondria un
viaje en avion. Le explico qué significa, desde el
abordaje psicoanalitico, que el no poder viajar
en avion pueda tener un valor de sintoma y que
trabajaremos en funcion de encontrar las causas
para desarticularlo. El no muestra resistencias a
pensarse en relacion a su infancia, no obstante
no estd tan dispuesto a establecer algun enlace
asociativo con su vida adulta. A Claudio le preo-
cupa el tiempo que le va a llevar el tratamiento,
razon por la cual le comento que puede recurrir a
terapias que abordan su inhibicion directamente
o incluso hacer un abordaje medicamentoso. Me
pide que le diga, segun mi parecer, los pros y
los contras de cada abordaje. Le explico en qué
consisten cada uno, sus diferencias y ofirezco re-
ferencias en caso que resuelva elegir otro abor-
daje a su problema. Al siguiente encuentro me
comunica que seguird en tratamiento, pero que a
las amantes no las dejara.

(Cuadl es el trabajo propio del andlisis
cuando nos encontramos con una produccion de
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subjetividad sostenida en valores legitimados por
una sociedad patriarcal y excluyente, que sella en
la historia de este sujeto una modalidad defensiva
yoica donde prima un modo instrumental de vin-
culacion consigo mismo y con los otros? El sin-
toma expresa el miedo a la muerte, pero no sélo
como realidad factica de todos los mortales, sino
como un modo de vida que no encuentra limites
o legalidades ético-politico-amorosas de cuidado
de si mismo y del semejante. ;Podemos tomar
como causalidad de su temor a volar el que sus
padres no hayan podido contenerlo frente a sus
temores nocturnos en la infancia? ;O encontrar
solo alli el origen de las decisiones en su vida
adulta o la explicacion de la “busqueda de alivio”
en el contacto con el dinero o en el ejercicio de
la sexualidad que pareciera distar de ser un en-
cuentro intimo con otro? Podemos pensar en la
presencia de problematicas o malestares masculi-
nos que quedan invisibilizados bajo la normativa
genérica. Podemos, también, ubicar en el miedo
de este hombre un elemento saludable, en tanto
advierte los riesgos y permite la interrogacion.

Este hombre elige pensar y trabajar acer-
ca de los sentidos que guarda su miedo a viajar
en avidon, aunque con ‘“condiciones”. Pueden
identificarse en la particular forma de avenirse
al trabajo de analisis caracteristicas de una orga-
nizacién subjetiva masculina en la que, segun la
caracterizacion de Luis Bonino (2000), predomi-
nan las motivaciones de dominio y control de si
y del otro, la l6gica dicotémica del todo/nada y el
déficit de intersubjetividad.

La normativa genérica tiene un poder
configurador que produce metabolizado/ apro-
piado/ transformado/ denegado por cada sujeto,
la transmision intergeneracional de creencias y
mandatos de ser y deber ser que generan una or-
ganizacion especifica de las subjetividades mas-
culinas. Su incumplimiento o transgresion provo-
can angustias a veces insoportables derivadas del
tipo de criticas superyoicas que generan las nor-
mativas de género en los varones, y/o por la falta
de sostén identificatorios alternativos (Bonino,
2000).

2.

Noelia es una mujer de 42 arios, con es-
tudios universitarios y de posgrado, soltera, que
ejerce su profesion y tiene una situacion econo-
mica estable. En el momento de la entrevista, su

121



122

S}’Hlpl()ké revista filoséfica

hija Ana tiene un ario y cinco meses. Pudo tener-
la recurriendo a ovo y espermodonacion con téc-
nicas de reproduccion asistida de alta comple-
jidad. Llego a esa decision después de un largo
recorrido: “Yo creo que desde los veintipico ya
queria ser madre. Desde que era chica sabia...
no era que buscaba la familia tradicional, casar-
me, tener hijos, ponerme el vestido blanco, pero
si que queria tener un hijo, eso era un deseo mds
alla de todo (...). Justamente, tener un cancer de
cuello queriendo tanto ser madre para mi fue tre-
mendo, pero a pesar de ello, dije ‘voy a seguir’.
Y habia también una cosa muy fuerte que yo que-
ria: (...) el embarazo, llevarlo. Después, al final,
cuando ya habia transitado un par de cosas,
habia decidido que si eso no era, iba a adoptar.
Que un hijo iba a tener. Pero la verdad, también
tenia mucho deseo de la cuestion biologica, de
tenerla en la panza, de saber lo que se siente, que
se nutra de mi sangre (...). En ese momento eclo-
siona todo con quien era mi pareja, yo no sabia
si era por los ovulos donados, en realidad no me
parecia (...). Me daba indicios que no le intere-
saba mucho ser padre, pero en ese momento era
muy dificil aceptarlo como tal y asi crudamen-
te. Yo intentaba seguir creyendo que él también
queria (...). En un momento él me dijo que me
iba a acompariar. Y después, de la nada, que no.
Yo le dije ‘vos me querés a mi, pero no querés
tener hijos’. Y él me dijo: ‘tal cual’. Entonces,
entre nosotros no hay nada mas que hablar (...)
En un momento yo queria entender, me pregun-
taba si era un capricho, de donde venia un deseo
tan fuerte, porque nunca habia tenido un deseo
tan fuerte en mi vida. Porque en mi vida vivi un
monton de cosas, fui logrando un monton de ob-
Jetivos, pero ese deseo con esa fuerza interior... y
mi analista me recomendo un libro de Gioconda
Belli, ‘El infinito en la palma de la mano’, que
es un libro que recrea el génesis. La verdad es
que ahi entendi, porque en el libro no solo re-
crea como nace la mujer, el hombre, de manera
novelado, sino como nacen los sentimientos, y el
infinito en la palma de tu mano es la mano de tu
hijo en tu mano, es la trascendencia”.

Este testimonio otorga visibilidad a la in-
suficiencia de herramientas tedricas como la re-
solucion falica del complejo de Edipo. También,
la necesidad de repensar la relacion que se ha
establecido entre feminidad y maternidad, frente
a la multiplicidad de formas que puede tomar el
deseo o el no deseo de hijos en las personas.
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Esta mujer encuentra en la obra literaria ofrecida
por su analista un sostén para pensarse. Porque
como en el génesis al que remite la novela de
Gioconda Belli, transgrede un orden establecido:
podras ser madre siempre y cuando lo compar-
tas o dones a un hombre (Edipo cléasico, orden
patriarcal). Se trata de una mujer autébnoma en
base a su capacidad para conocer por si misma
qué desea y perseguirlo hasta alcanzarlo, carac-
teristicas identitarias que tradicionalmente se han
adjudicado al género masculino; pero que, ante
el impacto que trae en ella el conflicto de querer
a un hombre que no elegia ser padre, se enfrentd
a una serie de prejuicios que la dejaban en una
encrucijada.

La intervencion clinica la habilité a pen-
sar otros modos de acceder a la maternidad sin
juzgarse caprichosa u obsesionada por esa deci-
sion, permitiendo desmarcarse de ideas de cufio
psicoanaliticas que se han vuelto cultura, de pen-
sar el deseo so6lo como carencia, y el deseo de
ser madre como eleccion sustitutiva de lo que no
puede ser o tener la mujer.

Frente a la opcion por la maternidad en
soledad, puede percibirse el anhelo de un vinculo
que involucra la demanda de amor, en aparien-
cia omnipotente, de otro, que serd, de modo irre-
mediable, ajeno, y nunca estara a la altura de los
suenos de su creadora (Meler, 2012); y que, en la
singularidad que toma el recurrir a la donacion de
gametas o la adopcion, se patentiza. La materni-
dad podra pensarse via el narcisismo trasvasante,
en el campo de la trascendencia, para no morir
inundada de amor propio (Tajer, 2017).

En las familias monoparentales por elec-
cién, como en otras configuraciones familiares
que han cobrado visibilidad en la actualidad, que-
da acentuada la relacion de filiacion y no la rela-
cion de alianza en su conformacion. En palabras
de Silvia Bleichmar: “(...) hay una familia en la
medida en que hay alguien de una generacion que
se hace cargo de alguien de otra, o incluso cuan-
do los vinculos generan una asimetria en la cual
alguien toma a cargo las necesidades de otro para
establecer sus cuidados autoconservativos y su
subjetivacion” (2009, p. 46).

3.
Sebastian tiene 34 arios. Esta en pareja

hace 8 arios y tienen una nena de 6 arios. Trabaja
en un estudio contable, no termino sus estudios.
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Su mujer, Estefania, es bioquimica y trabaja ha-
ciendo guardias. La colega que lo deriva mani-
fiesta preocupacion por su paciente, la mujer de
Sebastian, a quien hace tres arnos se le declaro
una leucemia y tiene serias dificultades para
poner palabras a sus afectos, siendo casi her-
mética. En el marco de dicho tratamiento, cito
a Sebastian y encontro una falta de registro de
la situacion y acompariamiento de su parte e in-
cluso cierto grado de maltrato. Le propuso que
inicie un tratamiento y él acepto.

Sebastian se presenta diciendo que, se-
gun sus planes, él no deberia estar acd, refi-
riendose a la Argentina. Siempre habia soriado
como proyecto familiar ir a vivir al exterior y se
cancelo porque se le desencadeno la enfermedad
a su mujer. Comienza, en la primera sesion con
una serie de reproches hacia ella, que se suceden
sesion tras sesion. Suele decir, refiriendose a lo
domeéstico y en relacion a la crianza de su hija,
que la forma en que él hace las cosas es la mejor
forma de hacerlas y que qué va a hacer, “;dejar
que se hagan mal?”. También cuestiona las elec-
ciones profesionales de su pareja e insta a que
cambie su lugar de trabajo, él sabe lo que es me-
jor para ella y para la familia. Mis intervencio-
nes apuntan a que pueda poner en palabras sus
afectaciones, que pueda senialar también lo auto-
ritario que es y, ademas, a que pueda hablar de
él. Sebastidn es el mds chico de cuatro hermanos,
lo criaron su papa y la esposa de su papa puesto
que perdio a su mama cuando era chico. Cuenta
que se portaba mal, mostrandome sus cicatrices
con orgullo. No recuerda haber sufrido por la
muerte de su mamd. Tampoco le gusta su traba-
jo y se puso un plazo hasta los 40 anos, cuando
comenzaria a hacer otra cosa. No se le ocurre
qué, se le ocurre para los demas pero no para él.
Llega a una sesion descolocado y no sabiendo
qué hacer frente a la revelacion que le hace llo-
rando su mujer: habia sido abusada cuando era
chica. Pregunta si puede ser que ella esté con-
fundida, oscila entre una postura desconfiada y
curiosa. Intervengo diciéndole que, si bien se la
pasa hablando de su mujer en sesion, priman sus
valoraciones de los modos de ser de ella o lo que
hace, por sobre intentar conocerla o saber como
estd. Le vuelvo a preguntar sobre los planes frus-
trados, si eran compartidos o eran propios. Me
dice que eran de los dos e incluso que era clave
el trabajo de ella como bioquimica para poder
asentarse en el exterior mientras él buscara tra-
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bajo. Senialo que él tiene una actitud muy criti-
ca y descalificadora hacia su mujer, pero que es
sobre su proyecto profesional que hubieran ar-
mado ese proyecto familiar. También serialo que
él tiene que seguir trabajando en relacion a su
proyecto propio, que por el momento solo parece
tomar forma de huida: del trabajo, de Argentina,
del matrimonio, etcétera. Se quedo callado, tuvo
una reaccion tranquila.

La eleccion de este material clinico res-
ponde a querer resaltar como la articulacion del
psicoanalisis con los estudios de género situa la
salud/patologia, presente en hombres y mujeres,
en términos relacionales. Cobra importancia cli-
nica la posibilidad de hacer intervenciones que
contemplen diferentes niveles de analisis: in-
trapsiquicos e intersubjetivos.

Este hombre llega al espacio terapéutico
por la derivacién de una colega que ha podido
leer, tras la indiferencia ante la enfermedad de su
paciente y el avasallamiento subjetivo al que la
somete, una problematica que amerita tratamien-
to clinico. Es un malestar masculino que, por
su caracteristica, se manifiesta en lo intersubje-
tivo como “molestares y maltratos masculinos”
(Bonino, 2000, p. 55). Al no ser egodistonico
intrapsiquicamente solo accede a la posibilidad
de un tratamiento a partir del sufrimiento de la
persona con quien convive.

Las intervenciones buscan quebrantar
una modalidad defensiva caracterizada por la
disociacion y proyeccion para poder acceder al
malestar oculto tras el molestar. En la estrategia
terapéutica es vertebrador el analisis sobre los
afectos producidos en la relacion transferencial
y contratransferencial. A partir de identificar las
restricciones emocionales en una presentacion
clinica de estas caracteristicas, se busca lograr un
registro afectivo de si y los otros que permita res-
ponsabilizarse de sus decisiones y acciones.

Reflexion final

A lo largo del presente escrito se pre-
sentaron lineas de analisis e intervenciones te-
rapéuticas que se sostienen en aportes concep-
tuales provenientes de los estudios de género, el
feminismo y el psicoanalisis. La singularidad de
nuestra tarea sélo puede realizarse contando con
discusiones y producciones conceptuales que le
den sostén.

Asi como sucede en la ciudad de Eufemia,
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donde pasados los intercambios y trueques en el
mercado, se retinen las gentes venidas de dife-
rentes geografias y cada quien frente al fogon
cuenta sus historias, se espera haber contribui-
do con la presentacion de algunas articulaciones
teorico-clinicas a la construccién de otra nueva
memoria.
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Antonella D’Alessio

oQué es la “Red de Psicologxs Feministas”?

Somos un grupo de profesionales que
creen que es necesario un cambio de perspectiva
en el ambito de la salud mental. Consideramos
que ésta no abarca unicamente al &mbito indivi-
dual, sino que deberia incluir una perspectiva in-
tegral en la cual entendemos que existe una rela-
cion dialéctica entre lo individual y lo social-cul-
tural. Por lo tanto, al estar atravesada nuestra so-
ciedad actual por imaginarios sociales patriarca-
les, la produccion de subjetividades generizadas
se traduce en una exigencia de cumplimiento de
mandatos, roles y deseos basados en el género.
Estas demandas que la sociedad exige a todas
las personas estan ancladas en una asuncion de
que el sexo y el género deben seguir una cadena:
macho- hombre, hembra-mujer. De modo tal que
el deseo y la practica sexual se ordenaran des-
de la heteronorma. El hombre tendrd deseo por
las mujeres y su practica serd activa, y viceversa.
Esto fija dos posiciones posibles basadas en un
binarismo, que visibilizamos fruto de una cons-
truccion social que no es natural. Sostenemos
que una gran parte de los malestares actuales
pueden asociarse a los roles atribuidos segun el
género asignado al nacer. Es decir, son malesta-
res asociados a modos especificos de entender la
construccion de “lo femenino” y “lo masculino”.
Estos modos de subjetivacion patriarcales crista-
lizan sentidos y generan padecimientos, malesta-

Entrevista®

res y sufrimiento psiquico. Por lo tanto, creemos
que la practica psicologica debe contemplar estos
atravesamientos.

,Qué les motivé a conformar este espacio?

En el 2016 quienes hoy coordinamos esta
red nos encontramos trabajando en una conse-
jeria para sobrevivientes de violencia sexual. A
partir del intercambio que hicimos en reuniones
de profesionales, nos dimos cuenta que existia
un malestar en nuestra labor clinica, pues mu-
chas personas se habian sentido discriminadas o
juzgadas en sus espacios terapéuticos. Algunas
de estas personas no habian podido hablar de su
orientacion sexual, de haber abortado o de ha-
ber sido victimas de abuso, por ejemplo; otras
lo habian hecho y habian recibido revictimiza-
cion, culpabilizacion y falta de entendimiento.
También comenzamos a recibir muchas consul-
tas de atencion con profesionales feministas. Por
tanto, decidimos crear esta red para responder a
la demanda de espacios terapéuticos con perspec-
tiva de género.

,Qué poblacion demanda este tipo de profe-
sionales para iniciar una terapia?

La poblacion que se contacta con la RPF
busca una escucha distinta a aquello que conocen
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y que muchas veces ha probado ser iatrogénico.
En multiples ocasiones nos relatan situaciones
que les han sucedido en otros espacios terapéu-
ticos, y otras tantas nos cuentan cuan alegres se
sienten de encontrar un espacio con el que se
identifican. Quienes nos consultan buscan ser
alojadxs' en una mirada que sea libre de prejui-
cios basados en los géneros y las sexualidades.
Desean sentirse mas libres y con menos culpa,
con mayor capacidad de tomar decisiones sobre
sus vidas y sobre sus cuerpos, y permitirse inte-
rrogar su deseo .

. Como realizan el primer contacto con la Red?

Las personas se contactan con la RPF
desde las redes sociales. Estamos en Facebook,
Twitter e Instagram. Se contactan también a
nuestro mail contacto@redpsicologxsfeministas.
com o en nuestra web www.redpsicologxsfemi-
nistas.com. En el caso de solicitar el comienzo de
un espacio terapéutico, se realiza la derivaciéon a
la brevedad de acuerdo a la zona de preferencia
de quien consulta. Recibimos también muchos
pedidos de capacitaciones, charlas, talleres y par-
ticipacion en paneles, programas de radio y revis-
tas.

.Con qué resistencias se han encontrado en el
campo de la salud mental?

La pregunta es muy interesante, ya que
las uUnicas resistencias que hemos encontrado
provienen de profesionales que creen que el he-
cho de declararnos feministas supone una falta
de neutralidad o de objetividad. Creemos que es-
tas criticas provienen de sectores reticentes a la
visibilizacion del género como una categoria de
andlisis valida para nuestra profesion. Las carre-
ras de psicologia poseen teorias ya obsoletas que
no son revisadas y que no incorporan las opre-
siones patriarcales como fuente de padecimiento.
Entendemos que los estudios de género en psico-
logia no poseen un largo recorrido, y que lamen-

1 Nota de las editoras: la presente entrevista fue realizada a
través de un medio escrito, motivo por el cual se respetara
la modalidad de escritura de la entrevistada. Para las nor-
mas ortograficas de publicacion de articulos ver las pautas
de presentacion: http://revistasymploke.com/index.php/

para-publicar/
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tablemente no hay carreras que contemplen la
perspectiva de género como materia obligatoria
dentro de la curricula. Por todo esto es que conti-
nuamos exigiendo que existan espacios dentro de
todas las carreras, pero principalmente en huma-
nidades y en salud donde las construcciones his-
toricas sobre lo femenino y lo masculino puedan
ponerse en cuestionamiento para reducir el sesgo
sexista en nuestras multiples practicas profesio-
nales. Es fundamental contar con esta perspectiva
en salud mental, trabajo social, abogacia, medici-
na, periodismo y comunicacion.

.Qué creen que es lo caracteristico de una
practica terapéutica con perspectiva de géne-
ro?

Una escucha més amplia intenta visibi-
lizar cudles padecimientos se relacionan con la
historica opresion de las mujeres, cudles se rela-
cionan con la construccion social de la diferencia
sexual, cudles con la heterosexualidad obligato-
ria, cudles con el disciplinamiento de los cuerpos
feminizados y cuéles son los que se relacionan
con los mandatos de masculinidad. Nuestro ob-
jetivo es brindar espacios donde se amplie la li-
bertad de eleccion sobre los cuerpos, las sexuali-
dades, la identidad, las relaciones con los demas
y poder cuestionar todo eso que parece natural o
ahistdrico.

En tu practica clinica ;Como conjugas el femi-
nismo y la psicologia?

En mi préctica intento escuchar como el
patriarcado se traduce en malestares, generando
culpa, ansiedad, depresion, ataques de panico,
auto lesiones. Asi como también otros padeci-
mientos. Se intenta elaborar ese dolor via la pala-
bra.

.Qué actividades proponen en el marco de la
red?

Proponemos actividades para profesio-
nales, como talleres, cursos y grupos de estudio,
y también abrimos espacios abiertos a la comu-
nidad en los que apostamos por el empodera-
miento a partir de la visibilizacion de los hilos
invisibilizados de la opresion patriarcal. También
proponemos campafias sobre las tematicas que
competen a la psicologia feminista, ya que en-



S)’nlpl()ké revista filoséfica

tendemos que el imaginario instituyente necesi-
ta herramientas para modificar lo instituido. Por
ultimo, contamos con profesionales en CABA,
GBA, provincias de San Luis, Santa Fe, Ushuaia,
Mendoza, Cérdoba y Rio Negro. Y continuare-
mos expandiendo la red de atencion en todo el
pais.

*Antonella D‘Alessio es licenciada en
Psicologia por la Universidad de Buenos Aires.
Coordinadora y co-fundadora de la Red de Psico-
logxs Feministas. Docente de la catedra Introduc-
cién a los Estudios de Género, Facultad de Psico-
logia, UBA.
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