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PREFACIO

El presente estudio surgi6 de la conjuncion de dos intereses personales, a saber, la
filosofia antigua y la psicologia. Esta ultima, desde mi aproximacion de mero
aficionado, siempre me ha parecido una suerte de reelaboracion moderna de un
gran acervo de conocimientos y experiencias que en épocas pasadas el hombre
solia obtener por otros medios. Para probar esto, quiza valga la pena traer a
colacion ese dicho difundido de que hoy en dia todo hombre citadino precisa de
visitar a un psicologo. Ciertamente esta aseveracion, como toda aquella que anda
de boca en boca y proviene de la supuesta sabiduria popular, no puede aceptarse
perentoriamente, pero sin duda sugiere una verdad innegable: esta es, a saber, que
las sociedades antiguas no precisaban de la psicologia porque mucho de lo que hoy
le atribuimos a esta disciplina se encontraba diseminado en otros campos como el
de la religion, la filosofia y el arte. Por otro lado, la teoria de los arquetipos,
formulada por Carl Gustav Jung (celebre discipulo de Sigmund Freud) no podia
dejar de llamar mi atencion, por su potencial aplicacion en los estudios literarios.
Esta brecha, por cierto, habia sido abierta anteriormente por estudiosos de la talla
de Mircea Eliade, filosofo y estudioso rumano quien también en el siglo pasado
comenzd a hablar de simbolos e imagenes primordiales en terreno religioso y
literario, pero en términos no muy distintos a los del psicdlogo suizo. En efecto,
desde sus inicios el estudio de estas figuras arquetipicas llamd la atencion de
estudiosos de varias disciplinas humanisticas, pues la hermenéutica de estos
arquetipos permitia establecer puntos de union entre las diversas ramas del
estudio humano.

Como estudioso de la literatura antigua, precisamente la obra de Platon, el
llamado divino por los renacentistas, me ha parecido muy apta para la verificacion

de estas ideas psicoldgicas, pues, en efecto, filosofia, poesia y religion son tres



elementos que se encuentran fusionados en sus dialogos. Esta observacion de
cardcter estilistico es el primer supuesto del que parte este trabajo, como
intentaremos exponer a su momento. En este sentido, en las presentes paginas no
se pretende sino ensayar una interpretacion de un motivo muy especifico del
pensamiento platonico. La antedicha teoria de los arquetipos, de evidentes raices
psicologicas, guid la investigacion en el modo y la medida en que estd permitido
para la mera critica literaria. De hecho, esta tesis quizd no pasa de ser la
caracterizacion de un personaje literario, pues aborda al Sécrates que Platon
describio en su obra, mas no a la figura historica del filésofo. El andlisis, pues, debe
partir del lenguaje mismo del que se sirvio Platon para describir a su maestro, el
cual, como ya dijimos, cruza repetidas veces la linea que divide la realidad de lo
poético, o incluso de lo mitologico.

Asi pues, pese a lo que pueda parecer a partir del titulo, este trabajo no
adopta un enfoque profundamente filosofico ni estrictamente psicologico, mucho
menos veridico en el sentido histdrico; sin embargo, se ha recurrido a cada una de
dichas provincias en la medida en que puedan esclarecer algunos puntos de la
investigacion. En definitiva, podriamos decir que, mientras lo permitieron las
fuerzas, el ingenio y sobre todo el tiempo, se traté aqui de develar algunos de los
contenidos que Platén transmiti6 a través del personaje simbdlico del filésofo. Por
otro lado, puesto que cada época conlleva una ciertas maneras de concebir y
comprender el mundo, determinadas en gran medida por su situacion y
circunstancia, podria decirse que en este trabajo se ha buscado también establecer
un didlogo [ para rendir tributo al mismo Platén[] entre los varios pensadores en
cuyas opiniones se sustenta la tesis. Sobra decir que dicho didlogo entre
intelectuales de varias épocas no podria ser posible de no existir entre los
participantes algo en comun, a saber, el interés en las maneras en que el hombre

percibe y organiza su realidad.



Por cuestiones de metodologia, hemos optado por reducir nuestro estudio a
unos cuantos pasajes del corpus platonico que juzgamos relevantes para el
esclarecimiento del personaje de Sdcrates y de los conceptos en él contenidos, con
un especial énfasis en los didlogos que recapitulan los altimos acontecimientos de
su vida. Los motivos de esto ultimo seran explicados en el lugar para ello
reservado. La edicion utilizada para este trabajo ha sido la realizada por Burnet,
segun esta contenida en el tomo Plato: Euthyphro, Apology of Socrates, Crito, Oxford,
1924, Oxford Classical Texts; las referencias, a su vez, siguen las abreviaturas
contenidas en el diccionario de LIDDELL & SCOTT. Por ultimo, mas no por ello
menos importante, hemos de reconocer el atento asesoramiento del Dr. Omar
Alvarez Salas, quien no sélo colaboré con varias y muy enriquecedoras
observaciones, tanto de caracter formal como de contenido, sino también reviso
minuciosamente las traducciones del griego. No menos agradecimiento debo a
Enrique Bonaividez, Silvia Aquino, Gerardo Ramirez y Victor Hugo Mendez, los
sinodales cuya entera disposicion y puntuales comentarios fueron de extrema

ayuda para la correcta elaboracion de este modesto trabajo de tesis.
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I. HISTORIA, MITO Y ARQUETIPO

La historia, a pesar del rigorismo con que pretendamos abordarla, se resiste
muchas veces a una reconstruccion detallada. De hecho, aparece enriquecida aqui
y alld con un tipo especial de personajes cuya memoria se desdibuja entre las
ambiguas pinceladas de la idealizacion. Las mas de las veces el camulo de
fantasias alrededor de ellos estd tan arraigado que para el estudioso resulta
sencillamente imposible prescindir de esa dimension madas bien ficticia. Sin
embargo, bien valorada, ésta no impide en modo alguno una recta interpretacion
del personaje; antes bien, lo dota de posibilidades mucho mas profundas. Aunque
parezca imprecisa, no podemos descartar asi sin mas la imaginacion humana como
una fuente de expresion y conocimiento. Y es que, por mds que sea rechazada por
el rigor logico, esta aparente imprecision debe ser incluida dentro del ambito de lo
humano en sentido lato. En otras palabras, el producto de siglos y siglos de
transmision de un recuerdo idealizado, con todos los matices miticos y fantésticos
que pudiese haber adquirido, es susceptible de ser analizado como una

manifestacion cultural.

En el siglo pasado, gracias al auge del psicoanalisis investigadores de varios
campos de la cultura comenzaron a descubrir vasos comunicantes hasta entonces
insospechados. Sin duda habra sido asombroso, tanto para los terapeutas como
para los estudiosos de la religion y de la literatura percatarse de que los mitos mas
antiguos cobraban nueva forma en los consultorios y expresaban su profundo
misterio a través de los suefios y fantasias de pacientes muy diversos. El Edipo
reinterpretado por Freud era solo el primero de una larga lista de nombres
mitologicos que renacerian, por decirlo asi, y serian traducidos al lenguaje
moderno. En el fondo, la Ciencia de hoy, con su orientacion cientificista heredada

del Iluminismo, habia redescubierto la psiqgue humana como el comun



denominador de estas ancestrales recurrencias, y fue en el arquetipo [] otro término
ya antiguamente conocidol] donde encontré el origen de las mismas. Uno de los
mas insignes pioneros en el estudio de los arquetipos, el psicdlogo Carl Gustav

Jung, dice de éstos lo siguiente:

Estas formas innatas, que existen a priori (arquetipos), pueden producir en los mas
diferentes individuos representaciones, o relaciones de representaciones,
practicamente idénticas, cuyo origen no cabe atribuir a experiencia individual
alguna.!

En lo que atafie especificamente a la historia, quizd deba hablarse de mitificacién
antes que de mito propiamente dicho, pues es a partir de este peculiar proceso,
verificado ampliamente en la transmision cultural, que ciertos personajes dotados
de atributos excepcionales devienen emblemas y simbolizan ellos mismos el sentir
y pensar de toda una colectividad. La medida en que una figura es transformada
en mito estd en estrecha y muchas veces evidente relacion con el impacto de su
obrar cuando vivo; pero, en un nivel mas profundo [ oculto, si se nos permite el
calificativol]l depende casi por completo de su capacidad de identificacion con una
figura arquetipica. En efecto, estas personae suelen funcionar a manera de imanes:
su influencia tiene origen en una suerte de magnetismo psicologico que ejercieron
a través de su vida, obra y, dado el caso, ensefianza sobre sus coetdneos y, aun
mas, sobre la posteridad. Los contenidos arquetipicos que la figura logra atraer
hacia si [0 o que la gente proyecta en €l, como prefiera pensarsel] suelen ser
representados con un simbolo que las vuelve asequibles para el intelecto. En este
caso, el simbolo equivale a esas ‘figuras’ de las que Jung habla en el siguiente

pasaje:

! C. G. NG, Simbolos de transformaciéBarcelona, Paidos, 1982, p. 322.



El arquetipo en si es un factor irrepresentable, una disposicion que empieza a
operar en un momento dado de la evolucion humana, distribuyendo el material
consciente en ciertas figuras.?

En cierto sentido, podria decirse que el asunto guarda relacion con lo que

comunmente se denomina leyenda, dado que se trata precisamente de un sustrato
de verdad histdrica transfigurado por la imaginacion popular, a menudo con
rasgos fabulosos afadidos. Existe, sin embargo, una notable diferencia, y es que la
leyenda suele quedarse en lo anecddtico, mientras que al hablar de mito y
mitificacion hemos de situarnos en un peldafo superior al de la mera fabulacion.
Mircea Eliade, eminente estudioso en este campo, dice al respecto que la memoria
popular “funciona por medio de estructuras diferentes [sc. a la realidad histdrica];
categorias en lugar de acontecimientos, arquetipos en vez de personajes historicos.” En
efecto, mediante esta labor colectiva que es la mitificacién, la biografia del
personaje es en buena medida reformulada, enriquecida y asimilada a una figura
prototipica. Al ser receptaculo de contenidos colectivos, la figura abandona su

individualidad para transfigurarse en simbolo.

Por su etimologia, el simbolo esta relacionado con el concepto de unidn;
antiguamente el término se aplicaba también a una contrasefa, por lo que es licito
entenderlo como algo que da acceso, que abre, que revela. Pero, ;qué es lo que
queda reunido bajo el simbolo?, ;qué es aquello a lo que hace referencia? y, en
ultima instancia, ;cudl es ese recinto al que promete dar ingreso? Cuando se trata
O como aquill de una figura histdrica, resulta dificil pensar que ésta pudiera
remitir a algo mas que a sus logros materiales o a la manera en que su actuar
repercutio efectivamente. Sin embargo, para entender a profundidad la naturaleza

del simbolo es menester superar la univocidad que suele regir de manera

21d., Ensayo de interpretacion psicolégica del dogmaadihidad,enObra Completa, Volumen II, Acerca
de la psicologia de la religién occidental y daddigion orientalMadrid, Editorial Trotta, 2008, p.158.

¥ M. ELIADE, El mito del eterno retorno: arquetipos y repeticiéfadrid, Alianza, 1972, pi8.



virtualmente automadtica nuestros juicios cotidianos.* Desde una perspectiva
psicoldgica, se diria que “el interés del simbolismo radica en que retine conciencia
e inconsciente;”® es decir, establece una comunicacién entre la luz con que
alumbramos el mundo de la vigilia de manera individual y las profundidades
insondables y primigenias del inconsciente, sustento comun de toda psique

humana.

Es asi, entonces, que la ficcion revela un tipo de verdad Osu tipo de
verdadll que supera y trasciende el pensamiento consciente, pues, sirviéndonos
de una imagen por demads conocida, éste constituye s6lo una minima parte de la
totalidad abisal de la psique, como la punta de un iceberg en relacion a la
inmensidad del resto. Como productos psicoldgicos, el mito, el simbolo y sobre
todo la imagen arquetipica a la que se refieren nos hablan de necesidades latentes,
de procesos imperceptibles, de inefables configuraciones de naturaleza casi
ontoldgica; cuya sola intuiciéon, por vaga que sea, mueve al asombro y a la
reverencia del misterio. Todo rigor cientifico a parte, nadie mejor que un poeta
para expresarlo: “en nuestras almas [ dice Machadoll todo / por misteriosa mano
se gobierna.” Por lo demas, el interés de indagar estas honduras se justifica por si
mismo, pues, a decir verdad, ;puede algo urgir mas al ser humano, desde su
posiciéon algo mas que animal, que la adquisiciéon de conocimiento y experiencia
sobre su propia manera de percibir el mundo, de conducirse en su entorno y de
relacionarse con su propio Ser? Estas, al menos, han sido las preguntas esenciales

que han motivado siempre las mds profundas reflexiones sobre la naturaleza

* Id., Iméagenes y simbolo#ladrid, Taurus, 1999p. 191: “El pensar simbdlico hace 'estallar' lalidea
inmediata, pero sin disminuirla ni desvalorizadsx su perspectiva, el Universo no esta cerradgunin
objeto esta aislado en su propia existencialidadio tse sostiene unido por un sistema cerrado de
correspondencias y de asimilaciones.”

A ORTIZ-OSES ‘Presentacion’ dérquetipos y simbolos colectiv@irculo Eranos I: cuadernos de
Eranos,Barcelona, Anthropos, 1994, p. 13.



humana. Sin duda alguna, mientras nuestra especie camine sobre la faz de la
Tierra, el “‘condcete a ti mismo’, ese antiguo destello de sabiduria de Delfos, sera la
voz cantante de nuestro verdadero progreso y el mas apremiante objeto de nuestra
evolucion. Pues, en efecto, toda persona que se jacte de serlo, a menos que quiera
contradecir su propia naturaleza, debe ser humana, lo cual implica conocer bien en

qué consiste esa humanidad.

Ahora bien, llegados a este punto es necesario formular la interrogante
capital desde la que ha de desarrollarse el presente estudio, a saber, si es licito
pensar que Sdcrates se haya revestido de semejante velo mitico-simbdlico para la
conciencia antigua; y mas aun, si es valido considerar que dichas caracteristicas
O de tenerlas efectivamente[] estén todavia activas en nuestra mentalidad
occidental. La respuesta, de ser favorable, quiza echaria luz sobre algo mas que la
mera erudicion, pues, si concedemos que el arquetipo proviene de una parte
ininteligible pero al menos identificable con el alma (la psique), convendremos
también en que éste es mucho mas que el mero simbolo por el cual aparece
representado. Por principio de cuentas, hemos de confesar que nadie que esté
familiarizado con el modus operandi de dicho proceso de mitificacion podria negar
que el sabio ateniense era ya de entrada casi un mito en potencia: su excentricidad
para la Atenas de su tiempo, lo inaudito de sus entrevistas cotidianas, su tragico
final y el impacto que tuvo sobre quienes lo presenciaron... En efecto, son varios
los elementos que siguieren de manera poderosa que el Socrates historico haya

tenido materia para convertirse en una de estas figuras casi miticas .

Por otro lado, més alld de la mera verosimilitud, el hecho de haber inspirado

a su muerte todo un género literario, ciertamente prolifico,® nos habla ya mucho de

® Se calcula que alrededor de trescientos dialogmsiscos fueron escritos durante el transcurso de
aproximadamente un cuarto de siglo. (lbSReTT| ‘Le dialogue Socratiqum statu nascendenPhilosophie
Antique,Numero 1, 2001, p. 13 ss.



cdmo el hombre cayd en el dominio de una colectividad y, por ende, de cdmo su
recuerdo fue en buena medida reelaborado y retocado por la misma. En efecto, los
autores de los llamados didlogos socriticos (escritos filosoficos que tenian al famoso
conversador de Atenas por personaje principal) de ninguna manera pretendieron
transcribir conversaciones realmente acontecidas, ni mucho menos esbozar una
biografia exacta de su protagonista. Por el contrario, el estudioso aleman Heinrich

Maier afirma sobre ellos lo siguiente:

[...] per loro natura non si proponevano affatto soltanto di mostrare come avesse
parlato una volta il defunto Maestro, sibbene avevano piuttosto lo scopo [...] di
proseguire l'opera. Essi intendevano quindi parlare direttamente al lettore, ma
assolutamente nel senso del Maestro, e agire su quello come un tempo i discorsi di
Socrate avevano agito sugli uditore e interlocutori. Percid potevano e dovevano
trattare anche problemi attuali. In tale caso si suggeriva al lettore: cosi parlerebbe
oggi il Maestro, se vivesse ancora.”

De manera que la subjetividad no constituyé obstaculo alguno para la propagacion
inmediata del retrato de Socrates; antes bien, parece que ésta fungié en buena
medida como catalizador del proceso. Tanto sus allegados como sus partidarios
posteriores utilizaron la figura del gran conversador ateniense, con los mas
sobresalientes rasgos de su peculiar personalidad, como estandarte de una nueva
actitud filosofica. De manera que su doctrina no quedé reducida a un corpus bien
definido de preceptos y opiniones, como tantas otras; sino que constituye algo asi
como una obra abierta, in fieri, donde se aglomeran en una unién indisoluble
elementos de su vida, sus propias acciones y, de manera especial, la vision de

quienes después las pusieron por escrito.?

Ahora bien, como dijimos antes, alguien que se incline a favor del rigorismo

histérico bien podria sentir renuencia a aceptar cualquier tipo de consideracion

" H. MAIER, Socrate Firenze, La Nuova lItalia Editrice, 1948, 48.

8 Es problema a parte la polémica generada entmikrsos discipulos alrededor del recto seguimidetta
doctrina. Al respecto no podemos dejar de paradraseVoltaire, quien, hablando de Jesliana figura a
final de cuentas paralela a Sécratedijo que cristiano sélo habia habido uno y qudaatuerto en la cruz.



simbolica. El conflicto entre ambas maneras de pensar es irremediable, pues, sin
duda, resulta un tanto dificil aceptar que en el desarrollo de un hecho, cualquiera
que éste sea, existan mads fuerzas en juego que la mera materialidad de los
acontecimientos. Pese a que esta opinion, por cierto, reduzca la realidad a algo que
ésta constantemente rehuye por naturaleza, a saber, la univocidad. En pos de
hallar una solucion al problema, hacemos nuestras las breves pero certeras
palabras de Raimon Panikkar: “Actualmente, en el mundo occidental, el mito es la
historia.”? En efecto, siguiendo al mismo autor, “el mito es lo que uno cree sin creer
que lo cree.”® Hemos de suponer, pues, que la misma confianza que nosotros,
herederos de dos siglos de racionalismo exacerbado, depositamos en el hecho

cientificamente comprobable, la mentalidad arcaica la canalizaba en el mito.

Ahora bien, el valor de esta confianza no puede ser subestimado. En
algunos casos su influencia llega incluso a ser el factor mas determinante, pues sus
repercusiones pueden extenderse a los campos de lo psicoldgico, lo social y, en
general, todo lo cultural. Tal es el caso, por ejemplo, de Jesus y la Edad Media. La
divinidad del hombre puede ser puesta en tela de juicio [y ciertamente lo ha
sidol] pero ello no logra refutar ni mucho menos suprimir las consecuencias
sociales e incluso antropoldgicas que dicha creencia ocasiono; consecuencias que,

por cierto, perduraron por casi dos milenios.

De modo que, si se quiere hacer justicia a los valores antiguos, preguntar
quién fue el verdadero Socrates acaso sea tan irrelevante como la cuestion
homérica, pues para la conciencia antigua la balanza no se inclinaba precisamente
hacia la veracidad histdrica, entendida como en nuestros dias. Sobre Homero,

supuesto primer poeta de Occidente, hay mucho que discutir: su patria; si era o no

° R. PANIKKAR , ‘Simbolo y simbolizacién. La diferencia simboéliea Arquetipos y simbolos colectivos’ en
Arquetipos y simbolos colectivosp. 412.

9 pid.



ciego; si tanto la Iliada como la Odisea pueden ser atribuidas a su propio plectro o
al de todo un gremio de cantores itinerantes. Esta tltima opinion, por cierto, parece
ser la mas respaldada por la evidencia factual. Sin embargo, pese a todo testimonio
que ponga en duda la existencia de un primer poeta griego llamado Homero U por
fidedigno que resultel], la realidad historica de la obra y la personalidad del poeta
romano, Quinto Ennio, se muestra indiscutible. Este, a su vez uno de los primeros
fundadores de la literatura latina, no so6lo afirma en el proemio de los Annales
haberse encontrado con Homero en suefios, sino también creia ser la reencarnacion
del padre de los poetas.!! A nosotros, que vemos el episodio fragmentado y a
varios siglos de distancia, el hecho nos puede decir mucho sobre el intercambio
cultural, la creacion poética o las creencias Orfico-pitagdricas... Pero, en una
perspectiva mas general, la cuestion evidencia una sola cosa: que la personalidad
de Homero construida por la tradicion termino por tener mayor peso e incluso mas
realidad que cualquiera de los descubrimientos que hagan las mas esforzadas

pesquisas historicas.

“Un objeto o un acto no es real [ explica Mircea Eliadel] mas que en la
medida en que imita o repite un arquetipo.”!?> Tan es asi que dicha personalidad
tradicional no solo influy6 en la conciencia de un poeta de manera numinosa,'® sino
que también jugd un papel significativo en la consolidacion de la literatura
romana, practicamente generando un émulo. Asi que la fe en la existencia de
Homero [ valga la expresion[] perdurd llena de significado por varios siglos en la

mentalidad antigua, y desde alli ejercia su influjo tanto en la psicologia del pueblo

1 Ennius,Fr. 3.
2 EL1ADE, op. cit.,p. 39.

3 El término fue acufiado por Rudolf OttBas Heilige,1917) y lo explica Jung de esta manera: “una
existencia o influjo dindmico que no es causadoupaacto arbitrario y que, operando con total autoia, se
apodera y ensefiorea del sujeto humano, el cual &sles los casos mucho antes su victima que sdare
Lo numinosol sea cual fuere su calisaconstituye una condicién del sujeto que es indeéeete de la
voluntad de este ultimo.” (C. GUNG, Psicologia y religibnenObras completas,.p. 10.)



como en la de individuos aislados, como acabamos de ilustrar. En resumen, dentro
de las leyes culturales y psicologicas que los rigen, los suefos y fantasias de Ennio
en torno a su modelo griego se demuestran plenamente congruentes; en lo que nos

compete, evidencian que la mente humana tiende a operar a partir de arquetipos.

Asi pues, en pos de un estudio mas integral U y quiza también mas justol]
es necesario abordar la figura historica de Sdcrates con cierta suspicacia o, mejor
dicho, con cierta apertura, sin rechazar la posibilidad de encontrar algunas
singularidades en la tradicion que de él nos ha llegado. La cual, como es bien
sabido, estd contenida por un lado en testimonios cémicos (del que forman parte
las Nubes de Aristofanes y otros fragmentos de Amipsias y Eupolis'*), asi como en
los didlogos socraticos, donde se incluyen no solo los de Platén y Jenofonte, sino
también los de otros hombres pertenecientes al circulo de amigos del sabio
ateniense, los cuales nos llegaron fragmentados en su mayor parte. Ahora bien,
aunque pueda objetarsele que es algo tendencioso, el testimonio de Platon, su
discipulo y allegado, resulta de un valor incomparablemente mayor al del resto en
la materia que nos compete, pues se trata sin duda de una interpretacion mucho
mas profunda. En efecto, tratindose de asuntos concernientes a la psicologia
humana, podemos aseverar, sin temor a equivocarnos, que una impronta mas
duradera e influyente habra venido de la convivencia y la amistad antes que de
cualquier otra cosa; por no hablar del fuerte impacto que indudablemente suscito
en el joven la muerte del maestro. De hecho, es debido al efecto que la familiaridad
con Socrates surtid en el alma del Platon que, como expondremos a lo largo de
estas paginas, en la obra de éste se verifica con maxima claridad el salto decisivo

de la realidad factual hacia la significacion simbdlica.

14 R.KASSEL C. AUSTIN, Poetae comici GraecBerolini, Novi Eboraci, 2001.



En cuanto a Jenofonte, diremos solamente que el recuerdo es mucho mads
parcial y la vision un tanto cuanto reducida; pues, si bien contiene ciertos rasgos
firmemente atestiguados de la personalidad socratica, se evidencia una intension
sefialadamente pragmatica, con lo que gran parte del alcance de la figura del sabio
adquiere un sesgo tendencioso.'® Quiza valdria la pena rescatar la primera parte de
los Memorabilia, donde el autor intenta reivindicar la fama de Socrates tras el juicio
y la ejecucion; sobre todo si se quiere esbozar la personalidad del sabio. Pero, a
decir verdad, las escenas que nos describe se antojan mas bien planas, descoloridas
y algo presuntuosas. Si hemos de dar nuestra opinion personal, la obra socratica de
Jenofonte, antes que una obra filosdfica o espiritualmente consumada, parece mas
un compendio moral disfrazado con un estilo anecddtico. Pero a diferencia del
Sécrates platonico, cuya virtud (areté) implica la plenitud del ser humano, en los
didlogos socraticos de Jenofonte el concepto tiene todavia un significado muy
técnico. En el dmbito que nos compete esto ultimo es un obstaculo importante,
pues por lo general el arquetipo aflora donde hay una mayor intension de
profundidad. En efecto, mientras mds lejano e inefable es el objeto de
contemplacién, mas apremiante se vuelve el simbolo al tratar de expresarlo.
Ademas, si aceptamos la opinion O muy difundida entre los estudiososll de que
sus logoi socraticoi dependen en buena medida de los dialogos platonicos, haciendo
una comparacion justa, no quedara ninguna duda de por qué decidimos ocuparnos

directamente en el modelo.

Los cdmicos, y entre ellos especialmente Aristdfanes, cristalizaron a su vez
una opinion preponderante entre los conciudadanos de Socrates, aunque

ciertamente motivada por una incomprension radical, cuando no por un miedo

5 “Tytto considerato, si doveva calcolare che larigione socratica délemorabiliadoveva essere non solo
lacunosa e per molti aspetti inesatta, ma anchgyniti essenziali, affatto errorfe@MAIER, op. cit.p. 28).



profundo. En verdad, la concepcidon de Sdcrates de la que parten las Nubes no es
otra que la que el propio sabio menciona en la Apologia como ampliamente
difundida por sus ‘viejos calumniadores”: “Hay un hombre ingenioso, un tal
Sécrates, que especula sobre los fendmenos celestes, investiga todo lo que hay bajo
tierra y hace pasar por buenos los malos razonamientos.”!® Y asi el comico, como
buen conocedor de la mentalidad de sus compatriotas, supo sacar materia para sus
mordaces y ciertamente hilarantes burlas de los disgustos, miedos y prejuicios de
la sociedad ateniense. Bien dice Alfonso Reyes: “El eterno burlén todo lo
sacrificaba a un buen chiste.”'” Mas adelante trataremos a fondo este asunto. Por lo
pronto diremos que la literatura comica que gira en torno a Socrates, y sobre todo
la reaccion del pueblo ante ella, es por demas natural, casi tanto como el instinto de
defenderse ante la amenaza. En efecto, la muchedumbre ateniense, en su rechazo a
alguien que juzgaba excéntrico por sus costumbres e intereses, no pudo sino
aplaudir y ovacionar la ridiculizacion del mismo. En este punto no podemos
resistirnos a citar las reiteradas advertencias que el mismo Platon pronuncié en
contra de la opinidn (doxa) que, no obstante su difusion y prestigio, esta
equivocada las mas de las veces. Con lo cual, sin embargo, no tratamos de
desacreditar el testimonio de Aristofanes. Antes bien, le reconocemos un valor
enorme, que ciertamente ensefia mucho sobre la sociedad que dictd la sentencia de

muerte contra el viejo sabio.

Por lo demas, pareciera que el Tiempo y su inexorable arbitrio hubiesen
hecho justicia al noble picapedrero de Atenas, pues el lugar que se granjed en la

memoria de los hombres no fue el del bufén ni el del pedante, sino el del

4 EoTv TIg ZawkdTtng 00O Gvig, Té Te HeTéwa GROVTIOTNG Kal T DTTO YRG TEVTA
avelnmks kat tov 1w Adyov keeittw mowwv.” Platon vuelve a referir lo mismo méas adelante,
cuando también hace mencion de Aristofargs 18b-c y 19b-c].

" A. REYES, Junta de sombras/éxico, Fondo de Cultura Econémica, 200, p.226.



apasionado y comprometido amante de la verdad que aparece descrito en el
monumento filosdfico-literario que nos legd Platén. Al respecto, una evidencia
contundente tanto de la importancia de la tradicion iniciada por este ultimo, como
de la dimensidén casi mitica con que revistid6 a Sdcrates para el pensamiento
grecolatino Uy desde alli presumiblemente para el occidentall] la constituye el
testimonio de Plutarco de Queronea, quien cerca de cinco siglos después de la
muerte del filésofo, en su optsculo Sobre el demonio de Sécrates, refiere una anécdota
rayana en lo inaudito. Segun el escritor neoplatonico y alguna vez sacerdote de
Delfos, cuando los padres de Socrates acudieron al oraculo para preguntar sobre la
suerte del recién nacido, la pitonisa les ordend abstenerse de intervenir en la
educacion del nifo lo mas posible, pues éste tenia consigo un guia que lo
conduciria por su vida hasta la cabal consumacién de su destino.!’® Asi sin ningan
indicio certero sobre la fuente de Plutarco, resulta innegable el paralelismo con el
otro famoso oraculo sobre Sdcrates contenido en la Apologia. Hecho que
ciertamente sugiere la magnitud e importancia de la influencia de Platén; cosa que
no debe extrafar, habiendo sido Plutarco ferviente partidario de las ideas

neoplatonicas de su tiempo.

Por otro lado, el antedicho relato, que a simple vista podria pasar por trivial
y hasta risible supersticion, quiza no lo parecerd tanto a la luz de las palabras
citadas a continuacion, con las que el estudioso e intérprete Romano Guardini
describe una de las imagenes prototipicas mds recurrentes y pujantes a lo largo de

la historia humana, a saber, la del redentor. Dice el estudioso:

La imagen del salvador tiene sus rasgos fundamentales bien determinados. Su
aparicion es conmovedora. Tan pronto como se manifiesta, se siente y se sabe que
es el Poderoso, el que conmueve al ser, el Dispensador de dicha [...] Su vida
culmina en la accion salvadora [...] la accion salvadora consiste en una victoria.

18 plu.de Deo Socraticab89e.



Pero esta victoria se paga frecuentemente con la muerte; entonces la accidon
salvadora es al mismo tiempo destruccién.'

Si bien el pasaje esta referido al terreno del mito y del arquetipo, no por ello deja
de saltar a la vista cierta semejanza con la vida y el destino de Socrates que, al
menos de manera indirecta, conocemos a partir de la tradicion platonica. En
primer lugar, en las palabras recién citadas de Plutarco se identifica ese caracter
portentoso que suele ser propio del nacimiento del héroe: la pitonisa conoce de
antemano que el destino del nifio es grande y que estd gobernado por una
influencia sobrehumana. En cuanto al papel de salvador, sin duda podria parecer
exagerado atribuirla asi sin mds a un filosofo como S&crates; pero cualquiera que
haya leido el Feddn convendrd en que se trata ostensiblemente de un atributo con
que Platon quiso adornar a su maestro. En este didlogo de madurez, que sera
analizado con detenimiento mas adelante, se presenta el binomio salvacién-muerte
en el destino de Socrates; por no decir que Platon hizo de la dltima conversacion
filosdfica del maestro casi una profecia de la recompensa que le tenia reservada el
Hado. La dicha de la que habla Guardini puede identificarse a su vez con la
beatitud casi divina que, justamente en la ecudnime actitud de Socrates ante su

muerte, promete la sabiduria.

De manera que tratar de interpretar a Sdcrates desde su dimension
simbolica implica necesariamente un acercamiento concienzudo a Platon. En
resumidas cuentas, lo mas cercano, y sobre todo lo mas completo de aquel gran
hombre que tenemos hoy dia Oy hemos tenido por varios siglosll es la
descripcion contenida en la gran obra artistica de un gran pensador. Y aunque
ciertamente calificar de artistica la obra de Platén es hacer hincapié en sus

caracteristicas literarias [J que ya antes fueron sefialadas por muchos, mucho mas

¥ R. GQUARDINI, El Mesianismo en el Mito, la Revelacién y la Po#tiMadrid, Rialp, 1948,pp. 87-88.



entendidos*®[] no podriamos caer en el error de tachar su enfoque de meramente
literario, por el hecho de preocuparse mas por configurar una especie de personaje
antes que retratar al Socrates de carne y hueso. “La Imagen en cuanto tal U dice
Mircea Eliadel, en tanto que haz de significaciones, es lo que es verdad, y no una

sola de sus significaciones o uno solo de sus numerosos planos de referencia.”*!

En este sentido, quiza solo seria licito hablar del caracter literario a la
manera en que lo hizo Dante en las postrimerias del medio evo. En un famoso
pasaje del Convite, el poeta y filésofo florentino atribuye tres niveles de
significacion a toda expresidon escrita, a saber, literal, alegorico y moral. Al
encontrar un potencial caracter alegorico en la palabra, reconocia la multiplicidad
significativa del simbolo, especificamente del simbolo escrito: con terminologia
moderna lo llamariamos polisemia. Pero existe todavia un nivel mas, el anagogico,
que Alighieri reservaba estrictamente para la Sagrada Escritura; en éste, incluso se
considera una latente revelacion espiritual en la palabra escrita, lo que nos habla de
una intuicion verdaderamente profunda del fendémeno literario. Segin Dante, este
cuarto sentido “por las cosas significadas significa realidades sublimes de la gloria
eterna.”?> En efecto, cabe mencionar que Platén, filosofo y poeta como el otro,
también veia en la inspiracion poética un éxtasis divino. De dichas consideraciones
no debe deducirse que hemos de aceptar sin mayor reparo el sistema dantesco:
proceder de tal manera seria, cuando no absurdo, por lo menos infructuoso, pues
semejante exégesis, como buen producto de su circunstancia, solo resultaba valida

dentro del imaginario, la mentalidad y la ideologia medievales.

% Dice, por ejemplo, el preclaro poeta inglés, Pd&cyShelley: “The distinction between poets andspro
writers is a vulgar error... Plato was essentialfyoat; the truth and splendor of his imagery andntieéody
of his language are the most intense that it isiptisto conceive.”dpudP. FRUTIGER, Les mythes de Platon,
New York, Arno Press, 1976p. 271-272.)

2L ELIADE, Imégenes y simbolpp. 15.
22D, ALIGHIERI, El ConviteenObras Completasdyiadrid, Biblioteca de Autores, Cristianos, 19567 0.



En todo caso, es mas bien la riqueza interpretativa del simbolo la que ha de
rescatarse, segin creemos, de la anterior comparaciéon. En dultima instancia,
debemos dirigir la atencion hacia aquello que ostensiblemente provee de significado
al simbolo, sobre todo al que es de dominio colectivo, es decir, las ideas
arquetipicas. A éstas la ciencia actual tiende a comprenderlas y explicarlas a partir
de un criterio psicoldgico, que es cientifico por definicion.? Pero eso no excluye el
que hoy en dia se sigua reconociendo, como hace tiempo lo hizo Dante a su
manera, que “a partir de toda creacion espiritual condicionada historica y
estilisticamente, se puede alcanzar el arquetipo.”? Esto bajo el entendido de que
aquello que subyace al acto consciente, o sea, la enorme gama de lo inconsciente,
también determina al otro en gran medida; de manera que si nos adentramos en
esas honduras psicoldgicas con suficiente sagacidad y apertura, dariamos tal vez
con ligeros destellos de una verdad mas trascendente. Al respecto, quisiéramos un

ilustrativo pasaje, nuevamente de C. G. Jung:

Las ideas arquetipicas se cuentan entre los fundamentos indestructibles de la
mente humana. Por mucho que hayan permanecido olvidadas o sepultadas bajo
tierra durante un largo periodo de tiempo, retornan siempre. Y aunque con
frecuencia lo hagan bajo extrafios ropajes, aprisionados por el corsé de un disfraz
subjetivo, o alteradas por deformaciones racionales [...] nunca dejan de regenerarse
en figuras siempre nuevas, a la manera de una verdad intemporal e innata a la
naturaleza humana.?

Asi entonces, el Arte, en tanto que aspira a conmover al hombre en sus mas
intimas entrafias, constituye una de las mads efectivas vias de manifestacion de los
arquetipos a la conciencia, y quiza también una de las mas transparentes: en efecto,

la imaginacion, la fantasia y en general todo lo que normalmente se denomina

23 “Como presupuestas priori, los arquetipos representan un caso especializatioyez en el terreno

psiquico, de lopattern of behavioufamiliares para los bi6logos, que confieren sunad¢aza especifica a
todos los organismos vivos.” (QJNG, Ensayo de interpretacion psicologicap.159.)

4 ELIADE, op. cit.,p. 187
% JUNG, op. cit, p. 142.



‘poético’ son terrenos que se muestran mucho mads propicios al pensamiento
simbdlico. Tomando en cuenta esta observacidn, se nos despliega una enorme
riqueza interpretativa al considerar el tono poético y literario con que Platon
aderez6 su obra. Antes que tornarse vago o menos riguroso con los variados tonos
de discurso que adopto, el pensamiento del filésofo parece haber adquirido
matices lo mismo profundos que deslumbrantes. Resulta en verdad indiscutible
aquella nota portentosa que impregna la fecunda imaginacion del fildsofo, tanto en
muchas de sus amenas digresiones alegoricas como en esos mitos de magnitudes
césmicas que adornan sus didlogos de madurez.?* Al igual que muchos otros
estudiosos, en este trabajo nos pronunciamos a favor de la opinién que hace de
Platon un pedagogo sutilisimo, quien veia en los mitos con que adornaba su
doctrina un medio para conseguir una ensefianza integral. En efecto, sirviéndose
de esta facultad mas bien fabulosa del discurso, el escritor pretende llamar la
atencion de esa parte del alma que el razonamiento dialéctico no alcanza; busca,
pues, completar con la impresiéon de imdgenes el previo fundamento de la
argumentacion intelectual.”” En su notable estudio sobre los mitos platonicos, el

estudioso inglés J. A. Stewart afirma lo siguiente:

The Myth burst in upon the Dialogue with a revelation of something new and
strange; the narrow, matter-of-fact, workaday experience, which the argumentative
conversation puts in evidence, is suddenly flooded, as it were, and transfused by
the inrush of a vast experience, as from another world.?

Y afiade mas tarde:

%6 De los primeros vienen a la mente los ejemplos d@bula de las cigarras enfadroo delexcursussobre
los cisnes en éfedon mientras que los segundos parecen no necesfiicanion, pues los ejemplos son por
demés conocidos: la Atlantida, el Demiurgo, losomiel Hades... Todos estos sin duda se han corvertid
signo distintivo de Platon entre los demas campededa filosofia.

27 “Etonnamment substantiels, ses mythes. fe Platén] parlent & lintelligence presque autqunt
l'imagination ou au sentiment, et nous forcent aliteé par les multiples résonances qu'ils éveilldamns
notre espirit.” (RUTIGER, op. Cit.,p. 267)

28 ). A STEWART, The myths of Platdsrontwell, Sussex, 1970Centaur Press LTD, p. 25.



The poet's image, therefore, which began by throwing us into the dream-state,
must persist in the state of waking consciousness to which we are now returned,
and there, as we look it in the light of common day, amaze us by its resemblance to
an archetype seen in the world in which "Time is not".’

Asi que el impacto que estos pasajes ficticios y casi ludicos buscaban suscitar en
los oyentes ha de tenerse muy en cuenta, sobre todo cuando va tan de la mano con
los contenidos. Mientras que una idea mundana se reviste de palabras trilladas, las
sublimes revelaciones del espiritu precisan de un lenguaje aparte. El de la poesia,
por ejemplo, siempre ha proveido al entendimiento humano de los recursos y las
imagenes necesarias para al menos tratar de balbucir las intuiciones mas
profundas, inefables y trascendentes de la experiencia humana. Por otro lado, este
rasgo poético tan distintivo de la obra platdnica nos lleva a hablar de otra
dimensién no menos importante de la misma, a saber, la religiosa. “Que Platon era
filésofo [ dice Guardinill no necesita acentuarse; [...] Pero ha de destacarse
ciertamente, ya que resalta a primera vista, que ha sido también el heraldo de una
de las actitudes religiosas mas espirituales de la historia,” aun cuando, como
precisa después, “el hecho aparece velado por haber sido religioso en tanto

filosdfico [...] como supuesto y profundidad de la filosofia.”3

Bien vistos, muchos de los puntos capitales del sistema filoséfico de Platon
presentan caracteristicas religiosas, entendido el término en su sentido mas amplio.
De hecho, podriamos aventurarnos a decir que su doctrina de las Ideas tiende en
ultima instancia a esta esfera, pues apunta siempre hacia la sustancia ontologica de
las cosas, donde radica su justificacion cosmica. En otras palabras, Platon pone
constantemente la vista en aquello que hay de absoluto en las cosas existentes, y
con esto pretende significar también lo Eterno, Perfecto y Divino de lo que

participan. En el d&mbito de lo humano, esta buisqueda se corresponde con la

#1d., op. cit., p. 59.
%' R. GUARDINI, La muerte de SécrateBuenos Aires, 1997, Emeqg#, 288.



intuicion que el hombre tiene de aquello que trasciende su propia condicion. A
favor de esto puede aducirse que la identificacion del alma con las Ideas en el
Fedon representa el argumento mas importante para probar su inmortalidad y su
transito a un lugar propio de su naturaleza, como se verd mas adelante. Por otro
lado, hemos de recordar la censura de la poesia en la Republica, mediante la cual
Platon pretendia inculcar en los ciudadanos una idea correcta de Dios a través de
la poesia. Esto refleja la preocupacion del filésofo por que el hombre adquiriera
una buena imagen de la divinidad. Por otra parte, el singular referido a la
divinidad es del texto mismo y no puede atribuirse a un descuido: en efecto, una
de las mas pujantes caracteristicas de la religiosidad platdnica es la tendencia al
monoteismo, asi como la identificacion de este Dios uinico con la Idea absoluta del
Bien: “;Acaso no es Dios esencialmente bueno U pregunta Sécrates[] y asi ha de

describirse?3!

Por otra parte, como trataremos con mas detalle a lo largo de este estudio,
una atmosfera de evidentes tintes religiosos U dirifamos nuevamente numinosost]
impregna la narracion que hizo el discipulo del proceso y la muerte de su maestro.
Ya desde la acusacion el asunto se habia situado en terreno religioso, dada la
enconada polémica que suscitd la peculiar posicién de Sdcrates al respecto. En su
relacion de los hechos, sin embargo, Platon va todavia mas lejos, pues hace hablar
al mismo Apolo a través de su oraculo, introduce al daimon como juez tacito de la
escena y adorna la postrera charla del maestro con frecuentes alusiones a ritos y
misterios. Al final del Criton, Socrates deja ver el profundo entusiasmo que le
provoca saber que estd obrando conforme la voluntad de Apolo al no evadir la

sentencia de muerte: “jVamos, pues, Criton, procedamos por esta via, puesto que

31 «Ovkovv ayaBog 6 ye Beog 1@ vl te kat Aektéov ovtw;” [R. 11 379b]



es la que el dios indica.”®? Considerado esto, podemos sospechar que no en vano la
conversacion con Eutifrén, proemio de toda la tragedia, gira en torno a la piedad y

la relacidn de los hombres con los dioses.

No obstante, como norma de procedimiento es oportuno aclarar que por
religion no entendemos meramente el conjunto institucionalizado de ritos, normas
y nociones organizadas y reguladas por un organismo oficial. Por el contrario, en
este estudio utilizamos el término para referirnos a todo un conjunto de actitudes
propiamente humanas, que tienen presumiblemente sus raices en la psique
individual. De hecho, debe pensarse que estos contenidos solo a partir de la
individualidad llegan a adquirir magnitudes culturales y sociales, y no a la inversa.
Prueba de ello son los lazos comunes que permiten equiparar religiones de las mas
distintas indoles, épocas y latitudes. Con esto tratamos de subrayar el hecho de que
la religion, como producto cultural de manifestacion colectiva, responde siempre a
una necesidad de la configuracion psicoldgica del hombre, a saber, la aspiracion al
Absoluto. Qué tanto esta necesidad quede satisfecha por nociones supersticiosas
mas bien rudimentarias es un problema del que no podemos ocuparnos aqui, si
bien sus implicaciones no dejan de echar algo de luz sobre el asunto de fondo. En

relacion al pensamiento religioso Jung apunta lo siguiente:

[...] se destaca el hecho psicolégico de que los simbolos religiosos dificilmente
pueden ser ideados por la inteligencia. No proceden del cerebro, sino de otra parte,
tal vez del corazon, pero de todos modos de un estrato psicolégico profundo que se
parece poco a poco a la conciencia, la cual siempre se halla en la superficie. Por eso
los simbolos religiosos solo tienen el evidente caracter de “revelaciones”, es decir,
son generalmente productos espontdneos de la actividad inconsciente del alma; no
han sido ideados, sino que se han ido formando y creciendo igual que plantas en el
transcurso de milenios, en forma de revelaciones naturales del alma de la
humanidad.®

2« totvuv, @ Koltwv, kal mTEATTwrey TadTn), Emeld) tavtn 6 0eog vdnyeital” [Cri. 54 €]

%3 C. G. ING, ‘Alma y muerte’ erRealidad del aimaBuenos Aires, 1968 Editorial Losada, p. 144.



En el caso de Platdn, la preocupacion religiosa se expresa de manera practica en
cierto cuidado del alma. Ya en el Critén pregunta SOcrates: “;Acaso hemos de vivir
con esa parte nuestra ya corrompida, a la que lo injusto estropea pero para la que
lo justo resulta provechoso? ;O consideramos que esa es peor que el cuerpo?”*Y si
bien todavia no esta tan marcada la contraposicion entre cuerpo y alma como lo
estard después en el Fedon, ya todo el peso de la busqueda de la Ideas de Belleza,
Bondad y Justicia estd puesto en el alma, dado que su naturaleza es afin a la de los
objetos a los que aspira. En definitiva, sdlo al alma pueden revelarsele estos
conceptos universales y eternos. A este respecto, en la carta séptima [ considerada
generalmente auténticall estd contenida una imagen, por demds conocida, que

puede darnos la pauta para hablar justamente de una ‘revelacion’:

&K TOAANG ovvoLOIAG YLYVOHEVNG TteQl TO TEAYHAX avTO Kat Tov ovlnv
éfatdvng, olov amo mueog mndroavtog EEadpOev Gpag, €v ) Puxn yevopevov
avTO EaUTO )01 TOEPEL

A partir de una prolongada frecuentacion del asunto y de la coexistencia, de
pronto, como una luz encendida desde un fuego que brotd, se genera en el alma [sc.
la filosofia] y desde entonces se nutre a si misma. [Ep. VII 341c-d]

Segun palabras del mismo Platdn, toda su doctrina escrita no constituye sino una
suerte de ejercicio preliminar a otra ensefianza, la mas profunda y verdadera. De
hecho, todo intento de transmitir ésta mediante la palabra resultaria
completamente vano, tal y como sucede con el simbolo religioso de orden supra-
intelectual mencionado por Jung en la cita anterior. Y si bien toca a otros mucho
mas entendidos indagar la naturaleza de la llamada doctrina no escrita de Platdn
O cuestiéon que ha venido despertando el interés de no pocos estudiosos®*[]

nosotros nos limitamos aqui a apuntar una posible semejanza con algun

S UAAAA et Exetvou & UV BLwTov diedOaouévoy, ¢ TO Adikov Hev AwPatat, T d¢ dikatov

ovivnow; 1 pavAdtegov 1)yovpeda etvat 1oL owpatog éketvo...;” [Cri. 47€]

% Cfr. K. GAISER, Platons ungeschriebene Lehre : Studien zur systechen und geschichtlichen
Begriindung der Wissenschaften in der platonisclobnil§ Stuttgart, 1963, Klett.



conocimiento de caracteristicas arquetipicas. En la progresion que traza el filosofo
para la adquisicion del conocimiento mas profundo, este puede nuevamente ser
identificado con el arquetipo, puesto que es aquello que existe detrds de la imagen e

incluso detras del conocimiento mismo:

"Eotv TV OVtwVv EKAoT, U @V TV EMOTHUNV AVAYKT agayiyveoOat, tola,
TETAQTOV O avT)--méumTov O avto Thévat det O O Yvwotdv te Kal aAnbawg
€0tV OV--8v HéV ovoua, devtepov d¢ Adyog, TO dE toitov eldwAov, Tétagtov d¢
EToTUN.

Hay tres elementos para cada una de las cosas existentes a través de los cuales es
necesario que se produzca el conocimiento; el cuarto es el conocimiento mismo
(hay que considerar como quinto a la misma cosa que existe, que ciertamente es
cognoscible y existe en verdad). El primero es el nombre; el segundo, el concepto; el
tercero, la imagen; el cuarto, el conocimiento. [Ep.VII 342a-b]

Asimismo, se verifica una persistencia milenaria de las ‘revelaciones’ arquetipicas
anunciadas, por asi decirlo, en la doctrina de Platén, con lo que nuevamente
podemos identificarlas con los simbolos definidos por el psicdlogo suizo. Por una
parte, ademas de echar mano de los simbolos religiosos que la ideologia popular
griega ponia a su alcance,® en muchos puntos Platén encuentra un ancestral
venero de inspiracién en las doctrinas Orfico-pitagoricas que nutrieron con especial
vigor la mayoria de las aspiraciones misticas del pueblo griego. Es digna de

notarse la observacion de Guardini al respecto:

A la fundamentacion filosofica de la existencia debia también corresponder una
religiosa. Ni Socrates ni Platon anunciaron nuevos ntimenes, pero los antiguos
recibieron de ellos un cardcter distinto. %

% En lo que atafie a la religiosidad, Rohde diceidaiente de los pensadores griegos en generalo$Est
pensadoressE. Pindaro, los tragicos, los filosofos, Platon yres-platonicos] no sélo se hallan relacionados
con la religién popular, sino que ellos mismos wregigion; sus obras y sus hechos religiososaenddida

en que tienen algo que ver con la religion del dimaSon y lo mismo podemos decir de la 6érfica, de los
intentos dekatharmaj etc.J conatos de una religion que llamariamos refleyisstematizada, formada a
base de la religion popular, pero que no ha conddu@omo en Persia, la India, entre los judios) @tan
tipo secundario de religidn plenamente desarrollada religién popular no llega a desaparecer, stimte

en Grecia.” (E. RHDE, en una carta a Cursiympud ‘Introduccién’ enPsyche México, Fondo de Cultura
Econdmica, 1983, p. XXVI.)

37 GUARDINI, op.cit.,p. 297.



I1. LA DIMENSION SIMBOLICA DEL SOCRATES PLATONICO

Sin duda una de las primeras impresiones que deja la obra de Platon a todo aquel
que se adentra en ella es la de monumentalidad. El pensamiento del filésofo se
erige como un portentoso edificio consagrado a algunas de las mas nobles
aspiraciones del ser humano, a saber, la pasion por la belleza y el amor por la
sabiduria. Virtudes ambas que afloraron tan magnifica y entusiastamente en el
espiritu de los antiguos griegos. En la perspectiva de Platon, que en modo alguno
desmerece de la Musa, la deslumbrante y equilibrada forma griega se compagina
con una busqueda [ casi una exigenciall de totalidad. Se percibe por doquier la
aspiracion de unir con lazos sutiles los distintos fendmenos del universo y
acomodar su explicacion dentro de una unidad indisoluble. Ese profundo anhelo
de absoluto, tan griego pero a la vez tan caracteristicamente platonico, lo impulsé
hasta las ultimas fronteras de la comprensién humana. En otras palabras,
podriamos decir que, ademas de filosofia, Platon se ocupd en elaborar todo un

sistema cosmologico.

Para nuestro gusto, una frase recogida a lo largo de la investigacion define
esto certera y casi axiomdticamente: “Plato clothed in a Greek dress the common
instincts of humanity.”! Es de notarse lo del instinto, pues sugiere Oy
acertadamente, nos parecel] que la relevancia del filésofo enraiza en la naturaleza
misma del hombre, que no en la mera aquiescencia de la tradicion, como bien
podria pensarse. Es a esto, pues, a lo que debe atribuirse la inmortalidad que se
granjeo en la cultura occidental: si se le ha leido durante casi veinticinco siglos,
seguramente se debe a que hay algo en su obra capaz de hablar a tantas

generaciones; si se le ha admirado, es por su manera de aborda ese algo y por su

'B.F. WESTCOTT, Religous thought in the West 93apud STEWART, op. cit, p. 89.



aspiracion a comprenderlo en sus mas amplios confines. Y, en efecto, los naturales
y soberbios encantos de esos mantos griegos nunca han sido realmente destronados
del gusto occidental; por el contrario, su vivacidad, su esteticismo, su lucido
intelecto y su humana heroicidad son cosas que alimentan todavia en gran medida

nuestra sensibilidad moderna.

Ahora bien, para hacerle justicia a este pilar del pensamiento resulta
necesario entender la integridad del Corpus Platonicum como algo que trasciende el
mero intelectualismo, pues ese instinto comiin implica mucho mas que solo
raciocinio. Como bien se dice, todo buen artista, para serlo, debe antes haber
creado un mundo propio, lo cual se corrobora a todas luces en el caso de Platon.
Cada uno de los elementos de su doctrina constituye un eslabon imprescindible
para la concatenacion de ese cosmos articulado y equilibrado que es su aparato
filosofico. Aqui hay que ver quiza al Platon poeta, que quiso hacer de su arte un
reflejo del universo. En su concepcion del mundo, el Platon fildsofo trazoé una
columna de un extremo a otro del sistema, a saber, la naturaleza sensible y la
realidad trascendente. Esta tltima, sobra decirlo, aparece representada alli por el
conocido mundo de las Ideas, hacia donde Platén frecuentemente dirigidé sus
reflexiones. Como humanista que era, en el centro de todo colocé al ser humano,
en quien habia visto confluir esos dos polos opuestos. El hombre al que aspira la
filosofia de Platon [ dice Guardinill es el “hombre integro, sélo que su totalidad
es realizada en un juego contrapuntistico de elementos y actos.”? Las dos melodias
del contrapunto son, efectivamente, las dos direcciones de la bifurcacion cardinal
del pensamiento platonico, a saber, lo sensible y lo inteligible. La intuicion de esta

dualidad, por cierto, es comuin a la mayoria de los pensadores griegos, como

2 GUARDINI, op. cit.,p. 231.



atestigua el afan por encontrar el elemento primigenio, inmutable y eterno (arjé),

en contraposicion a la mudable condicion del universo.

Pero dadas la sincera aversion de Platon hacia el dogmatismo y las muchas
vicisitudes de su vida de incansable busqueda y acusado idealismo, esta
majestuosa edificacion puede no haber quedado exenta de ambivalencias e
inclusive contradicciones. Lo cual, por otro lado, no excluye de ninguna manera el
manifiesto afan intelectual de aprehender y ordenar la totalidad. Al final, el
sustento de la filosofia no depende tanto de una coherencia perfecta cuanto de la
firmeza de su pensamiento. En todo caso, lo dicho anteriormente sobre el ser
humano se verifica como una constante de la visidon platdnica; constante que,
paradojicamente, implica dinamismo y cambio perpetuos. El germen de esta
actitud quizd pueda remontarse a Socrates mismo, cuyo interés por los asuntos
humanos le granjeo el mote de “padre de la ética’. Sin duda Socrates fue otro gran
humanista, ocupado siempre en hallar la medida justa para el hombre, en
reconocer humildemente su propia insignificancia y en entender su propia
naturaleza, para, en consecuencia, intentar dominarla y volverse su verdadero
duefio. En el discipulo esa inquietud se tradujo particularmente en un afdn por
buscar y entender el lugar del hombre dentro de esa machina mundi, resultado de

su constante trabajo de imaginacion, inteligencia e intuicion.

Pero entonces, ;jcudl es la respuesta que nuestro filésofo dio, o al menos
delined, para esa capital interrogante del ser humano? En principio, podemos
afirmar que el modelo de hombre que propuso, siempre estuvo fundado en una
decidida y abnegada entrega a la filosofia, es decir, a un vibrante anhelo de
sabiduria. Considerando la sede intermedia en la que estd el ser humano, se
entiende mejor el papel de la filosofia: es gracias a esa encendida busqueda que el

alma logra elevar su atencidon hacia el mundo de las Ideas, cosa que no significa



sino una realidad trascendente. De alli también la equivalencia socratico-platdnica
de virtud y conocimiento, pues, en efecto, esto implica que la contemplacion de las
Ideas se traduce inmediatamente en asimilacion y, por ende, en su realizacion
material. Al hacerlo, el hombre acttia conforme a lo tnico que puede considerarse
real, justo y excelente, es decir, la mas pura esencia del Ser. Sobra decir que en la
obra de Platdn el fildsofo por antonomasia es SOcrates; €l es, diriamos, su héroe y
protagonista. Lo anterior nos lleva a pensar que para Platén su maestro funge
como paradigma del hombre perfecto, completo y excelente. A propdsito de esto,

las palabras de Guardini nos parecen mucho mads explicativas:

Esta [sc. la cosmovision filoséfica de Platdn] le muestra cémo lo perfecto se halla en
la existencia humana ligado por todas partes con la inestabilidad terrena, y lo
absoluto penetrado continuamente por lo relativo. Pero su sentido dramatico le
permitird advertir las posibilidades que le brinda la figura de Socrates para la
representacion del juego de estos poderes y del camino ascendente que se abre a
partir de dicho juego.?

Al presentdrnoslo como “el mejor de los hombres, y sobre todo el mas sabio y mas
justo” 4 Platon le otorga atributos de suma importancia para la sociedad ateniense
de aquella época, ilustrada y orgullosa, avida de ciencia y de una virtud muy
particular, la de lo bello y lo bueno (kalokagathon). Esto nos da pauta para
sospechar, como explicamos en el capitulo precedente, que en su mente Socrates se
haya convertido en un iman de conceptos ciertamente elevados, que en este caso
venian dotados de una fuerza especial, proveniente del espiritu socratico.® Al final,
como puede llegar a suceder en todo proceso de creacion intelectual, la constante
fusion de esos conceptos en la misma figura llevaron, consciente o

inconscientemente, a la conformacion de un arquetipo o, mejor dicho, de la

% GUARDINI, op. cit.,pp. 29 y 30.

44TV TOTE OV EMERAONUEV AQIOTOV KAl AAWS GQOVIHWTATOL Kai ducatotdtov.” [Phd118a]

®Vide supral, p. 5.



mascara de uno.® De esta manera, analizar la figura de Socrates en Platon se
muestra sin lugar a dudas apremiante, pues promete ayudar al esclarecimiento de
lo que acaso sea la piedra angular del universo platonico. Por lo demads, no debe
sorprender que el discipulo haya tenido semejante apreciacion de su maestro.
Despojandonos del velo frio e imparcial con que el tiempo ha cubierto nuestro
juicio, no podemos dejar de percibir e incluso de compartir la profunda e indeleble
impronta que la personalidad del maestro y su destino dejaron en el discipulo.
Tratemos de imaginar la enorme simpatia que Socrates, con la afabilidad de su
trato y la brillantez de su espiritu, habra suscitado en un joven aristocrata que ya
desde temprana edad era proclive a las especulaciones del espiritu. Como se le
habra encendido ese gusto tan ateniense por la competencia al presenciar las agiles
y mordaces conversaciones con que el viejo sabio vencia a sus interlocutores, como
un pugilista a su aturdido contrincante; cuanto provecho y cuantos consejos habra
recibido del propio maestro, que era también su amigo; en fin, cuan iluminado se
habra visto el joven Platon mientras pudo gozar de compania tan noble y
excelente. Considerando esto, no cuesta mucho pensar que la influencia del
maestro sobre su alma haya sido honda y duradera. Por otro lado, pensar en la
asimilacion de Socrates a una figura arquetipica nos permite observar el problema
desde un punto de vista mas amplio, que trascienda la particularidad del caso
individual, en busca de elementos mas universales que puedan estar presentes en
€l. En otras palabras, nos permite ver en Socrates un medio a través del cual Platon
pudo apropiarse y expresar a su manera ciertas intuiciones que son patrimonio

comun de toda la humanidad.

® A este respecto dice Jung, con asentimiento alosdéunuestra parte: “La extraordinaria genialidadste
pensador no admite dudas para nosotros, pero moteg suficiente para presuponer o concluir qued?l
fuera consciente de todos sus pensamientos sip@&oe’ (JUNG, Ensayo de interpretacion psicoldgica
p. 140.)



Ahora bien, la importancia del papel de Socrates en los didlogos se
evidencia incluso desde un acercamiento meramente literario a la obra de Platén.
Como es sabido, la Antigiiedad conocia muy bien el valor de los ejemplos: eran un
recurso retorico empleado profusamente y los habia para toda ocasion, tanto
dignos de elogio como blancos de vituperio. Cada uno de ellos, esculpido en la
memoria de la colectividad, ofrecia materia de discusion y reflexion civica y moral,
por mencionar solo sus alcances mas evidentes. Dentro de un discurso, la mencion
de un ejemplo servia de cierto modo para atraer el &nimo del auditorio hacia el
asunto no ya con la mera palabra, sino con toda la pujanza y veracidad de los
hechos. Verba movent, exempla trahunt, dice un difundido proverbio latino. Asi pues,
podria decirse que Socrates desempena un papel ejemplar en los didlogos, con la
salvedad de que su mencidn no sirve al discurso de manera circunstancial, sino
que ideas y accion confluyen poderosamente en su persona. Se trata, para ser mas
exactos, de un ejemplo que actiia de manera total y constante, de un personaje
ideal. Por otro lado, no hemos de olvidar en modo alguno el valor dramatico de los
didlogos y el efecto que con éstos pretendia lograr el autor, tal y como explica aqui
Maier:

La persona di Socrate non e soltanto una figura scenica, non e soltanto il dirigente

del dialogo, in cui si svolgano pensieri socratici o platonici: anzi la sua personalita e

la sua dialettica debbono operare direttamente, debono eccitare a tener desta nei
lettori la meditazione morale, cosi come aveva fatto in vita il Maestro.”

Por consiguiente, el rol estelar de Sdcrates es el del intermediario que revela o,
mejor dicho, hace recordar a sus interlocutores la verdad ontologica; en otras
palabras, les hace dirigir la mirada hacia lo mas alto, que la mayoria de las veces
pasa inadvertido. Su instrumento es la dialéctica; e incluso mas, pues, bien visto,

dentro del elenco de los didlogos, Socrates es presentado como la encarnacion

" MAIER, op. cit. p. 127.



misma del ejercicio dialéctico, cuya potencia tiene un eco en el espectador, sea
lector o escucha. Pues es de suponerse que estos dramas filoséficos hayan sido

ideados para escenificarse a la par en los adentros de los espectadores.

Con todo, al considerar de esta manera el papel de Socrates hemos de
cuidarnos a toda costa de no caer en una sobrevaloracion del texto. De ninguna
manera podriamos pensar que Platon pretendiera que la sola lectura de los
didlogos, por la dindmica que suscitan en el intelecto de quien la sigue, fuera por si
misma suficiente para la adquisicion de la esencia de los conocimientos. Como
advertimos en el capitulo anterior, el mismo Platon sostenia acerca de toda su obra
escrita que no era otra cosa sino los preliminares para una doctrina ulterior y
trascendente, misma que es licito identificar con la llamada ‘doctrina no escrita’.?
Debemos pensar que, en primera instancia, el estudio de estos ejercicios escritos,
pero principalmente la convivencia directa entre el pedagogo y el alumno estan
encaminados a producir el efecto culminante buscado por la filosofia platonica, a
saber, el alumbramiento de un arquetipo en el alma del alumno. En el Simposio, el
filésofo hace insinuar a la enigmatica Diotima algo parecido: “Al estar en contacto
con lo bello y al convivir con ello, el filosofo da a luz y engendra aquello que ya
antes albergaba en su seno.”” Pero aqui se vuelve imperioso definir qué conceptos
contiene el arquetipo que trata de cultivar la filosofia de Platon. La respuesta no es
breve ni sencilla de formular, pero para ensayarla es necesario admitir que Socrates

funciono de alguna manera como madscara para dicha figura arquetipica.

Para esbozar, pues, el papel del sabio en los didlogos, hemos de sefialar
primeramente el dinamismo, la busqueda y el impulso ascendente que son su nota

distintiva. A lo largo de su obra, Platon describié a menudo el efecto que Sécrates

8 Cfr. GAISER, op. cit.

¥ “AMTOHEVOG YAQ OlHAL TOD KaAoD Kkail OUA@V adT®, & TaAat ékvel, Tiktel ki yevva.” [Smp.
209c]



causaba en los demas como el piquete de un animal. Es de notar que Platon no
haya pasado por alto esta cualidad irritante de la labor de su maestro, de la cual sin
duda sus enemigos obtuvieron suficiente motivo para acusarlo y su jurado para
condenarlo.’® En su momento se tratard detalladamente este conflicto; por lo
pronto solo nos interesa rescatar el impulso de esta incitacion a filosofar, es decir, a
amar la sabiduria. Y aqui el amor es de capital importancia, pues esta clase de
amor implica por naturaleza la carencia de lo amado, de alli que lo desee con
vehemencia [ algo que también se lee en el Simposio.'t Amor enim ipse non quiescit,
nisi in amato, como reza un tratado medieval.’? Asi que la actividad a la que
Socrates exhorta debe admitirse como virtualmente interminable, al menos para la
condicion humana. Esto da razon del estilo aporético de los primeros didlogos: en el
Menon o el Eutifron, por ejemplo, se pasa revista a varias definiciones de virtud y
piedad respectivamente, sin alcanzar en ninguno de los dos una verdadera
conclusion. Los razonamientos de estos primeros escritos, que la critica tiene por
los mas socraticos, se tejen alrededor de un punto medio entre la opinion y la
verdad (doxay aletheig. Su pujanza se genera a partir de ese conflicto y se traduce
en movimiento perpetuo. Es en ese punto de encuentro donde el personaje en

cuestion tiene su lugar correspondiente: alli se mantiene activo en su funcion

9 Sj se nos concede una breve digresién, hemos akarague nada nos impide pensar que el pueblo
ateniense, al fallar en contra de Sdcrates, loolgie buscara fuera acallar su conciencia. Sist&l €aso,
iQué feliz estadistica la que nos presenta Pl&das, en verdad, ¢ cuanto no se ha ganado yaisiielge ha
perdido por dos votos? Una sociedad en la quetldmniie las personas puede optar conscientemente por
justo avanza sin duda por un sendero prometedorvetdaderamente importante, empero, es preguntarnos
por cuantos votos pierde actualmente la Justicia.

1 “Kai ovtog doa kai dAAOG TG 6 EOUU@V ToD Ut £Toipov EmOupel Kai ToD U1 TaQdévTos, Kal
0 un €xet kat 0 ) €otv adTog Kat oL €vOeNg €0TL, TolxDT ATta €0Tiv WV 1 ETOLMln Te Kal O
€owg €otiv;” (Tanto éste como cualquier otro que desee, ¢acadesea lo que no esta a su disposicion ni

presente, y lo que no tiene y lo que él mismo np @s lo que esta falto? ¢No son tales las casdasdjue
hay deseo y amor?$fmp.200e]

2pe adhaerendo Deo, Xlposiblemente escrito por Alberto Magno.



mediadora, como si necesitara del fértil pero violento encuentro de ambas

percepciones humanas, de lo sensible y lo inteligible.

En justamente en la Apologia donde Socrates confiesa que su mision consiste
en inquirir sobre cualquier cosa si se hace bien o no, y en buscar la virtud (que
equivale a decir verdad) sobre cualquier otro asunto, pues, como bellamente

afirma:

TUYXAVEL HEYIOTOV &dyaBov OV avORwTw TOLUTO, £KAOTNG MUEQAS TEQL AQETIG
ToU¢ Adyovg moteloBal kal TOV AAAWV  TEQL @V VHES EUOD  AKOVETE
dladeyopévou kat euavtov kat dAAovg é€etalovtoc. 0 0¢ avelétaotog Biog ov
Plwtog avOownw

Este resulta ser el mayor bien para el hombre: conversar cada dia sobre la virtud y
las otras cosas sobre las que me han escuchado discurrir, examindndome a mi
mismo y a los demds. Una vida no sujeta a examen no ha de ser vivida por el
hombre. [Ap. 38a]

En didlogos posteriores, especificamente en el Fedro, esta dindmica aparece bajo la
forma de la dialéctica, ejercicio intelectual del que ha de servirse el orador para

emanciparse de las falsas opiniones:

OUKOUV TOV HEAAOVTA TEXVNV ONTOQIKNV HETLEVAL TIOWTOV HEV Jel TAVTA OOQ
dmonodat, kKal eIAnNPEéval TV XaQAKTNEX €KATEQOL TOL €1D0VG, €V (M TE AVAYKT)
0 AN 00¢ MAavaoOat kat év @ pr).

Por consiguiente, es necesario que quien tiene intencion de participar del arte
retorica debe primero distinguir esto con un método, y comprender el caracter
propio década una de las dos nociones, tanto de aquella en la que la muchedumbre
necesariamente divaga cuanto de aquella en la que no lo hace. [Phdr. 263b]

Conforme a los valores en juego en la filosofia platonica, la aplicacion de dicho
método equivale a una técnica de elevacion del alma con miras a volver a ese lugar
donde moraba antes de caer en el mundo sensible, es decir, el lugar de las Ideas
supracelestes, que es mas verdadero y mejor que sus antipodas terrestres. Pero no
hemos de olvidar que esta elevacién es a la vez un ahondamiento en el alma con el
proposito de sacar a la luz las Ideas o, dicho con mas propiedad, el recuerdo de las

mismas. Este es justamente el objetivo fundamental de la famosa mayéutica de



Sécrates.’* Cuando en el didlogo antes citado la motivacion de tal ejercicio se coloca
en la esfera de lo divino, queda efectivamente establecida su relacion con lo

trascendente y podriamos incluso decir que con lo arquetipico:'

TAVTA O OV HI] TOTE KTNONTAL AVEL TOAANG Toaypatelag: flv ovx €veka Tov
Aéyev kal MEATTELY TTOOG AVORWTIOLG det dlartovelobat TOv owdova, AAAX TOD
Oeolc kexaplopéva pev Aéyey dvvaoOal, KeXaQoHEVWS O¢ TMOATTELY TO TV €lg
dvvapy.

Pero esta arte [sc. la dialéctica] nunca se consigue sin mucha aplicacién, esfuerzo
que el hombre prudente no debe realizar con el fin de hablar u obrar frente a los
hombres, sino para poder decir cosas agradables a los dioses y hacer todo de
manera agradable a éstos, en la medida de lo posible. [Phdr. 273e]

En este sentido, el didlogo Eutifron contiene una certera descripcion del maestro, la
cual, aunque se antoja aun algo inmadura, perfila ya las directrices que seguird en
el desarrollo ulterior de la obra platdnica, por no mencionar que se puede
identificar verosimilmente con el Sdcrates historico. De hecho, ese imbatible afan
por llegar a una definicion de piedad lo mdas completa posible [ esfuerzo que
también le distingue Aristotelesl] obedece a la ya mencionada actitud mediadora,
pues en la medida en que mejor conozca el concepto, mas capacitado se estara para
actuar en consecuencia. El planteamiento de este didlogo es significativo, pues
avista un concepto que desafia la concepcién comin que se tiene de la moral
humana. En €, Sdcrates, que iba a leer la acusacion hecha por Meleto en el tribunal,
se encuentra con un famoso adivino de Atenas, Eutifron, quien estd por acusar a su
vez al autor indirecto de un homicidio, que resulta ser su padre. Sdcrates, como era
su costumbre, duda de tan perentoria resolucion y de inmediato empieza comienza

a aguijonear con sus preguntas. En definitiva, el picapedrero sugiere al augur que

¥ Recordemos el hecho sugerente de que Soécrateddasimmétodo de preguntas y respuesthser
repetidamente a su madre realizar sus laboresrtlrgaEn efecto, si la filosofia es la medicinhalma, la
mayéutica corresponde a su obstetricia.

4 Vide supra,l. Cfr. JUNG, “Ensayo de interpretacion...”, p. 166.: “Psicolégitente el dominio divino
‘divino’ da comienzo tan pronto como se cruzanliostes de la conciencia, pues, fuera de ellofioehbre

se halla a merced del orden natural tanto paradmam para mal. Los simbolos de la totalidad glensasu

encuentro desde alli son bautizados por él con resjue varian dependiendo de la épocay el lugar.”



quiza esta errado, pues corre el riesgo de errar por actuar conforme a una nocion
de piedad insuficiente. Asi que el error de Eutifron es pretender reducir la Idea y
toda su inmensidad significativa a un concepto preestablecido, insuficiente y

obsoleto.

Por otro lado, denunciar el error de la opinion y vislumbrar, aunque sea
lejanamente, lo que el hombre se olvida de buscar, sea por pereza o formalismo: tal
es la consigna de Socrates. Ademads, es su misma naturaleza la que lo dirige a la
verdad; es un fildsofo nato, como se lo escuchamos confesar ante Eutifron: “Pero
nada me resulta mas agradable, a menos que resulte ser verdad.”> Como era de
esperarse, aqui también levanta la vista muy alto y hace que esa verdad se remonte
hasta su primera fuente, a saber, la divinidad: “Pues no tenemos nada bueno que
no nos otorguen ellos [sc. los dioses]”!®. Mediante sus incansables pesquisas
SOcrates parece ensayar una muy particular y complicada suerte de adivinacion,
que consiste en hallar la voluntad divina (que en su pensamiento se traduce en
‘verdad’) y hacerla manifiesta. En esto no hay diferencia entre él y su interlocutor:
a Eutifron, como augur que es, no se le escapa la importancia de mostrarse
obsequioso con los dioses. El problema es que piensa hacerlo a través de una
opinidén que amenaza con ahogar y petrificar el valor esencial en que debe estar
fundada la reverencia a los dioses. Ayudadas de su agudeza dialéctica, las visiones
de Socrates avanzan con la certeza de la razdn, pero sobre todo contagiadas de un

entusiasmo que les impide aceptar por mera conveniencia una opinién cualquiera.

Por el escenario donde tiene lugar (ante el tribunal a al que Sdcrates habia
acudido para leer la acusacion que se le imputaba), este didlogo de juventud puede

considerarse un modesto proemio a la tragedia inminente. Desde esta perspectiva,

15«
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el hecho de que sea justamente la piedad y no otro el concepto discutido se vuelve
revelador, y no solo por la evidente relacién que se establece con el proceso de
Socrates, que, al menos formalmente, se justific6 por un conflicto de indole
religiosa. En realidad, lo que hemos tratado de ilustrar es que el quehacer filoséfico
y la propia dialéctica son presentados como la mas perfecta manifestacion de la
piedad, en tanto que el deseo de apegarse al recto y verdadero dictamen de la
divinidad se corresponde con la busqueda constante de la Idea, cuya esencia, como
mas tarde concluiria Platon, es divina puesto que también es imperecedera y
absoluta. Bajo este entendido, el discipulo represento la labor del maestro como
una misién divina, anunciada por el oraculo y guiada abiertamente por el numen
en cada uno de sus pasos.” Pero desde el punto de vista psicologico, puede decirse
que todos los dioses son internos, en tanto que dependen de nociones y arquetipos;
y para Socrates esté claro que la divinidad se identifica con una idea de totalidad,
trascendencia y absoluto. Asi pues, no obstante la sensacion de que el didlogo es
un torbellino que mucho agita pero nada asienta, la solucién al problema, aunque
velada, aparece desde el inicio en el comportamiento de Socrates: Se trata de
comprender el designio divino y actuar en consonancia; en otras palabras, buscar

la Idea intrinseca a través de la mayéutica y someterse a ella.

Ahora bien, hemos tratado de insistir en que al hablar del arquetipo debe
entenderse un concepto comun a la humanidad entera, que enraiza en la
naturaleza humana de manera profunda. En definitiva, podria decirse que se trata
de vasos comunicantes que unen de forma casi latente a las distintas culturas de la
humanidad. Una nocién que no logre verificarse en varias tradiciones culturales,
aunque sea con rasgos particulares muy marcados, dificilmente podria tenerse por

arquetipo. Cuando mucho se trataria de un concepto propio de una ideologia local,

17vide infra, Il



pero de ninguna manera podria situarse dentro del plano de lo inherente a la
psicologia humana ni tenerse por algo que trascienda la circunstancia individual
de la psique, no obstante sea compartido por mas de una persona. Dicho en otros
términos, no podria ser considerado como un contenido del inconsciente colectivo.
Bien dice Eliade que las culturas, a pesar de estar determinadas por un caracter
autoctono, “son comparables sobre el nivel de las Imagenes y de los simbolos”.!® Si
esto es asi, se vuelve apremiante para este estudio prestar atencion a otras
tradiciones, aunque sea de manera esporadica, en busca de simbolos similares que
arrojen alguna luz sobre el concepto arquetipico que nos interesa. En caso de
encontrarlos, podriamos alcanzar a vislumbrar aquello que hay de mas universal
en el pensamiento de Platén, y también de mas verdadero, puesto que logra
superar su circunstancia particular para aproximarse a procesos e intuiciones
propias de la especie humana en su conjunto. En cuanto a la nocion del
intermediario que hemos venido esbozando hasta ahora, la busqueda de ninguna
manera resulta infructuosa, desde el principio fundamental de que, en un ambito
mitologico, practicamente cualquier héroe es un intermediario: no es fortuito el

que la mayoria provenga de la union de un dios y un mortal.

En relacion a este mismo asunto, también valdria la pena dedicar unas pocas
lineas a un viejo simbolo hebreo que, si bien es de naturaleza mucho mads abstracta,
resulta de no poca utilidad en la presente exposicion. En efecto, los cabalistas
judios dividen el universo en diez planos o niveles de emanacion sucesivos, que se
cuentan desde la esfera de las emanaciones puras (semejantes a las Ideas
platdnicas) hasta el plano de la manifestacion material. Este camino de diez grados
para llegar a ser en el mundo sensible es representado por un mapa simbolico

conocido como el Etz HaChayimo Arbol de la vida. Este es una especie de escalera

'8 ELIADE, Imagenes y simbolog, 186.



dividida en tres columnas, sobre las cuales se despliegan las diez esferas (sephirot)
de las que estd compuesto el arbol, cada en su justo lugar, atendiendo a sus
propiedades y al grado de manifestacion en que se encuentra. Asimismo existe un
minucioso equilibrio entre ellas, derivado de los vinculos que pueden establecerse

entre unas y otras.

De las diez nos interesa especialmente una, de nombre Tipharet (adorno o
belleza, en hebreo) que estd situada justo en el centro de la columna media,
conectada hacia arriba directamente con la mas alta, fuente y fin de todo el resto,
Kether o la corona; y, abajo, con Yesod, que significa fundacion y representa una
especie de vestibulo del mundo material donde todo flujo espiritual adopta una
forma definida. En el dmbito de la psicologia humana, ésta puede identificarse
justamente con ese fundamento de la conciencia que hoy en dia solemos
denominar inconsciente, donde se fraguan los contenidos psiquicos antes de salir a
la luz de la conciencia. Asi pues, Tipharet esta colocada en un punto medio entre lo
alto y lo bajo, la emanacion y la forma, Dios y la creacidn. Es justamente en ella que
la fuerza espiritual se transforma mediante un sacrificio en pos de su
materializacion; ademas, es a través de ella que el hombre [ cuyo camino propio
es el del pilar del centrol] puede aspirar a una conexion con Kether desde su sede
terrenal. No es de extrafarse que los cabalistas cristianos hayan visto en esta
sephira un simbolo de Cristo, sustento del universo e intermediario entre el Padre
(Kether) y el Espiritu Santo (Yesod). El esoterismo cristiano utilizaba como
justificacion de esta creencia ciertas palabras de Jestus en el Evangelio de Juan, por
demas conocidas: “Yo soy el camino, la verdad y la vida: nadie va al padre sino a
través de mi.”* Dicho lo anterior, nos parece que el paralelismo entre la figura de

Socrates y Tipharet aparece bien justificado y evidente, en tanto que aquella tiene

YU Eydh el 1) 090 kai 1) aAR0eia kai 1) Lwnj o0delG #QXeTa TEOG TOV TATéQA €l [r) dL ¢UoV.”
[lohan. X1V, 6]



en la filosofia platonica un papel mediador entre el mundo de las Ideas y el del
devenir. Pero la comparacion revela también otro hecho, que quiza sea de mayor

relevancia: la aparicion de conceptos afines en culturas distintas.

En otro pasaje, contenido en el libro VII de la Repuiblica, el filésofo nos ofrece
una faceta distinta de la misma cuestion: se trata de la conocida alegoria de la
caverna, en la que Socrates (0 mas bien Platén, de quien aquél es aqui portavoz)
describe la liberacion y el consiguiente ascenso del sabio desde las profundidades
de la apariencia hasta la contemplacion de la Verdad. En el texto, Sécrates invita a
su interlocutor a imaginar una cueva donde los hombres, encadenados de manera
que no puedan ver el exterior, se entretienen toda su vida con las sombras que ven
proyectadas en el fondo de su prision. En esta alegoria del mundo, el fildsofo, tras
liberarse de las cadenas que lo mantenian atado y enganado, avanza por un
sendero escabroso hasta el mundo exterior, donde, tras una paulatina y dolorosa
adaptacion al resplandor del sol, reconoce a éste como fuente y causa de todas las

cosas que abajo percibia solo parcial y falazmente. Leamos las palabras de Platon:

omote g AvOeln kat dvaykalotto éEaidvng aviotaoOal te Kal MEQLAYELY TOV
avxeva kat Badiletv kol EOG T0 P avaPAémery, TavTa de TavTa oWV XAyol
TE Kal OlX TAG HAQUAQLYAS adLVATOL KAB0AV EKEVA WV TOTE TAS OKLAG QX

En caso de que alguno fuera liberado y obligado a levantarse de repente, volver la
cabeza, caminar y levantar la vista hacia la luz, sentiria dolor al hacer todo esto y
por el resplandor no podria mantener la mirada fija en aquellas cosas cuyas
sombras veia antes. [R. VII, 515¢-d]

Hemos de notar, por cierto, que el concepto de liberacion se halla también en las
doctrinas espirituales de la India, y de manera especial en el Budismo, del cual
practicamente constituye la piedra angular. Mads alla de lo evidente, el
paralelismo aterior viene a colacion porque, en efecto, el Budismo comparte con la

filosofia platonica [J asi como con muchas otras doctrinas desarrolladas en varios



lugares a lo largo de los siglosll la dimension soterioldgica que ya se perfila aqui,

pero se evidenciarda mucho mas expresamente en el Feddn. 2°

De nuevo, pero de manera mas bella, aparece una conceptualizacion de esa
dualidad sobre la que Socrates llama constantemente la atencion en los didlogos, a
saber, la oposicion de la Idea y la apariencia. En la alegoria, el proceso de
concientizacion de dicho conflicto se representa como un impulso ascendente hacia
la realidad del Ser, misma que se proyecta en el mundo sensible, mas no llega a
identificarse plenamente con él. La opinion (doxa) aparece no sdlo insuficiente para
el conocimiento, sino también falaz; por otro lado [ a diferencia de como sucede
en los didlogos mads tempranost la verdad (alétheia) finalmente aparece
representada mediante el simbolo del sol. En su platica con Eutifron, Socrates
habia permanecido en el punto del conflicto, en ese camino arduo y escarpado. Por

el contrario, esta alegoria promete los frutos de una busqueda incansable:

TeAevtaiov 01 oipar TOv MAOvV, ovk &v Vdaoty ovd &v aAAotoia €doq
davtaouata avtov, AN avtov kab’ avtov €v T avToL xwea dvvaut A&v
katwelv kat Oedoaodat oiog éotwv. [...] Kat peta tavt’ av 1o ovAAoyiCotto
TeQL avTOL OTL OVTOC O TAG TE WEAC TAQEXWV KAl EVIAUTOUS Kal TAVTA
ETUTEOTEVWV TA &V TQ OQWHEVQ TOMW, KAl EKelvwv @V OPES QWY TEOTIOV
TIVX TIAVTWV A&LTLOG.

Al final creo que podria mirar el sol, no su reflejo en el agua ni en algun soporte
extrafo, sino la escencia misma del sol y en su propio espacio, y lo contemplaria tal
como es [...]Tras esto, concluiria al punto acerca del sol que éste da lugar a las
estaciones y a los afos y es quien rige todo lo que esta en el ambito de lo visible, y
que también es de alguna manera la causa de todas aquellas cosas que antes ellos
veian en la caverna. [R. VII, 516b-c]

Pero el viaje no termina alli: de hecho, seguin el contexto del didlogo, parece que el
ascenso constituye sdlo la mitad del camino. El liberado, una vez contemplada la

verdad y comprendida la naturaleza de los fenomenos que observaba, se

2 “Recordemos que el mensaje de Buda se dirigiarabhe que sufre, al hombre preso en las redes de la
transmigracién. Para Buda [...] la salvacién sélolstenia como resultado de un esfuerzo personalhae
asimilacion concreta de la verdad. [...] Era necesarmprendey a la vezexperimentata verdad.” (M.
ELIADE, El Yoga. Inmortalidad y libertadviéxico, 2002, Fondo de Cultura Econémica, p. 127.)



compadece de quienes todavia permanecen en el engafio y desciende nuevamente
para hacerlos participes de su hallazgo. Asi que no so6lo aparece descrita la
ascension, sino que la funciéon mediadora antes sugerida es completada.?! También
conforme a las necesidades de la republica perfecta, que Socrates y Glaucon tratan
de imaginar en este didlogo, el regreso del sabio es necesario en aras del bien

comun.

Tt 00V; dvapUVNOKOUEVOV AVTOV THG TIRWTNG OLKTOEWS Kal TNG kel codplag Kal
TV TOTE OLVOECHWTWV OVK AV Olel aQUTOV HEV eLdALOVICEY TG HETAPOATS,
TOUG O¢€ EAgelv;

(Qué opinas, entonces? Al acordarse de su primera morada, del saber ahi accesible

y de sus entonces companeros de cadenas, ;no crees que se sentiria feliz del cambio
y se compadeceria de aquéllos? [R. VII, 516c]

En este pasaje, la relacion entre el mundo de las Ideas y el de las sombras
aparentes es descrito por nuestro autor con una imagineria muy sugerente. El Sol
representa la Idea del Sumo Bien, que Platon identifica con la fuente de toda luz y
toda bondad en una premonicion de lo que seria el pensamiento de las grandes
religiones monoteistas. Su primera vision es deslumbrante, cegadora, insoportable,
de modo que el hombre liberado ha de educar gradualmente sus ojos para
resistirla y comprenderla. Como se aprecia en el pasaje siguiente, Platon sittia una
vez mas el discurso en un plano trascendente al mencionar a la divinidad. De
hecho, se trata mas de una revelacion que de una certeza racional y, como ya

sabemos, las revelaciones solo pueden venir de lo mas profundo del alma:>

%1410 several works of Plato the Daemon himselfusuglian and savior of humanity ‘to his great joyl aur
own.’ [...]But in the myth of the Cave the rescueraihuman being, a kind of Socrates, who is painfull
forced up the steep ascent out of the bondagéusfdh, into the fellowship of sunlit existenceswdfich he
has hitherto watched the shadows, only to retutrma@e painfully to set his fellow prisoners freéG. R.
LEVY, “Introduction” en SEWART, op. cit, p. 15.)

22 En efecto, la idea de la divinidad puede tenemmbién por un arquetipo, dado que proviene
intrinsecamente de [asique,intuicion que también habria de tener Epicuro @wesnos bien si sugerida por
las ideas de Platon) con su teoria de las nocibméss dioses que preexisten en el intelecto humano



Oeog 0¢ mov oidev el aANOTc ovoa TvyxAavel Tx O oLV ol pavopeva oUTW
datlvetal €v 1@ YVwot@® teAgvtala 1) Tov ayabov Wéa kal poyls opaocdat,
opOeloa 0¢ ovAAOYLOTéa elval WG AR TAOL TAVTWY avTN 0OWV Te KAl KaAv
attia, €v e 00aT@ PGS Kal TOV TOVTOL KUOLOV TEKOLOQ, £V TE VONTQ aLTI) Kuola
aAnOewarv kal voov Tapaoxouévr), kal OtL del Tavtny ety TOv HéAAovTa
Eudodvwe maletv 1 Wia 1) dOnuooia.

Dios sabe —supongo— si esto resulta ser verdad. Lo que es seguro es que las cosas
se me presentan de esta manera: en el dominio de lo cognoscible, la idea del Bien es
la altima y puede ser vislumbrada solo a duras penas. Pero una vez percibida se
debe concluir que ella es la causa para todas las cosas de todo lo que es correcto y
bueno, que tanto en el dominio de lo visible es la progenitora de la luz y de quien
es su amo, como en el dominio de lo inteligible es ella en persona el ama que
dispensa verdad y razon, y que debe verla quien se disponga a obrar conforme al
recto sentido tanto en los asuntos puiblicos como en los privados. [R. VII 517 b-c]

Es probable que Platén haya tenido un muy buen ejemplo de ello en Socrates, pero
sin duda también a partir de su propia experiencia de busqueda, sabia muy bien
que la realidad mundana podia quedar opacada facilmente por la majestuosa
brillantez de las visiones del espiritu, pues afirma que “los que llegan alld no
quieren ocuparse de asuntos humanos, sino que sus almas siempre aspiran a
morar arriba.”? Con esto parece anunciar de cierta manera la ‘ejercitacion de la
muerte’ descrita en el Feddon, que, dotdo a Nietzsche de argumentos dignos de
consideracion para hablar de una actitud negativa hacia la vida y entrever cierta
‘decadencia’.®* Pero, como apuntdbamos antes, en este pasaje el descenso no es un
problema de menor importancia que el ascenso, punto importante que escap¢ a la
interpretacion del fil6logo alemdan. En efecto, existe también un urgente afdn de

adaptacion y congruencia entre la Idea y su manifestacion mundana.

28 4o vtabBa EABOVTEG OVK E0£A0VOLY T TV AVOQWTWY TEATTEW, AAA” dvw Ael émtelyovTal

avtv al puxat datpiBerv” [R. VII 517 ]

24« a esos que son los mas sabios de todas las ¥pseadeberia empezar mirandolos de cerca! ¢ Podria

suceder que a todos ellos ya no les sostuviesen lage piernas?, ¢ que fuesen tardios?, ¢tambafeantes
¢décadent® ¢Podria ser que la sabiduria apareciese en asongcomo un cuervo al que entusiasma un
pequefio olor a carrofia?...” (FIENzSCHE, El crepusculo de los idoloBjadrid, 2002, Edafp. 48.)



Platon hace a Socrates afirmar ante su interlocutor que, en pos de una
rectitud en lo publico y en lo privado es preciso mantener la atencién fija en una
Idea del Bien lo més absoluta posible; pero no pasa por alto que la ofuscacion es
inevitable cuando se va de la obscuridad a la luz y viceversa. En materia politica, el
precepto es sencillamente sublime: los gobernantes de la ciudad ideal, abocados de
lleno a contemplaciones filosoficas del género, deben ser disuadidos de
permanecer en una suerte de exilio del mundo sensible, pues “no es interés de la
ley que, en la ciudad, una sola clase tenga un bienestar especial, sino que se las
ingenia para que dicho bienestar se produzca en toda la ciudad.”? A su vez, la
republica platonica bien podria funcionar también como un arquetipo, pues
responde a la nocidon de instauracion del reino celeste sobre la tierra, entre cuyas
manifestaciones, por mencionar las mas preclaras, pueden contarse la Jerusalén
Celestial del Apocalipsis, la Civitas Dei de San Agustin, o la ciudad mitica del
budismo tibetano de nombre Shambhala, que se dice habitada por grandes maestros
e iluminados, es decir, despiertos, liberados. En términos platénicos se trata de la
aplicacién definitiva de la Idea en la esfera del devenir. Esta, justo como cada uno
de los individuos y las cosas que residen en ella, encuentra su esencia verdadera y,
en consecuencia, su perfeccion en la medida en que se asemeja a la Idea de la que
depende y participa a la vez. En opiniéon de Mircea Eliade, “la ciudad ideal de
Platon tiene también un arquetipo celeste. Las 'formas' platonicas no son astrales;

pero la region mitica de éstas se coloca, sin embargo, en planos supraterrestres.”?

Ademas, la ya de por si evidente identificacion del intermediario anonimo
de los pasajes anteriores con Socrates se refuerza cuando Platén pone en labios de

su maestro el destino fatal que espera a quien denuncie al resto las opiniones

25 “y6pw ob TODTO HéAeL, BTG €V TL YEVOS év TTOAEL dladeQOVTwG b TEAEeL, AAA” év 6AN T

moAeL tovto punxavatal &yyevéoOal” [R. VII 519 e]

% ELIADE, El mito del eterno retorng. 18.



erroneas e intente liberarlos de las cadenas del engafio. Este presagio no solo se
cumplié con la ejecucion de Sdcrates, sino que ha sido tristemente confirmado en
varias ocasiones a lo largo de la historia. Tal es el mundo de los hombres que
seguir ideales elevados generalmente implica algtn tipo de sacrificio, a veces de la
propia vida. La cuestion es amplia y, si las fuerzas lo permiten, nos gustaria
tratarla a profundidad mas adelante. Por lo pronto hemos de notar que, de la
misma manera que el ojo se aparta de la vision del sol, cuyo resplandor lo hiere, la

ignorancia a menudo se vuelve contra quienes tratan de abolirla. He aqui el pasaje:

aQ" o0 YEéAwT av MapAoxol, kal Aéyolrto av TeQL avtov WS AVAPAS AV
dtepOappévog Tkel Ta OppaTa, kat Ot ovk dElov ovde Tepaodat dvw LEvay katl
TOV €mLxeoLVTa AVelV Te Kal avayewv, el mwe €v tals Xeool duvawvto AaPetv
Kol ATIOKTEIVELY, ATIOKTELVOVAL &V}

¢(Acaso no provocaria risa y se diria de él que, tras salir a la superficie regresé con
los ojos dafiados, y no se diria también que no vale la pena ni siquiera intentar ir
arriba? Y a quien intenta liberarlos y llevarlos hacia arriba, si acaso lograran
ponerle las manos encima y matarlo, ;no lo matarian? [R. VII 517 a]

Asi pues, si consideramos con atencion el intrincado juego que sugiere Platon al
anunciar en labios de Socrates la consumacion del destino del mismo,
advertiremos la obra de la fatalidad, nociéon que fascinaba a los griegos por el
misterio que escondia su ley implacable. Las constantes menciones de Apolo, el
dios de la adivinacion y la asidua voz del daimon confirman que Platon pretendia
remarcar la intervencion del Hado en la vida de su maestro. Cosa por demas
natural si se considera el gusto del filosofo por la poesia tragica. Asi entonces, de lo
anterior se desprende la posibilidad de que el discipulo, aunque sea en las
bambalinas psicoldgicas de su proceso creativo, haya atribuido a su maestro una
labor especifica, una especie de mision; de la cual, ademas, lo presentd plenamente
consciente, decidido a no cejar ante sus consecuencias, aunque conozca de

antemano su gravedad.



Es importante, por otro lado, mencionar que Platon no reserva sdlo a
Socrates el cumplimiento de esta empresa. Sin duda la vida del maestro fue su
modelo e inspiracion para escribir la alegoria, pero, una vez concluida dicha
narracion, pone en boca de Socrates el alentador axioma segun el cual todos los
hombres, puesto que tienen ese drgano inteligible que es el alma, son capaces de
voltear hacia la luminosa realidad del ser y alumbrar asi la obscuridad de lo que

nace, es decir, del mundo sensible y perecedero:

‘O 8¢ ye vOv AdYog, v 0’ €Yw, onuaivel TadTNV TV évovoav EKAOTOL OVVALLLY
&v ) Puxn kat 0 6QYavVoV @ KatapavOdvel €kaotog, olov el OUpa Ut duvatov
NV dAAWS 1) 0LV OAE TQ COUATL OTEEDELV TEOG TO PAVOV €K TOL OKOTWIOUG,
oUtw oLV OAT) T PuxT) €K TOL YIYVOUEVOL TIEQLAKTEOV elval, €S av €lg TO OV KAl
TOL OVTOG T0 Pavotatov duvatr) yévntat avaoyéoBal Oewpévn Tovto O etval
dapev tayaov.

Asi pues, el argumento de ahora U dije yo [sc. SOcrates] sefiala la fuerza de cada
uno de nosotros inherente en el alma y el instrumento con el que cada uno
discierne. Como si un ojo no pudiera volverse desde lo sombrio hacia lo brillante
sino con todo el cuerpo, asi también se debe girar con toda el alma desde el devenir,
hasta que llegue a ser capaz de soportar la contemplacion del ser y de su parte mas
brillante, que es el Bien, como afirmamos. [R. VII 518 c-d]

De manera que, aunque el alma estd generalmente orientada en direccion erronea,
posee la habilidad inherente de elevarse hacia la verdad. Al trasladar el sentido de
la narracion hacia las realidades del alma, Platon podria hacer referencia a lo que
en el sistema exegético de Dante se denominaba anagédgico: el simbolismo del pasaje
pretende echar luz sobre ciertos procesos y realidades espirituales que el fildsofo
hace pasar por universales. De aqui bien puede extraerse materia para el estudio
de lo que generalmente se retine con el término de ‘arquetipo’, pues una vez mas la
figura de Sdcrates aparece en un ambito simbolico, o incluso diriamos arquetipico.
Su vida y obra se nos presentan como la actualizacion de algo que esta latente en
todo ser humano; su figura, con su incalculable alcance e insondable profundidad,
representa a todo aquel que esté dispuesto a llegar a la perfeccion de su propia

naturaleza y a trascender [J mas no abandonar[] el mundo del devenir en pos de



una realidad mads absoluta e imperecedera. Cabe citar aqui la caracterizacion que,

en términos psicologicos, hace Jung de prototipo del héroe:

El mito del héroe es, pues, un drama inconsciente que sdlo aparece proyectado en
forma comparable a la serie de acontecimientos de la metafora platonica de la
gruta. El héroe aparece en €l como un ser que posee algo mdas que mera
humanidad. De antemano se lo presenta como un dios insinuado. Como
psicoldgicamente es un arquetipo del si mismo, con su divinidad se expresa que el si
mismo es numMinoso, es decir, casi un dios o participe de la naturaleza divina.”

No estd de mas recalcar que el movimiento vertical implicito en dicho arquetipo,
cualidad tnicamente del ser humano, también se manifiesta como el signo maximo
de la dignidad del mismo. Esta idea la expreso6 Pico de la Mirandola en su oracion
de hominis dignitate, donde pone en los labios del Creador lo que él considera la
sefial mas distintiva del destino humano. Dice Dios a Adan: “Podras degenerar en
los seres inferiores, que son irracionales, o, por decision de tu alma, regenerarte

hacia los seres superiores, que son divinos.”?

La difusion del motivo del ascenso sin duda es digna de notarse, pues su
presencia en todas las culturas, incluida la griega, nos rectifica que no se trata de
una creacion original de nuestro autor. Antes bien, como se dijo arriba sobre la
ciudad ideal, también en este caso nos encontramos ante una nocién que parece
provenir de un arquetipo, cuyos reflejos tienden a manifestarse de manera
particular, mas nunca aislada. En cuanto al simbolismo de la ascension, es en la
arquitectura donde aparece de manera mads evidente, pues las estructuras
piramidales o rematadas en altos vértices son una importante constante de los mas
variados cultos ‘celestes” desde los tiempos mas remotos, cosa que prueban, por
ejemplo, los vestigios de la cultura mesopotamica, egipcia o, de este lado del

mundo, azteca y maya. Tampoco faltan testimonios literarios sobre la materia,

27 JUNG, Simbolos de transformaciom, 393.

8 P DE LA MIRANDOLA, Oratio de hominis dignitatey.



entre los que podemos citar la escalera de Jacob del Génesis,” la vision astral
descrita en el Sueiio de Escipion® o, ya en época medieval, el ascenso que el
previamente citado Dante realizd a través de la colina de Purgatorio hasta el
Paraiso. De raigambre cristiana como este tltimo es también el testimonio de Fray
Luis de Ledn, quien debe tomarse en cuenta especialmente no soélo por el interés
psicologico de sus experiencias misticas, sino también porque, nos permite
evidenciar que las ideas arquetipicas pueden ser expresadas a través de muchos

lenguajes, ya que en una de sus odas reconoce el efecto de elevacion a la musica,

[...]

A cuyo son divino
el alma, que en olvido estd sumida,
torna a cobrar el tino
y memoria perdida
de su origen primera esclarecida.

Y como se conoce,
en suerte y pensamientos se mejora;
el oro desconoce,
que el vulgo vil adora,
la belleza caduca, engafiadora.

Traspasa el aire todo
hasta llegar a la mas alta esfera,
y oye alli otro modo
de no perecedera
musica, que es la fuente y la primera.?!

[...]

9 Gen.28: 12: “Tuvo un suefisf.Jacob] en el que veia una escala que, apoyandoseladierra, tocaba
con su extremo en los cielos, y que por ella supiaajaban los angeles de Dios.”

% Cuando el Africano reprende a su hijo por preomgpatn de la tierra que tiene debajo, se hacdigsai

la division entre la realidad mundana y la dimenslévina a la que Escipion ha accedido: “¢ Hastadodu
mente estara fija en la tierra? ¢ Qué no ves ellteatgue has venido?”(Quousque humi defixa tuasmesit?
Nonne aspicis, quae in templa venerigs®) Re Publica,VI, 17]. También es digno de notarse que Cicerén
haga que la visién venga de un suefio, pues, etogéstemas del arte y el pensamiento religioss,slefios
son otro importantbabitatnatural de los arquetipos.

31 FRr. Luis DELEON, Oda IlI, a Francisco de Salinas.



Finalmente un pasaje del Simposio puede ayudarnos a ilustrar como percibié Platon
a su maestro y de qué manera su recuerdo fue de cierto modo reinterpretado,
moldeado y enriquecido a la luz del arquetipo, cuya intuiciéon estuvo en gran
medida propiciada por las inclinaciones de su pensamiento filosofico. En efecto,
ademads de algunos indicios utiles para la reconstruccion del Socrates historico
0 como son su problematica relacion con el joven Alcibiades, su destacado
desempefio como soldado o su peculiar costumbre de caminar descalzoll hacia el
final del didlogo, justamente en boca de Alcibiades, se nos revela mucho de la
seductora personalidad del sabio y de la impresiéon que provocaba en quienes lo
conocian y escuchaban. Se trata de la famosa comparacion de Socrates con las
estatuillas tradicionales de Silenos (es decir, faunos), las cuales estaba disefiadas
para abrirse por el exterior y revelar la efigie de algun dios detras del horrible
aspecto externo U ciertamente semejante a Socrates, a juzgar por los retratos que de

él se conservan.3?

Mientras que habiamos calificado al Eutifron de descripcion integral, este
pasaje del Simposio, producto de una simiente mucho mas madura, puede tenerse
merecidamente por un retrato admirable. El arte con que fue realizado es exquisito
y las fibras que alcanza a tocar, verdaderamente profundas. Por el lugar que ocupa
dentro de la obra, podria decirse que se trata del ‘gran mito” del Simposio, pues es
un procedimiento recurrente en Platon [ al menos en los didlogos mas acabadosl]
dejar para el final el discurso simbolico, a manera de broche que no s6lo adorna el
conjunto, sino también deslumbra al lector con una impresion terminante.® Y sin

duda el tono de misticismo arrebatado, la plétora de alusiones casi magicas y, en

% Smp.215ass.

3 Sobre los mitos de Platdn dicewy: “Into this setting the Myths were fitted withoasvkwardness, like the
choric songs of the older drama, and sometimes kkedeus ex machinahe God from the Machine, to
introduce a new dimension into the sphere of acti@pudSTEWART, op. cit.,p. 6)



definitiva, cada uno de los furtivos gestos de la escena parecen sugerir la
posibilidad de una interpretacion del pasaje, si no del todo mitica, si ciertamente

de caracter simbolico.

Ahora bien, pese a toda la magnifica construccidon del episodio, hemos de
aceptar que el retrato de Socrates ahi contenido puede antojarse ridiculo e inclusive
grotesco. Ya el mismo Alcibiades advierte sobre esto al comenzar a hablar;
Nietzsche, por su parte, lo tacha de buffo, pero le reconoce un cardcter enganoso;*
de tal manera que la verdadera esencia de este discurso, exacerbado y vinolento,
parece sustraerse a una apreciacion superficial. Segun la exégesis dantesca
mencionada antes, pareceria que la literalidad repugna los demads niveles de
interpretacion; y es que justamente la esencia latente del retrato radica en una
abierta contradiccion. Pero es una contradiccion multiple, pues no so6lo se presenta
en la figura del propio Socrates, sino también en la oposicion entre éste y su

entusiasmado adulador.

En efecto, esta oposicion aparece deliberadamente enfatizada en la escena,
ya por el mero hecho de que, tras haberse elevado a las excelsitudes de la Idea con
el discurso de Socrates, Alcibiades, el joven desenfrenado, avido de gloria y
proclive a las pasiones, irrumpa ebrio en la escena de manera intempestiva,
mientras los invitados al banquete de Agatén se entretenian improvisando
discursos. Es tal su embriaguez que trastabilla y ni siquiera advierte la presencia de
su rival, quien permanece sentado en silencio detras de €1.* El joven, aunque bello
en apariencia, es el verdadero monstrum in animo del que habla Nietzsche.? Victima

de la anarquia de los instintos, cuyo ordenamiento constituye todo el secreto de la

3 NIETZSCHE, op. cit.,p. 50.
¥Smp.212 c-213e.
% NIETZSCHE, op.cit, p. 53.



belleza de Socrates, Alcibiades experimenta en sus propias entranas los tormentos
de quien reconoce la verdad pero es sacudido por un impulso contrario, en apego a
lo que dice bellamente el poeta latino Ovidio: Video meliora proboque, deteriora
sequor.’’ Por su parte, la imagen utilizada por Platén no es menos acertada ni

sugestiva:

avayrkdlet Y&o pe OHOAOYEelV OTL TOAAOD €VOeNG v avTOg €Tl EUAVTOL HEV
apedw, ta O AOnvalwv meattw. Plad oV @WOMEQ ATO TWV LEWRNVWV
ETUOYOUEVOS TX WTa olxopal Ppevywv, va pn avtov kabrnuevog magax TovTw
KATAYNQATW.

Pues me obliga a aceptar que, pese a que tengo muchas carencias, encima no pongo
atencioén a mi persona, sino me ocupo de los asuntos de los demas. Asi que, salgo
corriendo forzado, tras taparme los oidos como si huyera de las Sirenas, para no
hacerme viejo sentado alli a su lado. [Smp. 216 a]

Por virtud de esa misma verdad que se alcanza a vislumbrar en ella, la mayéutica
socratica, también vil en apariencia,® ejerce un influjo numinoso que se deja sentir
en cuerpo y alma. En efecto, las palabras del viejo sabio embelezan, mueven al
llanto, conmocionan, penetran hasta las entrafias y aceleran el corazén.* Estado
ciertamente comparable con algtn tipo de éxtasis religioso, dado que el blanco de
la dialéctica no es sino la parte mas recondita del alma, que es también la mas
divina:

T oUv ekelvov [sc. Marsias] eav te dyabog avANTNG avAr €av te davAn

avANTEIlG, pova katéxeobal motel kat dnAot tovg twv Bewv Te KAl TEAETQV

deopévoug dix t0 Oel elvatl. obL [sc. Socrates] O’ éxelvov TOOOLTOV HOVOV
drapépelg, Ot dvev 0QYAVWY PLAOIG AGYOLS TAVTOV TOUTO TOLELS.

370v. Met. VII, 20.

38 ~ v oo Voo > / . / 3 ~
“tolavTa kKat oOvopata kat grjpata EEwBev TEQLAUTIEXOVTAL, CATVEOL dN TVa VBELOTOD

dopav.” [Smp.221 e] (Estos nombres y sentencias por afuera estareltos con la piel de un sétiro procaz.)

¥4 Grav YaQ aicovw, TOAD Hot HAAAOV T} T@V KOQUBAVTIAOVTWV Tj Te KaEdio TNdA KAl ddroua

gxeltat VO TWV AGYWV TV TOVTOU, 0@ O¢ Kat dAAAovE TapmoAAOLVS T ad T TATXOVTAG.”
(Cuando lo escucha¢.a Socrates] el corazén me golpea mucho mas quelasdoribantes y me fluyen las
lagrimas por las palabras éete, y veo que muchos otros experimentan lo mismo.)[Smp. 215¢].



Las canciones de aquél [sc. Marsias], ya sea que las toque un buen falutista o una
mala flautista, provocan por si solas el arrobamiento y, por ser divinas, evidencian
a quienes precisan de dioses y de iniciaciones. Pero tu [sc. Sdcrates] difieres de él
sOlo en la medida en que, sin instrumentos, haces esto mismo con puras palabras.
[Smp. 215 c-d]

Pero ha de recalcarse el hecho de que Alcibiades reconozca cierta independencia a
los discursos que Sécrates acostumbra pronunciar, pues dice: “Cuando alguien te
escucha a ti o tus palabras en boca de otro, aunque sea un orador por completo
inepto [...] todos quedamos estupefactos y absortos.” La potencia se halla
implicita en ellos, sin importar quién los pronuncie o escuche, pues esta fundada
en la universalidad de las verdades que se dejan entrever detrds de los discursos.
Asimismo, como vimos antes en el fragmento de la Republica,* todas las almas
son, en potencia, capaces de experimentar este influjo que las hace elevarse hacia
U o ahondar enl] las realidades a las que tienen natural acceso. Asi pues, cabe
hablar de magia en los discursos de SOcrates, pues estos no hacen sino despertar y
extraer ciertos contenidos inherentes en el alma humana. En el plano de la
conciencia, cuando ésta se percata de dichos contenidos siente el subito chispazo

que le enciende el amor por la sabiduria:

dloryopévoug d¢ WV AV TIC KAl €VTOG aUTWV YLYVOHEVOS TEWTOV HEV VOUV
Exovtag £vOov HOVOoug evEnoel TV AoOYwv, €melta 0elotdtovg Kal mMAglota
AYAAUAT AQETNG €V aLTOIS £XOoVTag Kal £l MAELlOTOV Telvovtag, HAAAOV O¢ €Tl
TV 600V MEOONKEL OKOTIELY TQ HEAAOVTL KAAQ KA yaO@ éoeo0aL.

Pero si alguien ve los discursos abiertos y puede penetrar dentro de ellos, primero
encontrara que por dentro solo ellos tienen razon; después, que son en verdad
divinos, con los ricos adornos de la virtud en ellos, y que tienden hacia lo mas
importante, principalmente hacia todo lo que conviene considerar a quien aspira a
ser un hombre cabal. [Smp. 222 a]

1@V 0@V AdywV GAAOL AéyovTog, Kav TavL GavAog 1) 6 Aéywv [...] exmemAnyuévol éopév kai

katexoueda.” [Smp. 215 ]

“1vide supra.



En Alcibiades, empero, la incapacidad de ser consecuente con este amor se traduce,
mediante un proceso animico que los psicdlogos modernos denominarian

“proyeccion’, en una frenética mezcla de apego y resentimiento hacia Sdcrates:

dpameTevw OOV AVTOV Kal Gpevyw, kal Otav dw, aloxvvoual Ta WHoAOYyNHEVA.
Kal MOAAAKIC pEV 1)0€ws av (DOLpL avTOV HT) Ovta €v avOowmolg €L O’ ad TovTo
vévorto, €0 olda OtL oAV pelllov av axBolunv, wote ovk €xw 6 TL XONowWHAL
ToVTw T AvOpwnw. Entonces escapo de él y huyo, y cuando lo veo, siento
vergilienza por las cosas que habiamos convenido. Y muchas veces veria con
agrado que él no estuviera entre los hombres. Pero si esto aconteciera, sé bien que
me apesadumbraria aiin mas, de modo que no sé cémo tratar a este hombre. [Smp.
216 b-c]

Y asi, cuando el joven opta por hacer el elogio del sabio en lugar del de Eros queda
establecida una relacién que en las paginas anteriores habiamos simplemente
sugerido: Platon retrata al maestro como la manifestacion mas perfecta, libre y
vivida del Eros filosofico. Esto lo reconoce nuestro Alfonso Reyes, cuando dice que
“nada mas hermoso que aquel himno que entond [sc. Alcibiades] en loor de
Socrates, a quien casi supo presentar como el amor mismo en acciéon.”# Y es que
ese Amor no es otro que la poderosa fuerza del espiritu que lo impulsa a sublimar
todos sus intentos, e incluso a adherirse a las mds bellas formas que es capaz de
contemplar en el reino del espiritu. Es este sentimiento el que guia a Sdcrates Uy a
todo ser humano, dado que participa del arquetipo que Platon proyecto en éstel]
en su odisea hacia el ‘exterior de la caverna’; y es por gracia del mismo que opta

por volver para beneficio de todos sus congéneres.

Por otro lado, la misma comparacion con un Sileno, como figura mitologica
que es, cae necesariamente dentro del &mbito del simbolo y acaso promete revelar
algo mas de lo que esconde la persona de Socrates. En efecto, los seres de naturaleza
hibrida no son sino otro prototipo ampliamente difundido en varias culturas, cuyo

significado parece ser muchas veces semejante. Por un lado, hemos de distinguir

“2 RevEs, ‘Hip6tesis de Agaténop. cit.,p. 232.



que los rasgos animales, desde un punto de vista bioldgico, remiten a momentos
muy antiguos de la historia evolutiva del ser humano; pero también a necesidades,
impulsos y conductas aun presentes, las cuales constituyen muchas veces los
fundamentos de nuestra vida biologica. Los hibridos, pues, resaltan la parte mas
primitiva, mds natural y mas terrena, por asi decirlo, de nuestra naturaleza
humana. En este contexto no es raro encontrar una clase de entusiasmo salvaje,
como atestiguan no solo la turma extdtica de silenos y bacantes que acompafnan
usualmente a Dioniso, sino incluso la leyenda popular, difundida atn en nuestros
dias, del licintropo. La diferencia real entre ambos arrebatos estriba en el hecho de
que, mientras que en el caso del hombre lobo desencadena a una fiera salvaje, los
seguidores de Dionisos creian experimentar dentro de si mismos al dios, lo que

podria hablar de cierta sublimacion del concepto.*

Por otro lado, una leyenda Orfica ilustra muy bien el significado de este
simbolo. En efecto, segin esta creencia el dios Dioniso U que en esta tradicion
adquiere el sobrenombre de Zagreoll fue despedazado y devorado por los titanes,
a quienes Zeus, enfadado, fulmind con un rayo. De las cenizas de estos seres
perversos surgio la raza humana, en la cual, sin embargo, quedo todavia la chispa
del dios. De esta manera los circulos orficos U de quienes Platon parece tomar no
pocas cosas, como veremos cuando abordemos el Feddn// conceptualizaban la
naturaleza del hombre en dos conceptos contrarios: la parte titdnica y la parte
divina. Por otro lado, hemos de recordar la otra historia de que fue Sileno mismo,
el personaje mitologico que dio nombre a toda esta estirpe de faunos, quien acogio
y educo a Dionisos cuando nifio. En efecto, todo este juego de relaciones entre lo

salvaje y lo divino es importante, pues muestra la profundidad de los conceptos

43, . - . .
...los fieles de Dionisos, exaltados por el frerdssia fiesta, no se contentaban con ver a su sliits que

aspiraban a fundirse con él [...] ¢ Qué otra cosaestmpuede querer decir el hecho de que los feesét
adoradores de Dionisos se den el nombre propidids?” (ROHDE, op. cit, p. 148.)



que el imaginario griego atribuia la figura hibrida del fauno. Conceptos que, como
Socrates mismo, resultan en apariencia contradictorios y escapan a una
comprension inmediata. El lenguaje del simbolo, sin embargo, armoniza la
pluralidad y evidencia lo inefable. En este sentido, esta creatura mitoldgica, siendo
una creacion simbolica que debe considerarse inconsciente y espontanea, expresa
la yuxtaposicion de los dos contrarios que el ser humano intuye en su propia
naturaleza: por un lado, el sustrato instintivo, ferino y salvaje; por el otro, la

conciencia especificamente humana, racional y elevada.

Conforme a la ideologia platonica, acaso no seria errado ver aqui una
contraposicion a la que para estas alturas hemos de estar acostumbrados, a saber,
la de lo sensible y lo Ideal. En definitiva, el sileno, como ser de naturaleza
ambivalente, representa el constante conflicto intrinseco en el hombre, quien esta
situado casi entre dos mundos. El SOcrates-sileno se convierte asi, también en esta
perspectiva, en un mediador y conciliador de lo primigenio y ferino y de lo
civilizado y racional, ocupando de nuevo ese espacio intermedio que permite la
comunicacion que de otra manera estarian inconexas. Al respecto, nos parece
pertinente incluir un simbolo paralelo de caracter local, a saber, el de Quetzalcoat,
la serpiente emplumada. En efecto, este conocido dios de los antiguos mexicanos
representaba también la union de la naturaleza terrena, simbolizada por la
serpiente, con la naturaleza celeste. De hecho, en muchos contextos la pluma
identificarse con el alma. Esta relacién se vuelve aun mas sorprendente cuando
vemos que, de hecho, toda esta sociedad tenia por fundamento esta dualidad
esencial, que se repite tanto en la representacion constante de la lucha césmica
entre un jaguar, animal salvaje y terreno, y un aguila, ave solar por excelencia,

como en muchas de las fiestas contenidas en su calendario astronémico. # Para

4 Cfr. L. SEJOURNE Pensamiento y religién en el México antigiéxico, 1992, Fondo de Cultura
Econdmica.



I11. EL JUICIO DE SOCRATES Y EL ORACULO DE APOLO

En los dos capitulos anteriores hemos tratado de evidenciar el juego de atributos y
situaciones en cuyo centro Platon parece haber situado a su maestro. Como
pudimos ver, existe una clara tendencia a asociar bajo el personaje de Socrates, de
manera mds o menos manifiesta, ciertos conceptos fundamentales, es decir,
arquetipicos. En resumidas cuentas, podriamos definir el amplio espectro de
nociones implicitas bajo el Socrates platonico con las dos que resultan mas
fundamentales: dualidad y mediacion. Naturalmente, ambas coinciden con
algunas de las grandes convicciones metafisicas del filésofo, pero atin éstas deben
ser consideradas mas como sintomas que como verdaderas causas: en el fondo de
todo esta la visidn platonica de la realidad, que es esencialmente dualista. En
efecto, llevado por esta certeza tuvo a bien acomodar sus muchas y muy profundas
intuiciones sobre el mundo de la manera en que lo hizo. Para Platén Oy no solo
para él, pues la tendencia a la abstraccion metafisica, con algunas variantes, se da
en varias culturasl] el universo que nos rodea estd dividido por una escision
fundamental; es de entenderse, pues, que encontrara en un hombre de la talla de

Sécrates a un mediador capaz de resolver dicho abismo existencial.

Si lo anterior es cierto [ y, como hemos tratado de demostrar, varios pasajes
de los didlogos nos llevan a pensar que lo esl] cabria escudrifiar con ojo mas
atento el testimonio que da Platon sobre la muerte de su maestro. De entrada,
puede establecerse una diferencia sustancial: en el resto de los didlogos
escuchamos hablar a Socrates y a través de sus conversaciones logramos percibir la
fuerza de su mayéutica; pero en la narracion del final de su vida, ese hermoso
testamento elaborado por su discipulo, lo vemos actuar de verdad. En este sentido,
los didlogos en que este episodio aparece escenificado constituyen una unidad

argumentativa particularmente dramatica. Incluso en el Critén asistimos a algo



mas que a una charla habitual entre Sdcrates y un amigo: en ese didlogo mantenido
en la cdrcel, al sabio finalmente se le presenta la oportunidad de trasladar a la
accion aquello que ha sido su objeto de contemplacion por largo tiempo.
Observacion esta que, de hecho, puede aplicarse a todo el proceso, pues, en estos
tres didlogos capitales (cuatro, si contamos el Eutifron) Platon se dio a la tarea de

hacer resaltar la faceta activa de Socrates y todas sus implicaciones.

Por otro lado, puesto que fue elaborado en varias etapas de su vida
intelectual de Platén, en este argumento puede apreciarse claramente como la
imagen que Platon tenia de su maestro fue variando y enriqueciéndose con el
tiempo. Pareciera que el filosofo contempld el mismo hecho bajo luces distintas,
dependiendo de su edad y de sus preocupaciones. Esto, en efecto, le permitio
encontrar contenidos cada vez mas profundos. Por lo demds, esto no debe
sorprendernos, pues es de suponerse que tan funesto episodio marco de tal manera
la juventud de Platén que nunca dejo de suscitarle las mas intimas reflexiones.
Conforme maduraba su juicio, paso de valorar el acontecimiento en su dimension
moral a servirse de él para divisar altitudes metafisicas que parecerian
impenetrables. Parafraseando lo que Platon mismo dice en el Simposio: a medida

que la vista del cuerpo se embota, la del entendimiento se agudiza.!

En verdad no es dificil entender la dolorosa marca que el recuerdo de
Socrates dejo en la vida del discipulo. El acontecimiento sin duda represent6é un
parte aguas en su historia personal, que no sdélo determiné la ocupacion a la que
dedicaria su vida, sino también le recordaba constantemente algunos de los
problemas mas espinosos de la actividad filosdfica y, en general, de la condicion

humana. Por un lado, pareciera que se figuraba a su maestro como el Amor mismo

1“4 toL g dlavoiag g doxeTat 0LV BAETEV GTaV 1) TV OUUATWY THG AKUTG ATyety
emxelon.” [Smp219a]



a la sabiduria y veia su existencia entera como el mejor testimonio de la auténtica
busqueda de la justicia y de su practica desinteresada. Pero el episodio también le
revocaba experiencias mucho muy amargas, de las que, no obstante, el filésofo y
poeta siempre pudo extraer mds de un brillante chispazo del espiritu. Le recordaba
cdmo la apasionada entrega, que a él le habia despertado un profundo asombro,
habia alimentado en otros hombres la envidia y la mas deshonrosa mezquindad.
En definitiva, recordaba la altiva soberbia de sus conciudadanos y la injusticia con

la que éstos habian decidido concluir el altercado.

En la materia que nos compete especialmente, es decir, la del arquetipo, la
importancia del episodio no es para nada menor. De hecho, parece que es en este
punto preciso de la produccion literaria de Platon donde el destino de Sdcrates es
ilustrado sub specie aeternitatis, es decir, desde una perspectiva mucho mas
trascendente en comparacion con el resto. De hecho, no resultaria extrafio que,
aunque sea veladamente, Platon llevara el argumento hacia el terreno mitico.> Ante
la muerte y la injusticia, el autor saca a relucir ciertos rasgos que tal vez ya intuia
en su maestro, y con esto elevd la figura de Socrates del plano histdrico,
circunstancial y pasajero, a una esfera universal y arquetipica. Quiza también en el
Eutifrén (que desde Trasilo® ha sido incluido como preludio del resto) pero sobre
todo en la Apologia, el Critén y el Feddon, Platon representé el drama de la
culminacion del filosofo con toda su intensidad. Como toda tragedia griega, ésta
también fue urdida por el Hado y, a su manera, estd provista de dimensiones

miticas; pues, en efecto, lo arquetipico suele venir acompanado de cierto halo de

2 Por ejemplo, respecto de la composicién del maé$atale los dialogos, €ledén donde en realidad no es
Socrates quien habla directamente, sino Fedon dpiierfiere a Equécrates lo acontecido durantétieial
dia del sabio, dice Guardini: “Con ello la figuralydestino de Sécrates se distancian del presentiato y
se elevan a lo perenne.” (GrRDINI, op. cit.,p. 170.)

% Se trata de Claudio Trasilo Tiberiftofuit | a.C.-I d.C.), astrélogo y erudito alejandrino dieo las veces
de editor de Platén. En esta materia, su laboe@mocida por haber agrupado los diadlogos endgiesd a la
usanza de la poesia tragica, en la cual Platénenilemostré una fuerte inclinacién durante su juvent



portento, misterio y misticismo; caracteristicas que bien podrian deberse a la

propia naturaleza inconsciente de dichos conceptos primordiales.

Dicho esto, hemos de llamar la atencidon sobre una de las peculiaridades de
Sécrates mas conocidas por su caracter excepcional, es decir, su daimon. A éste
genio familiar Platén lo describe como una voz que se hacia escuchar sélo para
disuadir a Socrates de hacer algunas cosas.* Por su parte, Guardini juzga que el
fenomeno “tiene un inequivoco cardcter especifico que indica que se trata de una
experiencia religiosa primaria.”®> El asunto se vuelve aun madas sugerente si
atendemos a la opinién de un psicdlogo, el ya citado Jung, quien define el
arquetipo como una fuerza independiente e inherente a la psique.® Ademas, como
ya apuntdbamos arriba, el arquetipo aflora las mas de las veces investido de un
caracter portentoso. Esto responde sin duda a que es de una indole diversa, en
tanto que sustancia psiquica inconsciente, en contraposicion a la conciencia. En
efecto, los contenidos inconscientes muchas veces se codifican mediante figuras
relacionadas con lo fabuloso, lo oculto y lo divino, pues es sélo de esta manera que
aparecen mas o menos inteligibles. Al final, lo que ese caracter portentoso quiere
significar es el hecho de que provienen de otro lado: psicolégicamente todo el

espectro de lo inconsciente se halla fuera de los limites de la conciencia.

En su opusculo antes citado, Plutarco de Queronea ofrece una interpretacion
muy interesante del fendmeno del daimon, pues menciona la antigua creencia en

cierto tipo de espiritus que, aunque no cualquiera sea capaz de percibir, tienen la

4 / / o o / Sy / ~ o / /
“Pwvn) TG yryvopévn, 1] 0tav yévnral, el ATIOTEETEL PE TOUTO O AV UEAAW TIOATTELY,

npoteémet ¢ ovmote.” (Una voz que, cuando se manifiesta, siempre isieade de algo que voy a hacer,
pero nunca me impulsaAp.31c]

®> GUARDINI, op.cit.,p. 99.

® “Es una peculiaridad de todos los contenidos afjees comprobada por la experiencia, el hechquie
posean cierta autonomia, puesto que, por una p@descen espontdneamente, y, por otra, puedeerjer
cierta coaccién a menudo hasta avasalladoraNgJSimbolos de transformaciop, 191.)



tarea de ver por el bien de todos los hombres.” Esta nocion aparece ya desde
Hesiodo, quien afirma que los hombres de la edad de oro, a su muerte, se
convertian en demonios custodios de los hombres mortales “por designio del gran
Zeus.”® Es relevante que aqui los daimones son relacionados con ese género de
hombre superior y casi divino de los tiempos miticos. En cuanto a su labor, podria
hablarse de una especie de ‘dngel guardian’ [ para decirlo en términos
modernost] o voluntad superior cuya funcion es la de comunicar a las personas
los designios divinos, segun la opinion del antes citado Plutarco. También se habla
de ellos en el Simposio, donde Platon los describe como intermediarios entre los
dioses y los hombres.” De manera que Socrates era especial porque, a diferencia de
la mayoria, tenia una predisposicion natural para escuchar esta voz divina. Segtin
Plutarco, esto se debia a que habia logrado acallar todos los deseos que nacen en el
interior de los hombres de manera espontanea. En otras palabras, el sabio habia

logrado restablecer la armonia de su propia alma.

Esto comenzo a sucederle a Socrates desde muy pequefo,’® lo cual no es
para nada irrelevante, pues esto mismo es indicio de una predestinacion, siguiendo
la opinion de Plutarco. En resumen, segiin su interpretacion, Socrates y otros
muchos bienaventurados (eudaimones) han sido favorecidos por los antedichos
numenes, quienes guian el destino de estos iluminados para alumbrar de cierta
forma al resto. Sin duda a mas de uno podra parecer extrafio que esta explicacion
sea favorecida en un opusculo cuyo fin es reprender las absurdas supersticiones

del pueblo griego. Pero el motivo proviene del mismo Platon, y ya desde entonces

" Plu.de Deo Socraticab89e. ss.
8 Hes Op. wv. 109y ss.

% “rad YQ Ty T daupdviov ueta&l ot Oeob te kai Ovntov.” (Pues todo lo demdnico esta en
medio de dios y del mortal.) [Smp. 202€]

' También Platén hace confesar a Sdcrates la temprana aparicion de la voz del daimon. [Ap. 31c.]



aparece lleno de significados verdaderamente profundos. En efecto, el discipulo
habia establecido una indisoluble relacién entre el destino de su maestro y el
Oraculo de Delfos, en ese famoso pasaje de la Apologia donde esta incluida la
sentencia del dios sobre Socrates: “Pregunto [sc. Querefon, un amigo de Socrates] si
habia alguien mas sabio que yo, y la Pitonisa replicé que nadie habia mas sabio.”!!
El hecho puede ser ficticio o no, pero hemos de decir, con Guardini, que “atn
cuando la historia del Oraculo solo pudiera tomarse como parte de esta obra de
arte, expresaria sin embargo algo ultimo que el gran discipulo ha sentido tras la

figura de su maestro.”!?

Segun lo narra Platon, la relevancia del hecho estriba en que justamente a
raiz de semejante respuesta Socrates se sintid incitado a entregarse a sus

incansables entrevistas filosoficas:

TAVTA YAQ €YW dkovoag EéveOupovunyV obtwol “ti mote Aéyel 0 Oedg, katl Tl mote
alvittetay eyw yap O obte péya oUTe OULKQOV OUVOLOX EUAVTE TOPOS WV Tl
oVV ToTe Afyel PACKWVY EUE COPWTATOV Elval; oL yaQ Onmov Ppevdetal ye' ov
Yoo O£ug avT@”. Kol MOAUV HEV X0OVOoV NTOQoLV Tl mote Aéyel €melta POYIS
TIAVL €L C1)TNOoLV aVTOL TOLAXUTNV TIVX €TOATIOMN V.

Tras haber escuchado esto, yo reflexionaba asi: “;Qué cosa expresa el dios y qué
cosa formula en forma de enigma? Pues estoy consciente de que no soy ninguin
sabio, ni mucho ni poco. ;A qué se refiere entonces al afirmar que yo soy el mas
sabio? Pues de ninguna manera miente, no le esta permitido.” Y por mucho tiempo
me tuve preguntanto con perplejidad a qué se referia. Luego, con muchos trabajos,
me orienté a investigar el asunto... [Ap. 21 b-c]

Asi entonces, parece que la labor de Sdcrates fue propiciada por el Oraculo de
Delfos o, mejor dicho, por Apolo, el dios que lo preside, cuando no por completo,
al menos si en buena medida. A decir verdad, parece que Socrates interpreto las

palabras del dios casi como un desafio y, motivado por su cardcter inquisitivo,

1 foeto ya O &l Tig poD ein coddTeQog. dveilev ovv 1) TTuBia undéva codategov etvar.” [Ap.

21a]
12 GUARDINI, op.cit.p. 101.



decidio6 buscar a alguien mas sabio que €l para lograr desmentir el ordculo o, mejor
dicho, encontrar la verdad que éste solo expresaba enganosamente. Falsa modestia
quizd; docta ignorancia sin duda; pero lo que resulta ciertamente interesante es el
juego del Hado en que Platon coloca a su maestro. Se trata de la fatalidad, un poco
a la manera de Edipo, pero con implicaciones mucho muy diversas. En efecto,
dados su afan casi inherente por refutar y su elevada aspiracion por aquello que
hay de mas absoluto y mdas verdadero en todas las cosas, Socrates se vio obligado
por su propia naturaleza casi a rebatir las palabras del dios, pues en verdad, ;cémo
podia €l, que bien se sabia ignorante, ser el mas sabio de todos? Visto desde dicho
contexto, el movil no habria de ser precisamente la impiedad, sino mas bien la
congruencia con su propio cardcter; de tal suerte que en su busqueda de alguien
mas sabio que él, Socrates cayo finalmente en la cuenta de que U tal y como habia
dicho el ordculol] su sabiduria superaba a todas las demas. Sin duda en la Atenas
de entonces la solucién que Platon puso en boca de Socrates habria resultado
inaudita, por no decir extravagante: el secreto de la maxima sabiduria consistia en
no jactarse de nada que no se conociera, e incluso mas, pues Socrates reconocia que
todo el saber humano era insignificante en lo que atafie a la verdad. jSutil paradoja
sin duda, que, en un acto de profunda y verdadera piedad, hace de la sospecha un
entero sometimiento a la voluntad divina! A la luz de estas consideraciones, la
figura de Socrates adquiere una nueva dimension, mucho mas profunda, total y
trascendente, en comparacion con su alcance estrictamente filosofico. Tomando en
cuenta la relacion que Platdn establece entre Apolo y su maestro, podemos
entender mejor por qué Plutarco veia en la vida y obra de Sdcrates una mision

predestinada. Efectivamente, el gran estudioso de la religién griega, Martin P.



Nilsson, asevera que “la religion de Apolo difiere de las demas religiones griegas

en el hecho de poseer un cardcter misional.”!3

De hecho, podria establecerse una relacion entre la sefial divina del daimon y
la imagen del dios mencionada por Alcibiades en el Simposio.!* Por un lado, a
pesar de su aspecto exterior, el hombre sabio ha alcanzado tal pureza y equilibrio
interior que su alma puede fungir como un espejo de agua donde se refleje la
imagen del dios. Este no es otro que Apolo, que aunque sea indirectamente puede
identificarse con la imagen del Sol radiante y del Sumo Bien que aparece en la
alegoria de la caverna.!® Pero el dios cuida de no manifestarse abiertamente, pues
ya antes habia dicho Her4clito que “el Sefior cuyo santuario esta en Delfos no dice
ni oculta, sino da indicios.”*® Por el contrario, se hace sentir a través de su senal, de
su daimon. Y es asi que el personaje de Sdcrates queda revestido de toda la
dignidad de un arquetipo, pues parece que Platon representa en él la via que le
parece mas eficaz para que se manifieste un contenido 1ltimo, tanto ontoldgica como
éticamente; el cual, ademas, aparece identificado con la voluntad divina, con lo que
se sitia también en un plano no sélo religioso, sino también psicologico. En efecto,
divinidades y nuiimenes, antes que creerlos asentados en las alturas fisicas del
mundo, han de buscarse en las honduras del alma humana: segun el testimonio
empirico, es de alli de donde vienen esos contenidos que son asimilados por la

conciencia de maneras muy diversas.

Asi entonces, esa atmosfera portentosa en la que Platon envuelve la

narracion de los ultimos dias de su maestro, es decir, la sentencia del oraculo y la

13 M.P. NiLssoN, Historia de la religién griegaBuenos Aires, 1968EUDEBA, p. 253.

1 Vide suprall, p. 47.

!> También Nilsson habla del aspecto moral del dinando dice que “Apolo tuvo sélo reflejos de urieaét
superior.” (NLSSON, op. cit. p. 247.) Para el pasajeRl&/Il, vide supral.

1046 Gvag, 00 TO HAVTEIOV E0TL TO &V AeAdoig, oVTe Aéyel ovTe KQUTTEL AAAX onuaivel” (Heraclit,
22 B 93 Diels-Kranz)



presencia del espiritu familiar, se muestran como eslabones imprescindibles en la
reconstruccion simbdlica de los acontecimientos. Indagar cuanto de este drama
arquetipico intuido por el discipulo pueda sustentarse en los hechos histdricos
seria una labor apasionante y sin duda ttil para dilucidar, aunque sea vagamente,
las maneras en que los movimientos del alma pueden llegar a tener repercusion en
el mundo sensible. Pero esto seria mas bien materia de otro estudio, mucho mas
erudito, profundo y competente. En lo que a nosotros atafie, parece que Platon deja
suficientemente en claro la tutela de Sécrates y el origen sobrehumano de su
sabiduria. Se diria incluso que él mismo [0 no ya meramente la imagen abstracta
del sabioll fue el simbolo vivo del que se sirvié el dios para dejar entrever un
mensaje de humildad ante su Verdad; humildad que, de hecho, se traducia
necesariamente en un ardoroso deseo de esa misma Verdad. Segun el pensamiento
platdnico, es licito afirmar que, asi como las cosas se aproximan a su perfeccion en
la medida en que participan de su Idea, Sécrates también alcanza la consumacion
de su destino al permitir actuar a través de si mismo a la imagen del dios, que se le

da a conocer de diversos modos:
éuol d¢ TOLTO, WS €yw PnuUL, TEOOTETAKTAL DO TOL O€0L TRATTEWV Kal €k

HavTelwy Kal €€ Evumviny Kkal TavTl ToOTw MTEQ TiG ToTe Kal &AAN Oeia potoa
avOQWTIW KAl OTIOVV TEOOETAEE TIQATTELV.

A mi, como afirmo, me fue ordenado por el dios hacer esto, tanto por vaticinios
como por suenos y por todos los medios con los que algtin otro hado de tipo divino
ordeno a un hombre hacer algo. [Ap. 33 c]

A manera de breve digresion, quisiéramos mencionar que en tiempos recientes el
psicologo James Hillman, uno de los mas destacados discipulos de Jung y
estudioso de la psicologia arquetipica en Norteamérica, en el libro intitulado EI
codigo del alma desarrolld su “teoria de la bellota”?” la cual bien podria ser definida

como una version moderna de aquella creencia introducida por Plutarco del

173, HLLMAN , The Soul's Code: In search of Character and CalliNgw York, 1996, Random House.



daimon que guia intrinsecamente al hombre hacia el buen cumplimiento de su
destino. Para el psicologo, en cada uno de los hombres se halla de manera
inherente la clave de su realizacidon, inscrita a manera de un llamado [Ola tan
mentada vocacion] y determinada por la personalidad y el caracter individual de
cada uno. La manera de alcanzar dicha realizacidon es saber escuchar la voz interna,
también personificada por Hillman como un daimon, un angel o simplemente el
Hado. La fuente de inspiraciéon salta a la vista, y, en efecto, nadie negara que
Socrates supo escuchar muy bien a su daimon, cuya presencia, por cierto, reluce
especialmente en la narracion del fin de la vida de Socrates, a tal grado que, de
hecho, fue mediante su silencio que Socrates entendié su asentimiento a proposito
del juicio:
éuot 0¢ oUte €€0vTL €éwOev olikoBev vavTiwOn O ToL Oeov onuelov, oUTe MVika
avéParvov evtavOot €Tt TO dIkAoTNELOV, 0VTE &V T AGYW OVdALOL HEAAOVTL TL
€0elv. KaltoL €v AAAOLS AOYOLS TTOAAXOV O e eméoxe AéyovTa petald: vov d¢
oLOAUOL TtERL TAVTNV TNV TEAELY 00T’ €V QYW 0VdeVL 0UT  év A0Yw Nvavtiwtal

pot. i o0V aitov etvat VMOAAUPBAVW; €yw VULV €00 KIVOLVEVEL YAQ HOL TO
ovuPePnKoc Tovto ayadov yeyovévat.

Pues la sefial del dios no me contrarié cuando salia de casa en la mafiana, ni
cuando venia hacia aca, al tribunal, ni cuando iba a decir alguna cosa durante el
alegato. Con todo, muchas veces me contuvo a la mitad de otros discursos,
mientras que ahora no se me ha opuesto de modo alguno a propodsito de este
asunto, ni durante algun acto ni palabra. ;Cudl creo que sea la causa? Se lo diré: es
posible, en efecto, que este suceso se haya convertido en un bien. [Ap. 41 a-b]

Ahora bien, si puede decirse que, en efecto, Platon representd a Apolo de cierta
forma como el autor latente del drama socratico, tendriamos que prestar atencion
también al proceso judicial del sabio, pues de esta manera quedaria en entredicho
el que la sociedad ateniense actuara conforme a los conceptos representados por el
dios de Delfos. En principio, Platon nos da suficiente informacion como para
dejarnos atisbar semejante vuelta del tablero, por decirlo asi. Pero es preciso saber
que el fallo fue desfavorable para Socrates por muy pocos votos de diferencia.

Platon se preocupa por notar que, estadisticamente, mas o menos la mitad de la



sociedad ateniense sentia simpatia por el viejo picapedrero, mientras que la otra
parte estaba convencida del mal que éste representaba para la ciudad (de no ser
asi, dificilmente lo habrian condenado a muerte.)® Asi pues, preguntar por las
razones de la polémica se vuelve una cuestion fundamental, cuya respuesta, para
ser captada a profundidad, quiza amerite algo mas que unas cuantas lineas. En el
ambito que nos interesa en este trabajo, a saber, el del arquetipo, una respuesta
mas o menos satisfactoria deberia echar luz sobre las ocultas sinuosidades
psicoldgicas de la colectividad; de tal suerte que se torna imperativo analizar el
asunto desde esta perspectiva, que ha de guiarnos con mayor seguridad a nuestra

meta.

Ahora bien, dado que las colectividades no existen sin los individuos,
creemos pertinente realizar un ejercicio de analogia, quizd no tan osado como
podria parecer a simple vista: en efecto, diriamos que la polémica suscitada entre
los atenienses puede compararse con la actitud de Alcibiades en el Simposio
anteriormente citada.? Este, como Atenas misma, se encuentra desgarrado
interiormente, pues pese a que reconoce la verdad tras las conversaciones casi
magicas del sabio, una parte suya la rechaza violentamente. De la misma manera,
una buena parte de Atenas aborrece a tal grado a Socrates que no duda en juzgarlo
culpable de crimenes nunca cometidos y en condenarlo a muerte. Alcibiades, por
otro lado, confiesa su debilidad por la fama y los demds placeres vulgares, cuyos
brios terminan por sofocar el chispazo que le habia encendido la convivencia con
Sécrates. Asimismo, Platon deja en claro desde el principio que el juicio de su
maestro no obedecié inicamente a la enemistad de unos cuantos; por el contrario,

las calumnias tuvieron una buena parte de culpa en el proceso a través de la

18 Ap.36a.
¥ Vide suprall.



subrepticia influencia que ejercieron eficazmente sobre la mayoria. He aqui las

palabras que Platon pone en boca de Sdcrates:

€OV YAQ TMOAAOL KATI)YOQOL YEYOVAOL TEOC VUAS KAl TtAAaL MOAAX 1o €t kal
0VdEV AANOEC Aéyovteg, oUC Eyw HaAAov Ppopovpatl 1) ToLg apdt Avutov, kaimeQ
OVTag Kal TOVTOUG devoUg AAA™ éketvol dDetvoTeQoL, @ Avdec. [...] émelta elowy
0UTOL Ol KATIYOQOL TOAAOL Kol TOAVV XQOVOV 1|01 KATITYOONKOTES, €Tt OE Kal &V
tavT) M) NAkia Aéyovteg mEOC DUAGS €V 1) AV HAALOTA €MIOTEVOATE, TIAOES
ovtec  &viot DM@V Kal  HEWRAKLR,  ATEXVQWS  EQNUNV  KATITYOQOUVTEG
ATIOAOYOVHEVOL OVDEVHC.

Ha habido muchos acusadores mios ante ustedes, y desde antafo, ya hace muchos
anos, si bien no dicen nada verdadero. Yo temo mads a éstos que a los del grupo de
Anito, aunque también estos son temibles; jpero aquellos mas, oh, varones! [...]
Luego estos acusadores son muchos y ya por largo tiempo han venido
acusandome, y ademas diciéndolo a ustedes en esa edad en la que mas credulidad
habrian tenido, cuando algunos de ustedes eran nifios o muchachos, simplemente
acusandome en mi ausencia, sin que estuviera nadie para defenderme. [Ap. 18¢]

Estos enemigos no atacan de manera directa, sino que horadan paulatinamente la
opinién de la mayoria. De ellos vino justamente la idea que origind la acusacion

manifiesta, que Platon expresa en boca de Sdcrates de esta manera:

WS E0TLV TIC LWKQATNG 00POC AV, T Te HETEWEA PQOVTIOTIG Kal T VO Y1g
mdvta avelntnkwe kal tov fTtw Adyov KQelttw mowwv. o0ToL, @ &vOQEg
AOnvaioy, <ot> tavTNV TNV PNUNV KATAOKEdACAVTES, OL dewvol elolv pov
KQTIyogor ol Yoo AKOLOVTEG 1YoLvVIAl TOLG Tavta (NTovviag ovdE Oeovg
vouiCerv.

‘Que hay un hombre ingenioso, un tal Sdcrates, que especula sobre los fendmenos
celestes, investiga todo lo que hay bajo tierra y hace buenos los discursos malos.’
Estos, que han difundido esta mala fama, oh varones de Atenas, son mis terribles
acusadores, pues quienes los escuchan consideran que quienes indagan estas cosas
tampoco creen en los dioses. [Ap. 18b-c]

Viéndolo bien, el conflicto se vislumbra ya desde el Eutifron, aunque de una
manera mucho muy atenuada. En efecto, el interlocutor en ese didlogo, Eutifron
mismo, es en parte objeto de la misma envidia que afectd a Sdcrates, dado que es
un adivino. Al inicio del didlogo, Platon deja oir esta queja en sus labios: “Cuando

digo algo sobre lo divino en la asamblea, vaticinandoles el futuro, se burlan de mi



como si estuviera loco. [...] De la misma manera nos envidian a todos los que
somos de esta condicion.”? El pasaje recuerda a lo dicho en la alegoria de la
caverna, segun lo cual todo aquel que pretendiera hablar de lo visto en la
superficie seria objeto de burlas y contumelias. En efecto, la situacion de Socrates
era la misma, pues hemos de recordar que sus acusadores esgrimieron su creencia
en el daimon personal como argumento para achacarle el crimen de impiedad.
“Pues dice [sc. Meleto, acusador de Sdcrates]que soy un inventor de dioses
O refiere Socratesl] y me denuncio6 con el pretexto de que invento nuevos dioses y

no creo en los antiguos.”?!

Pero aquello que se imputa a Socrates tiene una segunda faceta, que lo pone
en relacién con una actitud filoséfica muy en boga en ese entonces. El, como
muchos otros fildsofos, no reconocia la divinidad de los astros, sino que los
describia en términos puramente materiales. “iNo, por Zeus, oh jueces! [ oimos
exclamar al mismo Meleto en la Apologiall, ya que afirma que el sol es una piedra
y la luna, tierra.”?? Esta acusacion no era nada nuevo, por cierto, pues, como el
Socrates del texto replica, se habia dicho lo mismo de Anaxagoras. Dicha posicion,
pues, consiste practicamente en abordar la naturaleza con un enfoque cientificista,
método de investigacion muy usado por los fisicos que, desde el amanecer de la
filosofia jonia, habian dominado la escena intelectual de Grecia hasta entonces.
Respecto a dicho conflicto, el ya citado Guardini habla de una superacién histdrica

del pensamiento mitico en favor del racional, cuyo mas perfecto adalid es, en este

20 u o / > ~ / \ ~ / / 5 ~ \ / ~
“Otav L Agyw €v ) éxkAnoia mepl twv Belwv, MEOAEYwV avTolg T HEAAOVTA, KATAYEAWOLY

WG povopévour [...] dpwe pBovovoty Nuiv maot toig totovtols.” [ Euthphr.3c]

Lol yao pe momtv elvat Be@v, Kai (¢ Katvovg TTototvta Beovg Tovg O’ dpxaiovg ov
vopiCovta éypapato” [Euthphr. 3b]

Zeua AL, @ aivdgeg dikaotal, emel TV uév Aov Aibov pnjotv eivay, v d¢ aeArjvnv yav.” [Ap.
26d)]



caso, Sécrates mismo.” Esta lectura destaca algo ciertamente innegable, pero a mi
parecer no da cuenta cabal de la dimensién del problema. De ser asi, el valor de los
textos en cuestion quedaria reducido al de la documentacién historica y perderia
por completo su dimension filosofica. Pero ya al principio del presente capitulo
hablabamos del caracter paradigmatico del juicio y la muerte de Socrates, el cual,
de existir realmente, no podria estar ausente en este punto particular. Asi que, si
tratamos de analizar la cuestion mas a fondo, podemos dar con la certeza de que la
raiz esencial del conflicto es que, como dice René Girard, eminente estudioso
francés de nuestros tiempos, “todos los pueblos tienden a rechazar, con diversos
pretextos, a quienes no encajan en su concepcion de lo normal y corriente.”?* Dicho
caracter paradigmatico tiene mucha relacion con nuestro tema, pues hace
referencia a otras vias de manifestacion de lo arquetipico, a saber, los patrones de

conducta.?

De vuelta al Eutifrén, hemos de reconocer que en él Platon no ha
representado a un Socrates que niegue el pantedn griego de manera manifiesta,
pero si a uno que busca decididamente una nueva forma de piedad. Mejor dicho:
trata de vivificar de nueva cuenta los viejos conceptos; conceptos ciertamente
venidos a menos y que, para la mentalidad comun de entonces [J de la que el
personaje de Eutifron da testimonioll, ya no eran mdas que cdscaras de un
pensamiento por demds obsoleto. La actitud de Socrates conlleva, en efecto, una
revolucion, pero se trata de una que debe efectuarse continuamente en la intimidad

del alma, pues el afdn de buscar la verdad detras de cada concepto adquirido debe

23, . - .
[El pensamiento mitico] supone en la naturalezangeanismo en el cual el hombre no ha de permgnecer

si quiere cumplir su propia esencia. Tan pronto@aun conciencia presiente la propia dignidad peispn
esta dispuesta a responder por ella, debe elinsidaractitud mitica. De este modo, So6crates edlmwed
abogado de lo que es histéricamente mas adecudalcépoca, sino también de lo que es mas claro al
sentido.” (QWARDINI, La muerte de SdAcrateg, 41.)

*R. GRARD, Veo a Satan caer como el relampaBarcelona, 2002, Anagrama, p. 46.

% Vide supral, nota 23.



hallarse implicita en la conciencia de cada individuo. Aunque esta determinada
por su circunstancia (la Atenas perturbada en politica pero ilustrada en ciencia y
artes de finales del siglo V a. C.), el conflicto cae dentro del ambito de lo humano,
y en consecuencia podemos suponer que tenga un alcance mucho mas amplio. El
problema radica en que Socrates tiene la vista puesta en lo que sustenta al
concepto, es decir, la definicion esencial. Su duda no atenta contra la piedad en si
misma, sino contra la opinidon que se tiene de ella. Al escrutarla a fondo, Socrates
busca su fundamento y esencia, trata de infundirle su Idea correspondiente (que
segin el pensamiento platonico es equivalente a decir: la Verdad de la que
participa). El ejercicio que demanda su dialéctica consiste en un incansable
cuestionamiento del prejuicio en pos de una restauracidon mas absoluta del
concepto, es decir, de echar luz sobre la esencia del mismo. En otras palabras,
Socrates busca desmembrar la figura tradicional para encontrar qué hay de
verdadero en ella, si es que hay algo. En vista de esta actitud, era de esperarse
también que la habitual conceptualizacidon de los dioses griegos y de sus presuntas
enemistades resultara insuficiente, si no es que del todo insostenible. En efecto,

éste es el fundamento decisivo de la duda de Sdcrates sobre la piedad de Eutifrén:

wote, @ EVOUPowv, 6 oL vov motelg Tov atépa KOAGLwv, ovdev BavuaoTtov el
TOVTO 0QWV T pev Al TRooPAeg motels, T 0¢& Kodvw kat 1 Ovgave €x000ov,
kat 1@ uev Hoalotw Gidov, ) d¢ "Hoa €x000v, kai el tic &AAog twv Oewv
€TeQ0C ETEQW Dl EQeTAL TTEQL AVTOD, KAl £KEIVOLS KATA TX AVTA.

De manera que, Eutifron, no seria sorprendente que la accion que ta realizas ahora
de reprender a tu padre resultaragrata a Zeus, pero desagradable para Cronos y
Urano; y agradable para Hefesto, pero odiosa para Hera. Y si alguno de los dioses
difiere de otro sobre este asunto también para ellos resultara la misma situacion.
[Euthphr.8 b]

Estd claro que para una sociedad fundada en valores fijos y adquiridos por una
larga tradicién, un razonamiento semejante debia resultar sencillamente

inadmisible, pues amenaza a todas luces su estabilidad. A esto se le puede sumar



el envanecimiento intelectual propiciado por la sofistica, con el que la sociedad
ateniense se habia acostumbrado a deslumbrarse. En efecto, es facilmente
comprensible que los campeones de la elocuencia de entonces se hayan sentido
igualmente amenazados por la actitud de Socrates, pues la mayéutica del mismo
representaba para ellos el tnico reto verdadero. En el fondo, efectivamente, ésta
pretendia privar a la palabra [ el ‘tremendo rey’ de Gorgiasl] de su potestad
suprema, o al menos atribuirla a su fuente verdadera. Segtin lo cuenta Platon, era
asi como SOcrates irritaba a los supuestos sabios de la época, a quienes era capaz
de vencer en su propio terreno y humillar implacablemente, pero sobre todo de
revelar lo mas futil de su actividad retorica, rechazar lo mas endeble de su saber y
reprender lo mas flagrante de su error. En la Apologia, Sdcrates confiesa que toda la
sabiduria humana se reduce a meras bagatelas. Es entendible que afirmacion le
haya granjeado gran parte de la ojeriza en su contra, dado lo renuente que era la

sociedad Ateniense de entonces a semejante humildad:

£€00&€ poL 0UTOG O AVNE dOKELY HEV elvatl 0oPOg AAAOLS Te oAAoLS avOpwmoLg
KAl HAALOTA £aUT@, lval O’ oU" KATEITA EMEQWUNY aLTQ detkvivat Ot oloLto
pev eitvat 0odog, el &’ ov. evtevBev 0OV TOVTW TE ATXOOUNV KAl TTOAAOIS TV
TIAQOVTWV.

Me pareci6 que este hombre [sc. un supuesto sabio en Atenas] daba la impresion de
ser sabio a muchos otros hombres, y sobre todo a si mismo, pero que no lo era; y
después me esforcé por demostrarle que €l creia ser sabio, pero que no lo era. De
alli que me haya vuelto odioso para él y para muchos de los asistentes en esa
conversacion. [Ap. 21c-d]

Sdcrates, sin embargo, es peligroso sélo en apariencia, pues en verdad no pretende
nada mas que emendar las fisuras que existen de antemano en la ideologia
preponderante: intenta encauzarla por el camino mas recto hacia el Ideal, donde se
halla la verdadera justificacion de los contenidos de dicha ideologia.
Objetivamente no hay nada de nocivo en esto, pero si el sistema de valores en el

que la Atenas de ese entonces se sustentaba era en cierta forma decadente U justo



como lo califica Nietzsche?[], es de entenderse que una buena mayoria lo haya
visto peligrar ante esa osada busqueda de la definiciéon de virtud. ; Acaso era temor
a encarar la vanidad de algunos de los asuntos mas favorecidos en esa sociedad; u
orgullosa renuencia a reconocer que, a la luz de los mismos parametros racionales
con que los atenienses se habian educado a pensar, la nueva virtud de Socrates se
mostraba de mucha mayor solidez? No en vano Platon hizo énfasis en el efecto
irritante que lograban a veces despertar las asiduas conversaciones de su maestro,
esa mezcla de piquete y prurito del que ya antes hicimos mencion.”” Ante Eutifron
esta cualidad realmente no sale a relucir, pues Platon lo describe més bien como un
hombre simple; frente a €l Socrates se muestra como un pugilista seguro de su
victoria. Por el contrario, el efecto de ese aguijon se advierte en la queja de
Alcibiades: le reconoce superioridad sobre el resto, pero no deja de reprocharle su

ironico desdén a todo lo que tiene para él algun valor.

lote 6tL oUte &l TIG KAAOG €0t péAEL aUT@ OVOEV, AAAX KATADEOVEL TOOOVTOV
doov ovd’ av eic oindein, obT &l TiIc MAovOLog, OUT el AAANV TV TNV EXWV
TV VTTO MANO0UG HAKAQLLOMEV@V: 1YELTAL OE TTAVTA TAVTA T KTIHATAX OVOEVOS
afla kal HAg ovdEV eival, Aéyw VULV, elWVELOREVOS dE Kal TallwV TAVTA TOV
Blov Eog ToLg avOEWTOLS dlaTeAeL.

Ustedes saben que no le importa nada si alguien es bello, sino que desprecia esto en
una

medida que nadie se imaginaria; ni le importa si alguien es rico, ni si posee algtin
otro

honor de los que son celebrados por la mayoria. Antes bien, considera que todos
estos

ajuares no valen nada, y que nosotros no somos nada. Se lo digo: se pasa la vida
entera

haciendo ironias y bromas a los hombres. [Smp. 216 d-e]

A estas alturas es menester evidenciar el lado psicologico de la cuestion: si

retomamos la analogia esbozada arriba, la sensacién de amenaza parece surgir solo

%6 Cfr. NIETZSCHE, op. Cit.
?"Vide supra Il, p. 31.



cuando se busca, incluso de maneras desesperadas, una auto-justificacion. Por
decirlo de alguna manera, la condena de Socrates fue casi un mecanismo de
defensa propiciado por una conjuncion de temores e incomodidades individuales
O pertenecientes a un ego exaltado, diriamos hoyll por parte de personas como
Alcibiades, de los sofistas influyentes y, en definitiva, de buena parte de Atenas.
En efecto, el eterno cuestionamiento de todo sustento del mismo y la inamovible
decision de evidenciar todos sus enmascaramientos desperto sin duda la envidia y
el enojo de la mayoria.?® En este sentido, el antes citado Girard habla de
mecanismos de violencia repetitivos y ‘miméticos’, que suelen desembocar en el
linchamiento espontaneo de un ‘chivo expiatorio’, que termina siendo una especie
de catarsis colectiva de los individuos de una sociedad. “Lo que los reconcilia
O dice el autor] no puede ser otra cosa que la proyeccion sobre la victima primero
de todos sus temores y, después, una vez que se sienten reconciliados, de todas sus

esperanzas.”

Pero, segun lo pinta el discipulo, la actitud de Socrates estaba motivada por
un anhelo de perfeccidon y un profundo desprecio por cualquier tipo de aberracion
de esa meta, lo mismo ardua que sublime. En este sentido, asi como antes
consideramos el papel del sabio como intermediario entre la opinién y la Idea,
podria decirse aqui que, el sabio hace las veces de conciliador entre la conciencia
personal y un designio mas profundo de la psique humana [ del inconsciente,
dirian los psicologosll muy a pesar de las renuencias egoistas que puedan
oponerse a ella. En efecto, Nilsson también insiste en la humildad profesada en el
culto de Apolo. Quiza esto explica el que Platon describiera el efecto causado por
Socrates como un choque de sentimientos encontrados [ si se puede llamarlos

asill, pues de la misma manera que a Alcibiades, también movia al resto de sus

8 GIRARD, Op. Cit.,p. 94.



conciudadanos hacia un anhelo profundo y universal, a la vez que hacia temblar
en ellos una incertidumbre comuin. De manera que podriamos ver en esos
‘acusadores ocultos’” del principio de la Apologia el obscuro recelo que los
atenienses le guardaban al depositario de sus mads altas aspiraciones, cuya causa
era una supuesta injuria que el pueblo encontraba en la actitud del sabio. En
realidad, no se trata de algo muy distinto al latente impulso de acallar ‘la voz de la
conciencia’ cuando se yerra a sabiendas, conflicto que, a final de cuentas, cada uno
de nosotros es susceptible de sufrir en su fuero interno. Ante esto, es natural que
una conciencia no preparada responda con un miedo muchas veces irracional e
irrefrenable. Pero Platon, que entendid a la perfeccion el mecanismo psicoldgico
que se tradujo en la acérrima enemistad de una inmensa mayoria en contra de su

maestro, le hace pronunciar a éste el quid de la cuestion:

el yap oleoOe amoxtelvovteg dvOQmMOLS EMIOXNOELY TOLU OVEIley TIva ULV
0Tt o0k 000ws (Nte, 0V KAAWS dixvoetoOe: oL Ydo €00’ abtn 1) dmaAAayr) oUte
TIVL duvatn) oUTe KaAr), dAA™ ékelvn kal KaAAloT kal O&oTn, pr) Tovg dAAovg
KOAOVELY AAA’ EavTOV magaokeLAlely Omwe €otal s BEATIOTOC. TADTA HEV ODV
VULV TOLS KATAYNPLOAUEVOLS LAVTEVOAUEVOS ATIAAARTTOMAL.

Si ustedes piensan que matando hombres impedirdn que alguien les reproche que
no viven correctamente, entonces su razonamiento no es valido. Pues ésta no es
una salida ni muy factible ni honesta; sino que es ésta la mas honesta y mas facil:
no reprimir a otros, sino disponerse uno mismo de tal manera que sea lo mejor
posible. Yo, tras haber vaticinado esto a ustedes que me condenaron con su voto,
salgo librado. [Ap. 39d]

Ahora bien, tras esta somera exploracion de las causas y los factores que tuvieron
lugar en el juicio de Socrates, la situacion del sabio no se muestra muy alentadora,
pues pareciera que su piedad lo ha arrastrado irremediablemente a la muerte; de
hecho, el dios lo guié siempre mediante suenos y sefiales, de modo que fue en
parte autor de la ruina de su protegido. De manera que seria oportuno
preguntarnos, como el mismo Socrates lo hizo, sobre la verdad que oculta este

hecho. Recordemos que Apolo gusta de hablar con enigmas. ;Seria todo una



escena montada para probar la firmeza del sabio? Como respuesta a esto se

pueden citar las palabras de Socrates a Criton:

ToLg dn Adyoug obg év t éumpooBev édeyov ov duvaual VoV EkPadely, émeldn
pot 1j0e 1) TOXN Yéyovev, dAAX oxedov Tt Opolot Ppaivovtal pot, Kol Tovg avTovg
TEeoPeVW KAl TIUQW OVOTIEQ KAL TTQOTEQOV.

Las razones que antes exponia no puedo rechazarlas ahora, ya que me ha tocado
esta suerte, sino que me parecen mas o menos parecidas, y las privilegio y estimo
como las de antes. [Cri. 46b-c]

Por otro lado, aunque pensar en los ultimos momentos de Socrates como una
prueba resulte una explicacion atractiva, es tanta la confianza que el sabio deposita
en su daimon que resulta dificil que hubiera sido capaz de contrariarlo alguna vez.
De hecho, la voluntad del hombre beato (eudaimon) coincide plenamente con su
voz interna. Tal vez en esta misma confianza de estar cumpliendo la voluntad
divina se encuentre la clave del asunto, pues justamente en ella estd basada toda la

labor filoséfica de Socrates. Leamoslo en sus palabras:

OTL O’ &YW TUYXAVW WV TOLOVTOG 0log VO TOL Beov 1) mMOAeL deddoOa, EvOEVOEe
AV KATAVOToaLte: oL Yoo AvOowTivew €0lke TO €UE TV HEV EUAVTOD TIAVTWY
NueAnkéval xat dvéxeoBal Twv olkelwv apeAovuévwy Tooavta 1jon €tn, To dO¢
VUETEQOV TIQATTELY Ael, Wl EKAOTW TEOOLOVIA WOTEQ TATEQX T) AOEAPOV
nipeoPutegov melbovta EmipeAelcOat ageTng.

Por lo que sigue podrian comprender que yo soy de tal naturaleza como para haber
sido donado a la ciudad por el dios. Pues no parece humano el que yo haya
descuidado todas mis cosas y tolerado que mis asuntos domésticos estuvieran
descuidados por tantos afios, pero que siempre me haya ocupado de los de ustedes,
acercandome en privado a cada uno como un padre o un hermano mayor, que
busca persuadirlos de que pongan cuidado en la virtud. [Ap. 31a-b]

Hemos de recordar ademas, que para la ética platonica el conocimiento de la Idea
implica necesariamente adecuarse a la misma. Se trata de algo que podriamos
definir como una moral de asimilacién, pero que no precisa del seguimiento de un
dogma externo, sino de la cabal comprension de lo que debe ser, puesto que es
conveniente y bueno. Esta es la verdadera esencia de la mayéutica, que pretende

extraer los contenidos inherentes al individuo, no procurarselos de manera



extrinseca. De alli la famosa ecuacion socratico-platonica que equipara el saber con
la virtud. Bajo esta misma premisa, el constante filosofar de Sdcrates [ entendido
como obediencia incondicional al designio divinoll representa un bien enorme, el
mas grande, para sus conciudadanos. Socrates habla de sus habituales
interrogatorios de manera perentoria: “Pues esto ordena el dios, bien saben
ustedes, y yo considero que no se ha producido ningtin bien mayor que mi servicio
al dios.”? Al respecto, Guardini aventura una conclusiéon que no parece para nada
errada, tomando en cuenta la exposicion de Platon: “Si esto es asi [ dice], la
oposicion que por todos lados encuentra significa entonces que hombres,
concepciones y sistemas, en una palabra, lo vigente, rehtisan obediencia a las
exigencias divinas; jque ellos, y no Socrates, son culpables de asébeia [sc.

impiedad]!”*

Asi pues, Platon hace de la labor de Sécrates una mision altruista de las mas
sublimes; cosa que nos revela ciertamente una sincera admiracion, pero sobre todo
la conmovedora gratitud del discipulo que ha obtenido el verdadero fruto de una
ensefianza. Fue precisamente a través de una experiencia intima y personal que
Platon tomo conciencia del verdadero beneficio que habia obtenido de la
convivencia con su amigo y mentor; beneficio que, por cierto, percibié6 de una
naturaleza tan pura y elevada que no dudd en revestirla de un caracter divino. Esta
asimilacién no debe extrafiarnos, pues al existir dentro del imaginario griego una
figura arquetipica y simbdlica con la que facilmente se podia identificar la actitud
de Socrates, a saber, la del dios Apolo, su imaginacion no requirié de un salto muy

grande para establecer el parentesco y completar los hechos presenciados con las

29 “radta Y keAevet 0 Bede, U 0T, Kal £y olopal 0vdéV Tw DUV Hellov ayadov yevéodal év
) MOAeL T TV EUNV 1@ Oeq vmneeoiav.” [Ap. 30 a]

%0 GUARDINI, op.cit.p. 78.



intuiciones captadas.’! En efecto, en el estudio antes citado, Nilsson dice también
de Apolo que “se pone contra el ensalzamiento de uno mismo en la religion y en el
culto, y ensefia la subordinacion obediente a las prescripciones de los dioses.”*
Esto lo vemos verificado en el relato platdnico no solo con la recurrente obediencia
del dios, sino con la conjetura que se desprende del ordculo, que Sdcrates explica

de la siguiente manera:
Kal patvetal TovTov Aéyelv TOV LwKEATN, mEookexonodat d¢ t@ éuq ovouart,
EUE TTAQADELY A TIOLOVHEVOG, WOTIEQ &V <el> elTroL OTL “00Tog LWV, W AvOQWTOL,
ooPWTATOS £0TLV, OOTIC WOTEQY LWKQATNG EYVWKEV OTL 00dEVOG AELOG €0TL TN
aAnOeia mEoOg coPlay.

Y parece que se refiere a Sdcrates, pero sélo utiliza mi nombre, poniéndome por
modelo, como si dijera: “El mas sabio de ustedes, oh mortales, es quien, como
Sdécrates, llegd a conocer que en verdad no es digno de nada por lo que atane a la
sabiduria.” [Ap.23a-b]

Es de notarse que este dios también se relaciona frecuentemente con una ética
superior,® en la que sin duda Sécrates (o Platén a través de él) tuvo siempre en la

mira:

€Tl O TO la EkaoTOV lwV EVEQYETELV TNV HeYloTnV eveQyeoiav, ws éyw Pnu,
EvtavBa 1Na, EmixelpV ékaotov DUV Ttelbetv un mEOTEQOV UNTE TWV EXVTOD
pundevoc émueAelocBal mElv éavtov EmipeAnOeln 6mwe ¢ PéATiIoTog Kal
PEOVIUWTATOG £00LTO, UNTE TWV TNG TOAEWS, TOLV AVTNG TS MOAEWS, TWV TE
AAAWV 0UTW KT TOV AUTOV TEOTOV eTtipeAetodat.

Iba a donde dirigiéndome a cada uno en particular le procurase el mayor de los
beneficios, segin sostengo yo, intentando persuadir a cada uno de ustedes de que
no pusiera atencion a ninguno de sus asuntos antes que a la manera de que él
mismo fuera lo mas bueno y mas prudente posible; ni de que atendiera los asuntos

31 “Tener imaginacion' es disfrutar de una riquezteriar de un flujo de imégenes ininterrumpido y
espontaneo. Pero, aqui, espontaneidad no quieteimlencion arbitraria. Etimologicamente, 'imagiién’

es solidaria demagq 'representacion, imitacion', y dmitor, 'imitar, reproducir'. Esta vez la etimologia
responde tanto a las realidades psicoldgicas cor@ eerdad espiritual. La imaginacidmita modelos
ejemplares -las Imagenes-, los reproduce, losuelwa, los repite indefinidamente.” BDE, Imagenes y
simbolop. 20.)

32 NILSSON, op.cit., p. 247.
#Videnota 12.



de la ciudad antes que a la ciudad misma; y de que atendiera las demads cosas del
mismo modo. [Ap. 36¢-d]

Ahora bien, aunque quizd aparece de manera un tanto cuanto velada, el
movimiento ascendente que ya antes definimos como caracteristica del Sécrates
mediador aparece también aqui: para el ser humano, tender hacia arriba se traduce
en perfeccionamiento de si mismo. En el &mbito trascendente [J donde podria estar
incluido el arquetipol]l la preocupacién moral se transforma en contemplacién de

la Idea; a cuya formulacién aspiraba Soécrates con sus penetrantes interrogatorios.

En este mismo sentido debe entenderse la actitud de plena coherencia con
que Sdcrates termino sus dias, segin lo describe nuestro autor en el Criton. Este
didlogo se sitia durante uno de los ultimos dias de la vida de Socrates, mientras
espera su ejecucion en una celda. Su amigo Criton ha llegado muy temprano en la
mafana para ofrecerle una alternativa a la muerte: escapar de la carcel. Al
inconstante Criton no sdlo lo mueve el temor a perder a su amigo, sino también la
vergiienza ante la opinidon pulbica, que lo vejaria al saber que, pudiéndo haber
ayudado a Sécrates con dinero, no lo habia hecho. El sabio, sin embargo, se niega,
con la firme certeza de que mas vale padecer una injusticia que cometerla. Aqui la
argumentacion sobre la Justicia supera el orden puramente juridico para situarse
en una esfera superior, la de la Idea, donde todo parece tefiirse de cierta inefable
sacralidad. Asimismo, la prosopopeya de las Leyes no es fortuita, pues se trata de
una imagen que proviene de un lugar mucho mas alto y cuyo poder se extiende
mas alla de las estrechas fronteras de Atenas. Como le sucede a menudo, Sécrates
se enfrenta a una Idea, a la Justicia en si misma, de la que las leyes son participes o
a las que son cuando menos aspirantes. Es por ello que se revela tan apremiante
para el sabio acatar el veredicto de sus jueces, por mas desfavorable que le resulte,
ya que al ir en contra de tan solo una de las leyes contrariaria la totalidad de la

Idea. Esto, sobra decirlo, significaria obrar en contra del designio divino. Al final,



toda injusticia ha de atribuirse al arbitrio humano, ciertamente falible, como dicen
las Leyes a Socrates: “Pero si te marcharas ahora, la injusticia con la que te marchas
no la habras recibido de parte de nosotras las Leyes, sino de los hombres.”34 Creer
lo contrario seria un acto tan impio como desacatar el mandato de Apolo, pues
tanto éste como la Justicia pertenecen a un orden superior. Platén expresé esto al
hermanar las leyes terrenas con las del Hades, que se haran valer contra cualquiera

que haya atentado en vida contra las primeras:

gorv 0¢ €EEAONG [...] Nuelg € ool xaAemavovuev CwvTl, kKal €kel ol NpéTegot
adeAdot ot &€v Aov VOUOL 0VK eVHEVQS 08 VTtodEEovTal, €ldOTeg OTL KAl 1UAS
émexelpnoag amoAéoatL o 0OV HEQOG.

Si te escapas [...] nosotros nos enfadaremos contigo mientras vivas, y nuestras
hermanas, las leyes del Hades, no te acogeran alld con benevolencia, sabiendo que
intentaste destruirnos, por cuanto estuvo de tu parte. [Cri. 54 c]

De tal manera que, cuando presenciamos con ojo atento al Sécrates platénico, se
hace evidente que toda su fuerza, es decir, su virtud, proviene de la Idea. Todo el
suceso de su juicio no tendria ni un atisbo del impacto que presenta de no ser por
el valor de ésta misma, o de los primeros indicios de lo que llegara a ser después en
el pensamiento de Platon. En efecto, la Verdad tras la Idea terminé por iluminar de
cierta manera el episodio, que tenia toda la traza de ser una devastadora victoria
del mal y la injusticia. Fue precisamente a través de la Idea U procurada por
Socrates sobre todas las cosasl] que la balanza termin6 por inclinarse hacia el otro
lado. “Que nunca es correcto cometer una injusticia ni pagar una injusticia con otra
[...] asi me parecia ya antes y me parece todavia ahora.”3> Tal es la conviccién del
sabio, y justamente bajo esta consigna su condena se convirtié en la culminacion
triunfal de una vida consagrada a los valores mas altos. Y es asi que, segun los

argumentos puestos en boca de Socrates, se hace evidente que la sabiduria se basta

$UGAAX VOV pév nduuévog dret O dicen las Leyesd v aming, ovx 0O’ UAV TOV VOUWY

GAAQ U1 avBpwmwv.” [Cri. 54 b-c]
% “hg oLdEMOTE 0ROWS EXOVTOG OVTE TOV AdUKEV OUTE TOD AVTADIKELV [...]éHOL HEV YaQ Kal

TaAaL 00Tw Kal vov €t dokel.” [Cri. 49d-e]



a si misma y que no hay iniquidad que valga en su contra. Esta certeza resulta
inamovible, pues surge no de meros postulados tedricos, sino de una plena

conviccion interna:

o0 yapQ olopat Oegutov eival apelvove avdpl VMO xelpovog PAdmtecOat
amoktelvele Hevtav lowg 1) €€eAdoetev 1 ATpwoeley: AAAQ TavTax 00TOG eV
lowg oletat kat &dAAOG TiG OV peYAAa KoKk, €yw O oLk olopal, dAAX TOAD
HAAAOV TTOLELV &t OUTOOL VUV TTOLEL, AVOQX ADIKWG €MLY ELQELV ATIOKTELVUVAL.

No creo que esté permitido que alguien de mayor valia sea dafiado por alguien
peor. Tal vez lo podria matar, ciertamente, o desterrarlo o privarlo de sus derechos.
Pero tal vez él o alguien mas considera estos grandes males; yo, por mi parte, no
los considero tales, pero pienso que es mucho peor hacer lo que éste hace ahora, es
decir, intentar matar a un hombre de manera injusta. [Ap.30c-d]

Aunque se trata de una valoraciéon en buena medida cierta, ver en el drama
socratico la postrera ensenanza del sabio [ la mas importante, sin dudall, bajo
aquel viejo adagio de ‘educar con el ejemplo’, no nos deja de parecer una
interpretacion simplista. Como anotamos antes, no creemos que el Socrates
platonico sea meramente un exemplar retorico. Lo mismo seria querer despojar a
Platon de su alcance metafisico y ver en él solamente a un filosofo moralista. De
hecho, una vez mas Sdcrates aparece en su rol del intermediario, arquetipo que no
enmascara otra cosa que la condicion humana. En este caso, sin embargo, la
mediacion no es meramente tedrica. De hecho, segiin la tendencia del pensamiento
platonico a separar la realidad ideal y el mundo del devenir, ;no podria decirse
que Socrates en el Criton quebranta esa division y concilia ambos planos? Al actuar
conforme a la ‘Justicia Verdadera’, Socrates se presenta de alguna manera como
depositario de la fuerza casi divina de la misma. Por las repercusiones que
efectivamente puede tener un hecho de tal naturaleza, la fuerza de esta suerte de
consagracion de la realidad mundana a través de un alto ideal es muy digna de ser

tomada en cuenta.



Ahora bien, definir el acto en términos de consagracion puede parecer una
comparacion algo inaudita, acaso excéntrica e incluso exagerada, pero para
comprenderla cabalmente es menester repetir una vez mas que todo aquello que
hable del caracter numinoso de los simbolos, las religiones y los ritos debe referirse
necesariamente al alma, es decir, a los distintos y muchas veces inescrutables
procesos que tienen lugar en el mundo interior y que mueven ocultamente la
conciencia humana. De hecho, para Platén no era otro el campo de batalla entre la
opinidn y la verdad que este mundo interior del alma, pues sabia muy bien que el
comportamiento del hombre estd determinado por las convicciones que, sea
consciente o inconscientemente, estén guardadas alli dentro. A partir de esta
relacion el aparente abismo entre la realidad interior y mundo sensible queda
abolido por entero: ya antes Parménides habia dicho que ser y pensar son una
misma cosa. De alli la constante preocupacion psicoldgica de Sdcrates, quien
interroga a Criton en estos términos: “Pero, jacaso hemos de vivir con esa parte
nuestra ya corrompida, a la que lo injusto arruina, pero lo justo beneficia?”* La
respuesta de Critdn es perentoria: “De ninguna manera.” También en la Apologia
Socrates hace del alma el verdadero sitial de la virtud, y hace de ésta el origen de

todos los demas bienes. Habla Sécrates de si mismo:

0VOEV YO AAAO MOATTWV €yw TeQLéQXOMAL N} TelBwV VUV Kal VEWTEQOLS KAl
TIEEOPUTEQOVG UNTE OWHATWV ETtpeAelobal unte XoNUATWV TEOTEQOV UNdE
oUtw oPdda s TS PuxNg OTws we dplotn éotat, Aéywv 0Tt ‘oUK €k XONUATWY
apetn yiyvetay, aAA’ €€ apetng xonpata kat ta dAAa ayaba tolg avOpwmolg
anavta kat dla kat dnuooia’.

Ando por alli sin hacer otra cosa que tratar de persuadir tanto a los mas jovenes
como a los mas viejos de entre ustedes de que no pongan primero el cuidado del
cuerpo ni de las riquezas, ni tan diligentemente como a hacer que el alma sea lo
mejor posible; y les digo que de las riquezas no nace la virtud para los hombres,

B UAAAG et Exelvov GO UV PLwTov diedOaouévoy, ¢ TO Adikov HEv AwPatat, T d¢ dikatov

ovivnow;” [Cri.47e]



sino de la virtud las riquezas y todos los otros bienes, tanto en la vida privada
como en la publica. [Ap. 30a-b]

De esta manera, la antedicha consagracion debe ser entendida segun ese
movimiento vertical que ya hemos descrito antes, el cual tiene lugar justamente en
el complejo psicologico del ser humano. También hemos dicho con anterioridad
que esta linea vertical que va de la opinion a la Idea se corresponde con la que sale
de las profundidades del alma hacia la conciencia, segtin el arte de la mayéutica,
que pretende extraer los contenidos inherentes del alma. Como leiamos en la
alegoria de la caverna, a la ascension sigue a su vez un descenso, pero uno en el
que la visién del mundo sensible queda transfigurada con la luz del conocimiento
adquirido. Asimismo, la congruencia de Socrates ante su condena debe entenderse
como un ultimo descenso, pero esta vez no sélo para alumbrar, sino para encender
otras almas con la luz de la Idea. Tan seguro esta Socrates de la victoria que le
acareara actuar de como lo hace que es capaz de vaticinar a sus jueces lo que

seguird a su asesinato:

niAelovg éoovtal DHAG ol EA€yxovTeg, oDC VOV €yw KATELXOV, VMELS D& OVK
NoOdaveoOe kat xaAemwrtepol éoovtal 60w vewTeol eloy, kat Vel HAAAov
AYAVAKTNOETE.

Quienes los cuestionen seran mas que los que hace poco yo tenia, aunque ustedes
no lo percibian. Y seran tanto mas severos cuanto son mas jovenes, y ustedes se
irritardn mas. [Ap. 39¢-d]

Al final, la prueba mas fehaciente de que Socrates actualizé con éxito el contenido
de una Idea se encuentra en la ecuanimidad con que afronté su muerte. Platon nos
lo describe en un estado casi beatifico mientras espera en su celda, tanto en el
Criton como en el Fedon se menciona la admirable manera en que SOcrates soporto
la desgracia.” En efecto, el que un hombre sea capaz no sélo de mostrarse firme,
sino incluso de avanzar de buen grado hacia el final de su vida dice mucho sobre el

efecto psicologico que puede llegar a tener una conviccion como la de Socrates. Se

37Cri. 43b ss.Phd.58ess.



IV. MUERTE, SACRIFICIO Y TRASCENDENCIA

Por su relacion con Apolo, podria decirse que el papel de Socrates en la Apologia se
perfila como enviado del dios; en el Critén, como su ministro; y en el Fedén, como
su ofrenda sacrificial. La accion en este ultimo tiene lugar el mismo dia en que ha
de consumarse la sentencia, de modo que en conjunto con los tres didlogos nos
permiten contemplar de corrido el desarrollo de los sucesos, desde el juicio hasta la
ejecucion. En efecto, el camino de la sabiduria, que Socrates habia seguido en
obediencia al mandato del dios, lo habia llevado a la carcel. Pero aun alli la
decisién del sabio se mantuvo firme, pues, pese a que tuvo la oportunidad de
escapar, decidié persistir en su mision y ser congruente con su mensaje, de manera
que con su obediencia al dios termino casi por firmar él mismo su sentencia de
muerte. De hecho, la intensién divina nunca se oculto, sino que fue siempre
manifiesta a través del daimon que U recordemos el pasaje de Plutarcol] condujo a
Sdcrates por casi toda su vida. Segun relata el mismo sabio en la Apologia, la voz
guardo un absoluto silencio cuando pudo haberlo disuadido de presentarse en el
tribunal... Cum quiescunt, probant, para decirlo con Cicerén. Fue entonces cuando
Socrates, impulsado por una fe que rayaba en ciega confianza, asumid con
orgullosa entereza las tltimas consecuencias de su Moira (destino). Al principio del
didlogo se refiere algo peculiar en la actitud del viejo sabio, algo verdaderamente
excepcional que otorgo la certeza a Fedon de que el destino de Socrates era mas
que humano:

evdAHWY YA&Q pot avno épaiveto, w Exékoates, kal ToL TOTOL Kal Twv Adywv,
WS AdeWC Kal Yevvaiwg €teAevta, WoTe pot €ketvov maglotaoBat und’ eic Awdov
Wvta avev Oelag poloag tévat, dAAx kal €ékeloe APIKOUEVOV €0 TOAEELY ElTteQ
TIG TIWTIOTE Kotk AAAOG.

Tuve la impresion de que el hombre [sc. SOcrates] estaba feliz, oh Equécrates, tanto
por su talante como por sus palabras. Termin6 sus dias con tanta entereza y
prestancia de espiritu que se me figuré que no iba al Hades sin la intervencién de
algun destino divino, y ademas que al llegar alld se encontraria tan bien como
nadie mas se encontrd nunca. [Phd. 58d-59a]



Platon insiste en la volutad superior que guiaba la vida de Socrates en numerosas
ocasiones; tantas que el hecho no puede ser pasado por alto. Dicha volutad, como
ya vimos, se identifica con el dios Apolo. Asi que ese brillante dios de la belleza, en
recompensa a una larga vida de abnegada obediencia, ;llevaria a su instrumento
directo a su ruina, abandondndolo al miserable espectaculo de la injusticia de los
hombres? Por mas divino que resulte, hacer de juguete de los dioses no es ningin
destino alentador. Sin embargo, como vimos en el capitulo anterior, pese a que el
juicio y la condena de S&crates podrian parecer su maxima derrota, la perspectiva
de Platon tiene como premisa el que no hay mal que pueda contra la sabiduria,
pues el hombre que se guia por ella siempre tendra de su lado el favor divino.! Sin
duda la muerte representa la mayor prueba para esta afirmacion, pero es evidente
que Platon quiso dar el testimonio mds contundente de su certeza en la
ecuanimidad de su maestro. De hecho, pareciera que Sodcrates debiera
autoinmolarse, por decirlo asi, en aras de esta verdad. En todo el Feddn escuchamos
a Socrates hablar de la maxima ‘ofrenda’ que debe hacer todo aquel que aspire a
una sabiduria perfecta, es decir, el sacrificio de la existencia corpdrea. Pero, de
nuevo, al hablar del prototipo del filosofo Sdcrates también se refiere a si mismo, y
en este caso no podria estar expresado mds claramente: es él quien pronto ha de
hacer su oblacion ultima y decisiva. Y no es para menos, pues recordemos que
SOcrates represento para Platon el paradigma de la sabiduria.

Ahora bien, el Feddn es un didlogo cuya tematica no sélo cae de lleno en el
terreno de la metafisica, sino que, ademas, precisa de no poca fe para ser entendida
cabalmente. Ciertamente resulta extrafio que al inicio de la conversacion Socrates

de por sentado que sus interlocutores comparten la idea de que todo conocimiento

L4ovK E0TIv AvdQL Aya0@ KakdV 0UdEV oVTe (WVTL 0UTE TeAevTHOAVTL 0VdE dpeAsital DO Be@v
tx tovtov medypata” (No hay ningln mal para el hombre bueno, ni vivenuerto, ni sus asuntos son
descuidados por los diosesAp| 41d]



es un recuerdo del alma, pero es innegable que estas especulaciones sobre la
inmortalidad del alma y la vida después de la muerte, para ser fructiferas, debian
partir de ciertos presupuestos tedricos, que en definitiva, pese a al sustento logico
que pudieran presentar, no eran sino saltos de fe. La muerte, por otro lado, ha sido
siempre para el hombre el misterio mas impenetrable. Ante ese muro de tinieblas
del que esta circundado el breve espacio de la vida, es natural que cualquier
persona se conmueva y estremezca, no obstante su educacién filosdfica.
Apolodoro, por ejemplo, a pesar de ser un asiduo escucha de los discursos de
Sdcrates, no dejo de llorar el ultimo dia de su amigo, segtin cuenta Platén. Por otro
lado, cuando alguien se va a la otra ribera, al dolor de su partida se suma el del

1

terrible reconocimiento de la propia caducidad. Para decirlo con Borges, “el
muerto no es un muerto, es la muerte;” asi que cada duelo es a la vez un
enfrentamiento con nuestra irremediable caducidad. Y al final en esta materia tan
obscura el ser humano so6lo posee el beneficio de la especulacién. Ante semejante
abismo, en apariencia insondable, Sdcrates se sirve de su confianza en Apolo como
de una antorcha; sin este fundamento divino, la posicion de Socrates seria del todo
desfavorable.

De hecho, uno de los autores consultados llama la atencion sobre el hecho
de que, en la carta VII, Platon no menciona ninguna de las pruebas del Feddn, sino
que defiende la creencia de la vida ultra-terrena aduciendo la autoridad de los
ancestrales misterios que la profesan.? Y ciertamente podria resultar un tanto
chocante que un fildsofo apele con tanta desenvoltura a una creencia escatologica
no comprobable logicamente, dado que hoy en dia el gremio de los filésofos

pareciera mas bien afecto a las vias estrictamente racionales. Sin embargo, como ya

hemos tenido oportunidad de sefialar en otros contextos, esta fe no es para nada

2T.M. ROBINSON, Plato’s psychologyToronto, University of Toronto Press, 1995, p..130



ajena al pensamiento de nuestro filésofo; no podria serlo, de hecho, puesto que es
nota particular de su ideologia arcaica. Segun los valores de esta tltima, la fe no es
un remedio para la duda filosofica, sino una manera de abordar el misterio. De
hecho, si a algo debe su enorme resonancia la filosofia platonica, podriamos decir
que es justamente a esa admirable capacidad de dejarse imbuir por el misterio de
lo inefable, sin perder los estribos de la inteligencia racional. Fue esta caracteristica
la que le granjed el mote de divino a Platon entre los circulos intelectuales de la
Europa del Renacimiento, no obstante sus convicciones religiosas de raigambre
cristiana. Mircea Eliade toca el asunto con particular agudeza:

Seria, pues, posible decir que esa ontologia 'primitiva’ tiene una estructura
platénica, y Platon podria ser considerado en este caso como el filésofo por
excelencia de la 'mentalidad primitiva', o sea como el pensador que consiguié
valorar filosoficamente los modos de existencia y de comportamientos de la
humanidad arcaica. [...] El gran mérito de Platén sigue siendo su esfuerzo por
justificar tedricamente esa vision de la humanidad arcaica, empleando los medios
dialécticos que la espiritualidad de su tiempo ponia a su disposicion.?

A nuestro parecer, esto hace del Fedén uno de los didlogos mas sublimes de todo el

corpus. En sus paginas se puede casi vislumbrar el limite que divide al mundo
visible de la ultima region del misterio, y aun alli no falta la solidez de la razon,
que nos persuade para que creamos que andamos sobre suelo firme. Y justamente
de ese fecundo encuentro entre ambas maneras de abordar el mundo brota el
arquetipo en simbolismos verdaderamente sublimes por su profundidad y
claridad de pensamiento.

Ahora bien, cuando buscamos indicios de naturaleza arquetipica en el relato
que hace Platon de la muerte de su maestro, no se puede mirar sin cierto asombro
el que, pese al gran lapso de tiempo que separa la redaccion de cada uno de los
didlogos, algunos motivos se encuentren ya desde el inicio. Esta circunstancia, que

en otro tipo de investigacion seria harto perjudicial, pues pondria en entredicho la

% ELIADE, El mito del eterno retorng. 40.



autenticidad del mismo recuerdo, en la nuestra ofrece unas cuantas ventajas. En
primer lugar, nos lleva a concluir que muchos de los atributos arquetipicos que
Platon le atribuyéo a su maestro fueron de alguna manera identificados
intuitivamente ya desde el inicio; en efecto, seria natural que las impresiones mas
terminantes sobre su maestro lo hayan acompafado durante toda su vida. Nos
permite, ademads, apreciar la evolucidn que siguieron estas ideas conforme
maduraba el pensamiento del filésofo. En efecto, podriamos decir que con los afos
Platon gand cierta profundidad. El Critén, por ejemplo, se concentra mas en el
aspecto moral del asunto, mientras que el Feddn se arroja hacia abismos metafisicos
que a la inteligencia desnuda U por asi decirlod parecerian insalvables. La edad
debe ser tenida como un factor determinante en este caso, pues no es dificil pensar
que las especulaciones de Platon sobre la muerte adquirieron nuevos matices a
medida que el problema adquiriéo mayor presencia en su vida.

En este sentido, el Criton y el Fedén pueden considerarse didlogos paralelos:
ambos tienen por escenario la carcel, situacion que evocaba en la mente del artista
motivos similares, en parte conservados por su mas intimo recuerdo y en parte
trastocados por sus enardecidas reflexiones. En el primero de ellos, la espera del
dia nefasto en que debia cumplirse la condena era prolongada por una nave que
habia sido enviada a Delos como ofrenda al mismo Apolo. Durante el tiempo que
durara este periplo sagrado U que conmemoraba el viaje emprendido antafio por
Teseo para liberar a los atenienses del cruel yugo de Minos, rey de Cretall la
ciudad debia permanecer limpia de sangre. En el Fedén nuevamente se retoma este
asunto:* han pasado tres dias y la nave por fin ha regresado al puerto, trayendo

consigo el mandato inexorable. Le toca, pues, morir a Sdcrates, justo como le habia

4 Cri. 43c ss.; Phd58a ss.



sido revelado en un suefio, en el didlogo que Platén habia escrito unas décadas

antes. Asi lo refiere Socrates a su amigo Criton:

€00KeL TiG poL YL VI) TRooeABOVTA KAAT Kol €VELDTG, AeVKX LUATIA €xovoQ,
KaAéoat pe Kal elmetv: “w Lwkoates, “Nuati kev tortdtw POV €oiBwAov tkoto.

Me pareci6 que se acercaba una mujer bella y bien ataviada con unos ropajes
blancos, que me llamaba y decia: “En el tercer dia, Socrates, llegaras a la fértil Ftia.
[Cri. 44a-b.]

Segin nos parece, la caracterizacion de la mensajera resulta lo suficientemente
expresiva: al igual que en el Fedon, Socrates no se conmueve ante la muerte, sino
que, por el contrario, la interpreta como un bien; el suefio mismo es demasiado
luminoso como para ocultar algin miedo. El verso que Platon eligié para la
descripcion del Hades también revela algo peculiar: desde entonces tenia la certeza
de que a su maestro no lo esperaba la desolacion después de la muerte, sino una
feliz abundancia. En cuanto al origen de este sueno, la opinién de la psicologia
moderna podria sernos de ayuda. En efecto, este suefio cae de lleno dentro de la
definicion de ‘suefio arquetipico’, el cual, segin Jung, “puede fascinar al individuo
hasta el punto de que éste se incline a ver en él una iluminacion, advertencia o
ayuda sobrenaturales.”® Sobra decir que atributos semejantes eran otorgados a los
suenos con frecuencia y sin reparo alguno por la mentalidad antigua.

También en el Criton, pero esta vez al final, vemos a Sécrates avanzar hacia
la muerte presa de un entusiasmo rayano en el éxtasis, provocado por la
conviccidon de que al observar las leyes estd obedeciendo el designio divino:

tavta, @ O¢ide Etaipe Koltwv, €0 (001 61l éyw doww dkovewv, womeQ ol
KOQUPBAVTIWVTES TWV AVAWV dOKOVOLV AKOVELY, KAl €V €uol altn 1 XN ToVTwWV
TV AOYywV Popfel kal motel un dvvacbat twv AAAwv akovev: aAAa (001, doa
Y& T VOV €U0l DOKOUVTR, £aV AEYNG MAQA TALTA, HATNV QL. [...] éa tolvuy, @
Koltwv, kat mpdttwpev tadtn), €meldr) tavt) 6 0eog v YelTaL.

Bien sabes, querido companero Critdn, que asi como quienes celebran los ritos de
las coribantes creen escuchar el sonido de las flautas, a mi me parece que escucho

® JUNG, Ensayo de interpretacién psicolégicap. 160.



esto [sc. que debe acatar su condena]: el sonido de estas palabras resuena dentro de
mi y hace que no pueda escuchar nada mas. Pero, al menos en lo que concierne a
mis opiniones actuales, haz de saber que hablards en vano si tratas de
contradecirlas. [...] jVamos, pues, Critdn, y obremos asi, puesto que es la via que el
dios indica! [Cri. 54 d-e]

Ahora bien, en el Feddn las alusiones de este tipo no son excepcionales; se diria
incluso que marcan la pauta de todo didlogo, pues desde el inicio el éste aparece
envuelto en un halo de misterio por demas inaudito. Las nociones de exacerbado
misticismo que interesaban a Platon por esas épocas se hacen notar no solo
mediante las constantes alusiones, sino también de manera expresa en muchos de
los argumentos esgrimidos durante la discusién. En lo que a esto se refiere,
debemos recordar la notable influencia que las doctrinas Orfico-pitagoricas
tuvieron en el pensamiento de Platdén, cuyas concepciones del alma y su
inmortalidad sin duda resultaron atractivas al filésofo por que guardaban cierta
afinidad con sus impresiones sobre el mundo: ambas ideologias encierran el
dualismo irreconciliable de lo eterno y lo perecedero. En el didlogo las referencias a
dichas doctrinas son numerosas: Fliunte, ciudad donde tiene lugar la narracion del
ultimo dia de S&crates, era la sede de un importante grupo pitagorico, cuyo origen
se remontaba a Filolao; ademas los interlocutores de Socrates, Simias y Cebes, eran
discipulos de dicho filésofo, de quienes habrian tomado muchas de las opiniones
presentadas en el didlogo, tales como la reencarnacion de las almas (metempsicosis)
y la concepcion del alma como una armonia.®

Por otro lado, la propia manera de hacer filosofia es comun al platonismo,
orfismo y pitagorismo. Estas tres ideologias se sirven lo mismo del conocimiento

empirico que de las convicciones religiosas en su afanosa btusqueda de una

® “No nos dice Aristételes cuando o cémo recibidtdHda influencia pitagdrica. Ciertamente, no staigue

ésta viniera por medio de Sdcrates, sino mas leiecohtrario. Lo mas natural es suponer que empezé a
conocer el pitagorismo a través de Simias y Cethes,pitagdricos tebanos que formaban parte dallaoirc
socratico que describe Eédon” (D. Ross Teoria de las ideas de Platdvadrid, Catedra, 1989p. 192.)



sabiduria pura, perfecta y divina. Rohde, por su parte, reconoce que “la
combinacion de ideas religiosas y de concepciones inspiradas por una especulacion
semifilosofica constituye una de las caracteristicas peculiares de los orficos;””
ilustrativo ejemplo de lo cual es el mito de Dioniso Zagreo, mencionado en el
capitulo segundo. Es de pensarse que, para cuando redactd el Fedon, nuestro
filosofo ya habia profundizado lo suficiente en el lenguaje oculto de dichas
doctrinas mistéricas como para poder reconocer nuevos matices en la figura que,
consciente o inconscientemente, se habia fraguado de su difunto maestro. Es digno
de notarse que el dualismo del que parte la discusion del Fedon es el mismo que
sustenta el mito fundamental del orfismo: cuerpo y alma, corrupcion y pureza,
naturaleza salvaje y chispa divina. En el didlogo pareciera que Platon expresa
mediante la dualidad cuerpo-alma su habitual distincion de opinion y verdad (doxa
y aletheia), apariencia e Idea. El cuerpo, que mantiene al alma en un confuso y
perturbado encierro, es fuente de un conocimiento errado, mientras que el alma, en
tanto que eterna, pura e inmutable, participa de la misma naturaleza que la Idea, y
por ende puede conocerla a plenitud.

T pev Oelw kat dbBavdtw kal vont@ Kal HOvoewdel kal AdWAVTW Kal del
WOAVTWE KATA TAVTA EXOVTL £aLTQ OpoldTATOV elval Puxr), T d¢ avOpwmivw
Kkal Ovnto kal MOAvEEL kal Avontw Kal dALTE Kal UNOETOTE KATA TAVTX
EXOVTL EAVTQ OHOLOTATOV AV ELVAL CWUA.

El alma es lo mas semejante a lo divino, inmortal, inteligible, uniforme, indisoluble
y a lo que siempre permanece en su mismo estado. En cambio, el cuerpo es lo mas
semejante a lo humano, mortal, ininteligible, multiforme, disoluble y que nunca se
mantiene en su mismo estado. [Phd. 80b]

Ahora bien, valdria la pena detenernos en este asunto por unos momentos, pues
sin duda la definicion de alma anteriormente citada podra resultar contradictoria a
todo aquel que esté familiarizado con la doctrina tripartita del alma contenida en el

Fedro. Pues, si quisiéramos compaginarlas, jcomo se explicaria la division en lo

" ROHDE, op. cit.,p. 181.



supuestamente indivisible? ;O cdmo en el alma, que es absolutamente pura en
contraposicion al cuerpo, podrian estar contenidos los deseos impuros? En rigor, ni
siquiera podria adjudicdrsele al alma la pureza, dado que, aun emancipada del
cuerpo, seguiria sufriendo el impulso de su parte ‘concupiscente’. De no ser asi,
(como se explica que un alma, siendo esencialmente pura, haya descendido de tal
manera en una naturaleza mas baja como para que le haya valido el
encarcelamiento material? Pero con Platdén es necesario irse con cuidado, como
advierte un estudioso:

He [sc. Plato] appears to use particular “models” of psyche (uniform, bipartite,
tripartite, etc) to suit particular contexts, and seems to be peculiarly unbound by
dogmatism in this regard till the end of his life.?

Ahora entonces, si ensayamos una nueva comparacion entre ambas nociones, pero
esta vez no de forma, sino de contenido, quizd encontraremos en la pugna del
caballo negro y el caballo blanco del primero de los didlogos un conflicto semejante
al que aparece en el segundo didlogo, pero expresado a través de una
contraposicion mucho mas evidente [0 mas no necesariamente visiblel] y
referencial para el hombre, a saber, el cuerpo y el alma.

Si atendemos con especial suspicacia a la descripcion que se hace del cuerpo
en el Feddn, descubriremos que Platon amplia de cierta manera la esfera de accion
del cuerpo, pues entre los atributos negativos que le confiere hay algunos que, en
sentido estricto, no podrian ser calificados como corporeos. Leamos, por ejemplo,
el siguiente pasaje:

OUKOUV (KAVOV 00L TEKUNQLOV, €Pn, TOUTO AVOQOS, OV av dne dyavaktovvTa
HéAAovTa amoBaveloBat, 6Tt ok &Q’ NV PLAdoodPos AAAG TIic prtAoowpatoc; 0
avTOG d€ TOL OVTOG TUYXAVEL WV KAl PLAOXOT|UATOS KAt PLAOTIHOG, TToL T ETeQa
TOVTWV 1) ApDOTEQA.

¢(Acaso no tienes prueba suficiente de que el hombre que veas afligirse cuando va a
morir no ama la sabiduria, sino el cuerpo? Este mismo tal vez también resulte ser

8 ROBINSON, op. cit.,p. 202.



amante de las riquezas y de los honores, ya sea una de las dos cosas o ambas. [Phd.
68b-c]

En cuanto a la avidez de reconocimiento, de fama y de honores, ;podria decirse a
ciencia cierta que es una exigencia del cuerpo? De hecho, nos atreveriamos a decir
que, seglin nuestra perspectiva moderna, €ste es un apetito que proviene mas bien
del alma, es decir, de una personalidad exacerbada. En todo caso nosotros
hablariamos de megalomania, pero de ninguna manera la reduciriamos a una
cuestion corporea, al menos de manera directa. En sentido estricto, ni la
admiracion ni el prestigio sustentan la vida biologica; el cuerpo puede vivir sin
ellos y, de hecho, no parece ser él quien los exige. Esto, sin embargo, no implica
que la relacion establecida por el filosofo estuviera por completo errada, por mas
que resulte demasiado audaz. En efecto, quiza la una separacion tan tajante de
cuerpo y alma peque de maniquea U si se nos permite tamano anacronismol],
pero resulta innegable que para los propdsitos de este didlogo esta caracterizacion
del cuerpo estd completamente justificada. En otro pasaje, Socrates explica mas a
fondo por qué piensa que el cuerpo es un mal:

KAL YOXQ TIOAEHOUS KAl OTAOELS KAL HAXAS 00DEV AAAO TAXQEXEL T) TO CWHA KAl al
tovtov Embvplal dx yaQ TV TWV XONHATWV KTINOW TAVTEG ol TdAeuoL
yiyvovtatl, to 0¢ xonuata avaykalopeOa ktacbat dux to cwpa, dovAevovteg 1)
tovTov OepaTela.

Pues tanto las guerras como las sediciones y trifulcas no los provoca otra cosa mas
que el cuerpo y sus apetitos. En efecto, todas las guerras se originan a causa de la
posesion de riquezas, pero nos vemos forzados a poseer riquezas a causa del
cuerpo, esclavizandonos a su servicio. [Phd. 66c-d]

De esta afirmacion puede incluso desprenderse que el cuerpo atenta contra la
libertad del ser humano, o mejor dicho, contra la del alma humana. Justo como el
auriga del Fedro, el alma tiene potestad absoluta sobre al cuerpo, al menos en
teoria, puesto que es lo mas semejante a la naturaleza divina en el hombre. No
obstante, los influjos que le vienen de su carcel terrena amenazan con subyugarla:

lo mas pesado atrae hacia si a lo mas sublime. Sin duda existe un peligro potencial



en tan irreconciliable escision, pues el desprecio absoluto de la realidad material
termina por redundar en prejuicio del hombre: la distincién equivale casi a un
desgarramiento de unidad esencial del ser humano, a saber, la del alma y el
cuerpo. Con esto en mente, resulta sugerente la opinion de Nietzsche ya muchas
veces citada, seguin la cual el socratismo esconde un sintoma de decadencia. Sin
embargo, al considerar con mayor detenimiento la propuesta del Feddn
encontraremos la verdad irrebatible de que el hombre, en tanto que participa de
una sustancia espiritual, se hace menos dueiio de si al descuidar esta parte
fundamental de su naturaleza por atender a todo aquello que es ajeno al espiritu.
En otras palabras, el ser humano se vuelve mads humano a medida que conoce y
cultiva aquello que lo hace especificamente humano y lo distingue del resto de las
creaturas. En este sentido, la frase del oraculo “‘conodcete a ti mismo’ podria bien ser
traducida con esta otra: ‘conoce tu humanidad’. Es quiza por esta razén que, segin
los principios de la transmigracién del alma, Socrates haga entrar en cuerpos de
animales a las almas de quienes vivieron bajo la vil servidumbre del cuerpo:

oloV TOoUG HEV YaoToLHaQYiag Te kat UPRELS kal prAlomooiag pepeAetnkotag Katl
pn dmuAapnuévoug eic T TV Ovwv YéVN Kal TV Tolovtwv Onplwv elkog
&vdveoOat 1) ovk oley [...] ToLg d¢€ ye Adkiag Te kal TVEAVVIdAG KAl AQTAYAS
TIQOTETIUNKOTAS €lG TX TV AVKWV Te Kal lepdkwv kal iktivwv yévn 1) ot av
AAA0O€ Papev tag towavTag évay [...] ovkovy, 1) 0" 6g, dMAa dn kat TAAAx 1) &v
ékaota oL KAt TG AUTWV OPOLOTNTAG THG HeAETNG;

Por ejemplo, quienes practicaron toda la vida la glotoneria, los demanes y la
embriaguez, sin moderarse nunca, probablemente entraran en cuerpos de asnos o
de bestias semejantes. ;No lo crees? [...] y en cuerpos de lobos, halcones y milanos
quienes dieron preferencia a los actos de injusticia, de usurpacion del poder y de
rapifia. ;O a qué otra parte decimos que irdn almas semejantes? [...] ;No resulta
claro, entonces, dijo Sécrates, a qué esécies ird a dar cada una de las otras conforme
a la afinidad de sus practicas? [Phd. 81d-82a]

De nuevo encontramos un elemento que no parece concordar del todo con la

corporeidad: los buitres y lobos, cuando fueron hombres, se entregaron a su



insaciable sed de dominio y posesion, debilidades ambas cuyas raices podrian
considerarse psicoldgicas antes que fisicas.

Ahora bien, la nociéon principal transmitida en el pasaje citado
anteriormente es sin duda la de la asimilacién del alma, en el sentido de que esta
sustancia, segun la naturaleza de sus aspiraciones, después de la muerte pasara al
cuerpo del ser viviente al que se haya asemejado. En el inicio de su oracion De
hominis dignitate, Pico della Mirandola también reconoce en el hombre la facultad
de asemejarse a cualquier otro ser del universo, incluidos los espiritus supra-
terrenales. Asimismo, la idea aflor6 de manera inaudita en uno de los poetas
malditos, Charles Baudelaire, quien compara a algunas bestias espantosas con la
materializacion de los pensamientos mas perversos del hombre.® Esto resulta digno
de mencion porque, aunque nuestro filosofo no lo diga expresamente, el comun
denominador en los tres casos es la idea de que el hombre tiene un lugar central en
el universo. De hecho, en el caso y de Platon y el poeta francés [ no asi en el joven
italianol] ha de verse en el alma humana la sustancia comtn a todos los seres del
universo y en su voluntad el acto creativo que sustenta la pluralidad del cosmos.
En efecto, dado que es anterior al nacimiento y sobrevive a la muerte, hemos de
pensar que para Platon la materia psiquica no se crea ni se destruye, solo se
sublima. En resumidas cuentas, podemos decir que el alma humana tiende a
proyectarse en cualquier objeto externo, incluso los animales, a veces de manera
obsesiva, pero esta ligera digresion sobre la metempsicosis nos ayuda a penetrar
mejor en el significado de dicho ‘motivo literario” y tratar de evidenciar los
principios que lo rigen en su calidad de expresion simbdlica. En efecto, quienes

vieron a las fieras como la representacion de la corrupcion humana no acertaron

° En una carta dirigida a Alphonse Toussenel (retzogh la edicion deas Flores del MalMadrid,
Ediciones Catedra, 2004n.11.) el poeta escribe: “Suelo pensar que lasdsenocivas y repungnantes acaso
no son otra cosa que la encarnacion... el accesviddanaterial de los malos pensamientos del horhbre



desde una perspectiva empirica, pero quizd echaron luz sobre la naturaleza de
nuestros llamados vicios.
Ahora bien, en el Timeo Platon introdujo otra version sobre su idea del alma,

la cual puede resultar ttil en nuestras actuales consideraciones:

Kal TV pev Oelwv avtog ylyvetal dNUoveyos, Twv 0 OvnTwv TV YéVeoLv Tolg
£QUTOV YEVVIIHAOLY DNULOVQYELV TOOOETAEEV. Ol O HLHOVHEVOL, TTAQAAXBOVTES
aoxnv YPuxns abavatov, tO pHeTa TOLTO OVNTOV COUA AVTH TEQLETOQVELOAV
OXNHUA T AV TO CWHA €dooAV AAAO Te €100G €V AT PLXNG TTEOTWKODOUOLY TO
OvnTov, dewva kal dvaykala €v éavte madnuata €xov, TEWTOV HEV 1OOVHY,
HEYLOTOV KakoL déAeag, émelta AvTag, ayabwv puyag, €t O ad 0&pog kal
PoPov, adpoove ovpBovAw, Ovupov d& dvoTagapvONToV, EATdA O
eVTaQAYwYOV:  atoOnoet  d¢  AAOYw KAl  ETXEONT  TAVTOG  €QWTL
OUYKEQAOAMEVOL TAVTA, AvVayKaiwg TO Ovnrov yévog ovvébeoav.

Y él mismo [sc. el Demiurgo, ser creador del universo] se vuelve el creador de las
cosas divinas, pero ordend a sus criaturas dar origen a las cosas mortales. Estas,
siguiendo su ejemplo, como habian recibido el principio inmortal del alma, en
seguida le moldearon alrededor un cuerpo mortal y le dieron todo el cuerpo como
vehiculo, y en éste construyeron ademas otra especie de alma, de tipo mortal, con
afecciones terribles e irresistibles dentro de ella: primero, el placer, maximo sefiuelo
de la maldad; después los pesares, que ahuyentan la bondad; y ademas la audacia
y el miedo, consejeros insensatos; la colera dificil de aplacar y la esperanza facil de
engafar. Y como mezclaron estas cosas con el sentimiento irracional y con una
pasion lista para emprender cualquier cosa, consolidaron fatidicamente la raza
mortal. [Ti. 69¢-d]

Con base en esto, queda evidenciado que la division entre devenir e Idea (en este
caso, generacion y permanencia), mencionada ya tantas veces, Platon también la
aplico a su concepto del alma. En verdad, esa parte mortal que reconoce al alma en
el Timeo concilia en buena medida la tajante division establecida en el Fedon, pues
constituye una suerte de mediacion entre la sustancia animica y el cuerpo en el ser
humano, dado que es semejante a aquella, pero es mortal y de alguna manera
impuro como éste.l’ Si contraponemos ambas opiniones, podriamos llegar a la

conclusion de que la parte mortal del alma es también la mds animal, es decir, la

0 phd. 81c.



que esta sujeta al mundo de la generacion y no participa de la naturaleza divina, que
es eterna. De hecho, ni el cuerpo ni la parte mortal del alma fueron creadas por el
Demiurgo, es decir, pertenecen a un orden diferente al acontecer divino.

Ahora bien, al considerar todas estas especulaciones desde un punto de
vista psicologico, salta a la vista una comparacion que, bien vista, no dista mucho
de lo expresado por Platon en el Timeo. En efecto, con un poco de apertura, esa
divisiéon intrinseca del alma bien podria equipararse con nuestra distincion
moderna entre inconsciente y personalidad, en el sentido de que ésta ultima, puesto
que se identifica con el individuo de carne y hueso (con sus deseos y aspiraciones,
pero también con sus debilidades) equivale a lo que hay de caduco en el alma
humana. Por otra parte, bajo el término de inconsciente la Psicologia moderna ha
englobado todo aquello que, desde su vision empirica, ha encontrado de colectivo
en la conformacion psicoldgica del ser humano, lo cual, como el material genético,
se transmite de generacion en generacion y constituye el patrimonio comun de la
humanidad entera. En definitiva, ésta comparacion, como cualquier otra, es mucho
mas complicada de lo que podria parecer a simple vista, pues se suele incluir
también en el inconsciente también todo el bagaje de instintos e impulsos
bioldgicos del ser humano, cosa que entraria en conflicto con la diferenciacion
platénica. Pero ha de tenerse en cuenta la tendencia dualista del filésofo antiguo;
por otro lado, nuestra vision actual se opone a una division tan tajante entre lo
animico y lo corporeo. Sin embargo, lo que nos interesa asentar en este momento es
que, al igual que la doctrina platdnica, nuestra valoracion moderna también da la
posibilidad de reconocer en la psique individual tanto lo tramsitorio como lo
trascendente.

De hecho, la tension U casi pugnall que surge de esta dualidad es, segtn la
vision de muchas y muy variadas culturas, la nota distintiva de la condicion

humana: el budismo, el cristianismo, el culto de los antiguos mexicanos, todas ellas



expresan a su manera esta division fundamental entre la Naturaleza y el Ser. No
es para menos, pues la facultad de distinguir lo perecedero y lo trascendente en el
universo es, sin duda, una de las caracteristicas mas esenciales del ser humano. En
efecto, esta admirable capacidad no solo nos permite realizar ciertas abstracciones
intelectuales de las que no podria prescindir nuestro desarrollo cultural o
tecnoldgico, sino que también nos permite atisbar, aunque sea confusamente,
nuestro lugar y papel en el entorno, en el mundo y en la Historia. Pero, igual que el
fruto prohibido del Génesis, este don intelectual [ si se nos permite el apelativoll
tiene también su lado amargo, pues, siendo tan contradictorios entre si, los
elementos de la dualidad generan también un conflicto que del transito del hombre
por este mundo un sucesivo oscilar entre uno y otro. De alli, tal vez, la fabula que,
al inicio del Feddn, Socrates refiere con motivo del placer que le causa liberarse de

los grilletes.

0 d¢ LwKEATNG avakaOllopevog elg v KAvV ovvékappé te 10 okéAog Kal
e&étone ) xewol, kal OPwvV &ua, ws Atomov, EPn, @ avdpeg, £olké TL elval
ToUTO0 0 KaAovowv ol &vOpwmotl NV wg Bavuaociwe mMéPuke TEOS TO dOKOLV
évavtiov elval, 10 AVTNEOVY, TO dpa pev avtw Ut OéAewy magaytyveobat @
avORWTw, Eorv O€ TIG dLWKT) TO ETEQOV Kal AapPave), oxedov Tt avaykaleoOatl del
AauPavey kat 10 €teQov, WOTEQ €K UIAG KOQUONG MUUévw DU’ dvte. kal pot
dokel, &pn, el évevonoev avta Alowmog, uvbov av ovvOetvatr wg 0 Oeog
PovAduevog avta dAAGEal moAepovvta, €meldr) ovk edvvato, ocLvNPev &ig
TAVTOV AUTOIG TAG KOQUDAGS, Kal dX TaLTA @ AV TO €TEQOV maQayévnratl
EmaoAovOel VOTEQOV KAl TO ETEQOV. WOTEQ OVV KAl AVTQ HOL €oukeV Emeldr) DO
TOV DeTHOL 1)V &€V TQ OkEAEL TO aAyevov, Nkety 01 Patvetat eémakoAovOovv to
nov.

Entonces Socrates, tras sentarse en el lecho, flexiond la pierna y la masajed con la
mano, y mientras lo hacia dijo: “jCudn singular, amigos mios, es eso a lo que los
hombres llaman placentero! Y qué relacién natural tan asombrosa mantiene con lo
doloroso, que parece ser su contrario, en cuanto se resisten a presentarse los dos al
mismo tiempo a los hombres, pero si alguien persigue a uno de los dos y lo toma,
estd practicamente obligado a tomar siempre también el otro, como si los dos
estuviesen agarrados de una misma cabeza. Y me parece [ dijol] que si Esopo
hubiese comprendido esto, habria compuesto una fabula: que el dios, al no

1 vide suprall.



conseguir reconciliar a estos dos enemigos como era su deseo, conecto sus cabezas
a un mismo punto, y por ello donde se presenta uno de los dos también el otro le
sigue los pasos después. De hecho, asi se me figura que me ocurre, luego de que a
la sensacion dolorosa que habia en esta pierna por las cadenas parece justamente
suceder una placentera. [Phd. 60b-c]

Esta escena de apertura resulta verdaderamente sugerente, sobre todo al tomar en
cuenta que Sdcrates estd por liberarse de las cadenas del cuerpo, con lo que
finalmente quedara liberado de la contradiccion inherente a la existencia humana.
Una contraposicion semejante aparece en un pasaje inmediatamente anterior, en el
que Fedon confiesa a Equécrates su estado de danimo en ese dia fatal, mezcla del
placer de escuchar hablar a Socrates y del dolor de su irremediable partida. He
aqui las palabras de Fedén:
OVOEV TIAVVL HOL EAELVOV €lom)el, WG elkOg v dO&elev elval maodvTt évOel, ovTe
av 1dov) we &v Pprloocodila NUWV OVTWV oTeQ elwbepev —-Kal Yoo ot Adyol
TOLOVTOL TLVEG ToAV--AAA" ATtexvws dtomov Tl ot mdbog mapnv katl tig anong
KOAOLS amd te NG 1OOVNG OULYKEKQAMEVN OHOL Kal Aamo g AUTG,

évOvpovpéve OTL avTika Ekelvog EueAde TeAevtav. Kal TMAVTEG Ol MAQOVTES
oxedOV L oUTw dtekelpeOa, Tote pev YeAwvTeg, eviote d& dakQuovTeg

No me vino para nada ningun sentimiento de compasiéon U como pareceria
razonable para el que presencia una situaciéon de lutod , ni tampoco placer, como
cuando estdbamos en nuestras reuniones filosoficas, segun era la costumbre U en
efecto, también hubo algunas charlas de este tipoll, sino que simple y
sencillamente experimentaba una sensacion singular y cierta extrana mezcla
compuesta por el placer junto con pesar, mientras pensaba que muy pronto €l [sc.
Sécrates] iba a morir. Y todos los presentes estdbamos mas o menos en el mismo
estado de animo, ora riendo, ora llorando. [Phd. 59a]

Este placer no es ya de naturaleza sensible; por el contrario, se trata del placer que
los presentes obtenian de sus disertaciones con Socrates, es decir, el placer de la
contemplacion filosofica. jAcaso también era el profundo placer que les provocaba,
casi como un vaticinio subliminal, contemplar que su amigo conservaba tan buen
talante aun antes de morir? Como sea, aqui aparece mas evidente la relacion que
habiamos establecido unos parrafos arriba: los asistentes a la tltima charla con

Socrates estan divididos, casi desgarrados, entre el placer que les otorga la



intuicion de la trascendencia y el dolor que les inflige la devastadora experiencia
de la fragilidad. Hemos de decir, ademads, que esta anticipacion de lo que sera el
motivo fundamental del didlogo, aunque velada, no es para nada fortuita. También
Jung llama la atencion sobre una peculiaridad semejante en el Timeo, cuyas
palabras iniciales parecen anunciar el motivo numérico que subyace en la mezcla
que el Demiurgo hace del anima mundi.’> Esto hace pensar irremediablemente en
aquella famosa conferencia que Platén pronuncio sobre el Bien, la cual, atestiguada
en Aristoteles, llevo a algunos eruditos a hablar de la ‘doctrina no escrita’ de
Platon. Es dificil recordar la anécdota sin sentir cierta compasion, pues el estagirita
refiere que la audiencia comenz¢ a retirarse decepcionada cuando Platon comenzd
a esgrimir argumentos matematicos para hablar de la naturaleza del Bien. Por lo
demas, es altamente probable que el filosofo, influido por las ideas pitagoricas,
haya adoptado el nimero de expresidon para transmitir sus ideas mas profundas
sobre el universo; lo cual, por cierto, resulta entendible si pensamos que el niimero
constituye la abstraccion simbolica por excelencia.

En lo que a nuestro tema respecta, nos interesa la tendencia de Platon a

identificar el bien con la unidad.’® El alma, como vimos antes, es divina e

2He aqui el pasaje en cuestioBIic, dvo, Toeic: 0 d¢ o1 TétapTog MUY, & Pide Tipate, moL TV xOég
pev dartvpdvav [...];" (Uno, dos, tres... pero, por cierto, querido Timgdgnde esté el cuarto que cend
ayer con nosotros)T[. 17a] En definitiva, el psicélogo concluye dicierldasiguiente: “... tampoco quisiera
dar a entender que Platén escogi6 las palabragusnomienza el didlogo siendo consciente de auaiéel
con el problema posterior que representan laseesias del cuarto elemento. En realidad, toddarei
pensar que en ellas estaria operandsgsitus rectorinconsciente que impulsé en dos oportunidades al
maestro a escribir una tetralogia, 0, mas propitananntentarlo, ya que en ambas ocasiones Haaifbiarte
jamas lleg6 a verse concluida. Este mismo facteug# también de que Platén permaneciera soliemod
vida, confirmando asi la virilidad de la naturalézaitaria de su imagen de Dios.'"UNG, ‘Ensayo de
interpretacion...”op. cit.,p. 141)Cfr. también el pasaje al que esta cita es comentaribipe 34bss.

3 Resulta interesante la opinion de cierto estudid3me relation of the One to the Many is the
distinguishing characteristic of this philosophyhigh had a long history before Plato, both in Indizd
among the first scientific thinkers of lonia andlyt and the divine origin and the return of thaelgo God is
its natural religion correlative there as here. Whapeculiar to Plato is the method of salvation b
imaginative participation in the world of Forms,ldeas; the method at work in all the great Mythsept the
Vision of Er, which is more directly concerned withte and Freewill. Its earthly instrument is Membd(G.

R. LEVY, “Introduction” en SEWART, op. cit.,p. 14)



indivisible; por el contrario, el cuerpo esta sujeto a las reglas del mundo de la
generacion y la multiplicidad. De tal suerte que a la abolicion de la dualidad
implicita en la definicion de muerte manejada en el Feddn podemos atribuirle una
importancia verdaderamente grande. En efecto, tras la final disolucion de cuerpo y
alma, el hombre es capaz de abandonar la multiplicidad del mundo sensible para

entregarse a lo indivisible:

oVKOLV 0UTw Hev €xovoa [sc. el alma] eig T0 Spotov avTh) TO Adec ATEQXETAL, TO
Oelov te kat dbavatov kat GOOVIHOV, ol APIKOEVT) VTIAQXEL aLTh) eLdALOVL
elvat, MAAvNS Kat avolag katl GoPwv kat ayolwv E0WTWV KAl TWV AAAWV KaKWV
TV AvOQwmElwV ATNAAAYEVT), WOTIEQ O AEYETAL KATA TWV HEUUVNHEVOV, WG
AANOwe Tov AoLmtov xeovov peta Oewv dikyovoa.

¢(No es cierto que, dada esa disposicion natural, el alma se marcha hacia lo que es
semejante a ella, lo invisible, divino, inmortal e intelectual, y y cuando llega alli le
es dado ser feliz porque queda liberada del extravio, la insensatez, los miedos, los
deseos violentos y los demas males humanos y, como se dice a proposito de los
iniciados en los misterios, en verdad pasa el resto del tiempo con los dioses? [Phd.
81a]

Ya antes intentamos establecer una relacién entre el dualismo cuerpo-alma y la
otra dualidad que hoy en dia solemos reconocer en la mente humana, a saber, la de
consciente e inconsciente. Arriba, sin embargo, dicho paralelismo podia ser sélo
sugerido a grandes rasgos, mientras que ahora, habiendo explicado que la
existencia humana parece estar marcada por esta contradiccion esencial, podemos
ahondar en la cuestion. En efecto, si es cierto que la dualidad del Feddén obedece a la
constante divisién platonica entre el mundo del devenir y el de las Ideas y, sobre
todo, que esta concepcion responde a su vez a una profunda intuicion de la
realidad humana, podriamos suponer que también tras la solucion que el filosofo
propone en el Fedon [ a saber, el desprecio del cuerpol] exista una intuicion de
cardcter arquetipico. En este sentido, resulta oportuno citar algunas

consideraciones que Jung hizo con respecto de uno de los tantos arquetipos que



defini6 a partir de su larga y esforzada experiencia; se trata, en efecto, del complejo

arquetipico que tuvo a bien llamar Si-mismo (Selbst, en aleman):

Esta idea arquetipica se corresponde con la totalidad del individuo, es decir, del si
mismo, pero aun cuando esta totalidad esté presente a la manera de una imagen
inconsciente, a la conciencia le resulta del todo imposible llegar a tener una
intuicién sensible de la misma, porque de ella no sélo forma parte la psique
consciente, sino también la inconsciente, la cual es inintuible en dichos términos.!4

En varias ocasiones, el psicdlogo se refiere a este arquetipo como el ‘centro” de la
totalidad de la psique (formada por consciente e inconsciente) y el fin tltimo de un
proceso psicoldgico al que Jung denomino ‘individuaciéon’.’> Cuando habla del
simbolismo de este arquetipo central o de la totalidad del ser humano, el psicoélogo
dice que se trata de “un ser sobresaliente, completo, perfecto o acabado,
representado, [...] por un hombre adornado de cualidades heroicas.”!¢ Esto tltimo
resulta sin duda revelador, pues al cotejarlo con el contexto platénico es dificil no
pensar en Socrates. De hecho, como hemos tratado de evidenciar desde el capitulo
segundo, parece que el personaje de Socrates proveyo a Platon, por asi decirlo, de
un canal por demads apto para la expresion de este tipo de contenidos.

En efecto, el discipulo siempre proyectd en la figura de Sdcrates su
concepcion del hombre cabal, pleno y perfecto, que se figuré siempre con los
atributos del filosofo, es decir, el hombre dedicado a la sabiduria. Como vimos en
los capitulos anteriores, son varias las maneras en que Platon trata de plasmar esta
idea, y varios los matices que en ella resalta, pero, en definitiva, siempre establece
un punto de conflicto y una tension desgarradora cuya tnica posibilidad de

conciliacion depende del ejercicio filoséfico. Particularmente en el Feddn, el

14 JUNG, Ensayo de interpretacion, op. cit.,p. 166.

! Resulta interesante ver como desde otro camirdelastudio de las religiones, Mircea Eliade llegéna
conclusién similar, pues dice que “todo ser humaradiso inconscientemente, tiende hacia el Cgntracia
su propio Centro, el cual le confiere realidaddgnag 'sacralidad'.” (EADE, Imagenes y simbolog,57.)

18 JUNG, ibid.



concepto de unidad atribuido al alma (o indivisibilidad, que es lo mismo) y el que
sea visto como algo bueno y deseable puede contener una lectura psicologica mas
profunda, pues significaria que el trabajo del filésofo es ‘ejercitar la unidad del
alma’, es decir, favorecer la colaboracion de lo consciente y lo inconsciente. En este
didlogo, sin embargo, el problema fundamental es la muerte, asi que la idea de
unidad ya no es vista en funcién de la vida. Esto, aunque parezca obvio, signfica
que ante el misterio mas impenetrable de la existencia humana, el afdn filoséfico de
Platon no cejo, sino que, por el contrario, se lanz6 a su conquista con el empeno
habitual para descubrir que nadie podia alcanzar la verdad sin dar el gran salto de
la vida a la muerte, al menos no la Verdad a la que €l habia aspirado siempre. En
efecto, solo al abandonar la vida, que esencialmente es multiple, se puede
conseguir la verdadera unidad. Pero Platon deja bien en claro la persistencia de un
alma individual, de manera que la indivisibilidad se convierte aqui en un sinénimo

de plenitud; la inmortalidad, de trascendencia; y la divinidad, de perfeccion.

Kal €v @ av Copev, oUTtws, we €otkev, EYYutatw Eoopeba Tov eldévat, éov OTL
HAALOTA UNOEV OUIA@UEV TQ CWUATL HUNdE KOWWVWHEY, OTL U] RO AVAYKN,
punde avarmpunAwpueda g TovTov GLvoEw, AAAX kabaebwpey AT avTOD, £wg
av 6 Be0g avTOg ATMOAVOT) NUAS” Kal oUTw peV kKaOaEol ATAAAXTTOWEVOL THG TOV
OWHATOS APQOOVVIG, WG TO €IKOC HETA TOLOVTWV T€ é00peDa kal YvwooueOa dt
NH@V [67b] avt@v AV TO elAKOLVEG, TOUTO O’ E0Tiv lowe TO AANOEC un kabap@
Yoo kabagov épamtecOat un ov Beputov 1

Y mientras estemos vivos, estaremos mas cerca del saber, segin parece, si evitamos
lo mas posible tener comercio y comunicacion con el cuerpo, a menos que haya una
necesidad extrema, y evitamos estarnos contaminando de su naturaleza, y en lugar
de ello tratamos de purificarnos de él, hasta que el propio dios nos libere. Y de esta
manera, purificados, al liberarnos de la insensatez del cuerpo, estaremos (como es
justo) en compafiia de los que estan en la misma condicién y conoceremos por
nosotros mismos todo lo que es puro, que tal vez es lo verdadero: en efecto, se
piensa que a lo impuro no le es licito entrar en contacto con lo puro.

Asi que el ser humano, en su empedernido enamoramiento de algo que lo supera,
que es inconmensurable y que su intelecto le deja apenas vislumbrar, ha de

sacrificar buena parte de su ser U o buena parte de lo que piensa que es su ser.



Debe, en resumidas cuentas, purificarse y abandonar no ya las opiniones falsas,
sino la fuente de todas ellas: su naturaleza corporea. Al decir que “quienes
filosofan rectamente se ejercitan en el morir,””” Platén pone la vida al servicio de
las especulaciones metafisicas, un proceder muy propio de doctrinas mistéricas
como el orfismo. Su actitud puede describirse con el famoso estribillo de “muero
porque no muero”, escrito por San Juan de la Cruz. El comdn denominador de
ambos es la mistica, que llevd a los iniciados griegos y al carmelita espafiol a
desear con avidez una experiencia del alma absoluta, es decir, absuelta de esa
condicién pasajera que es la vida.

Asi entonces, puede desprenderse de estas consideraciones que el afdn que
guio a Platon en su demostracion de la inmortalidad del alma haya provenido de
una apremiante preocupacion por voltear hacia aquello del hombre que no cae en
la determinacion circunstancial, por aquello que constituye su esencia ultima y, por
ende, la nota distintiva de su naturaleza. Esa facilidad innata para la abstraccion de
la que ya hablamos antes, que le permite al hombre contemplar la trascendencia,
irremediablemente voltea sobre el hombre mismo en algin momento. Es natural,
pues, que se pregunte qué hay de absoluto en el ser humano. La creencia en la
inmortalidad del alma ya contiene, como explica Rohde, la intuicion de algo en el
ser humano que es comun con los dioses.’® Cuando Platon identifica ese algo no
solo con la Verdad, sino con el Bien y, por ende, la Justicia, estd dotando al
problema de toda una amplia gama de implicaciones morales, mas no por ello
quedan excluidos sus alcances metafisicos. De hecho, de esta manera la nocion

quedd incluida dentro de una larga tradicion espiritual que, como podemos

740{ 000ac Pprhocodovvteg amoOviokelv ueAetwol.” [Phd.67€]

184 3 idea de la inmortalidad, principalmente, pafteuna concepcioén encendida de entusiasmo queele e
alma del hombre algo afin, mas aun, sustancialnguét a los eternos dioses, a la par que consalésdos
como espiritus iguales al alma, es decir, espilittuss que no necesitan, para existir, cobrar éocarporal y
visible.” (ROHDE, op. cit.,p. 5)



apreciarla hoy en dia, no se limité a Grecia tiinicamente, sino que ha tenido sus
manifestaciones particulares en culturas muy diversas. En realidad, el paralelismo
entre este fundador del pensamiento occidental y las filosofias o religiones
fundacionales de otras culturas resulta muchas veces sorprendente.

La diferencia, sin embargo, estriba en el enfoque que adquiere en cada
cultura, el cual puede ser en muchos casos determinante, para bien o para mal,
pues, como bien afirma Eliade, “la historia de las religiones abunda en
interpretaciones unilaterales y, por tanto, aberrantes de los simbolos.”* Podriamos
figurarnos este factor circunstancial como un particular avatar de un hecho
psicologico que subyace y motiva determinadas actitudes, creencias, simbologias y,
en definitiva, ciertas conductas semejantes en sociedades muy diversas, a veces
incluso lejanas en el tiempo. Este hecho es, en efecto, el arquetipo, cuya sucesiva
manifestacion bien podria considerarse un proceso de transformacion, evolucion y
enriquecimiento. Esto, sin embargo, seria materia para otra investigacion mas
erudita. En el caso particular de Platon, el énfasis esta puesto especialmente en el
conocimiento: su héroe es un héroe de sabiduria. Sin duda también la templanza, la
paciencia y hasta la compasion se contaban entre las virtudes de Sdcrates, las
cuales todas le atribuye Platdn, pero siempre en los didlogos siempre aparecen
supeditadas U y a veces incluso reguladasl] por el ansia de conocimiento, el amor
a la sabiduria. Tan es asi que, en el pasaje antes citado de la metempsicosis, el
personaje de Sdcrates afirma que ni siquiera un hombre de costumbres intachables
que ha dedicado su vida al bien comtin escapa de regresar al mundo en forma de
un animal, a menos que haya obrado con perfecto conocimiento de causa. A

quienes no hacen esto de manera plenamente consciente, Platén les concede el

Y ELiADE, op. cit, p. 16.



beneficio de encarnar en seres pacificos e industriosos, pero les veda acceder a la
naturaleza divina:

OVKODV e0daLpoVEOoTATOL, €D, KAl TOVTWV elol kal elg BEATIOTOV TOTIOV 1OVTEG OL
TIV ONUOTIKTV Kol TOALTIKTV XQETNV ETMITETNOEVKOTEG, T)V O1) kKaaAovoL
owPEOCVVNV TE Kal dOKalooLVNY, €€ £€00UG Te Kal LeAETNG Yeyovulay avey
PprAooodiag te kal vov;

7t} O1) 0UTOL EVDALOVEOTATOL

OTL TOVTOVG €IKOG €0TLV €IG TOLOVTOV TAALY APkveloDal TOALITIKOV Kal T)HEQOV
Y€Vvog, 1] TTOL HEALTTWYV 1) OPNKWV T) HUQUNKWYV, KAl i TaVTOV Ye TAALY TO
avOowmivov yévog, kat yiyveoOat €€ avtv avdoag peTplovg.

[ ¢ Acaso no son también entre estos los mas felices [ dice [sc. Socrates]l y los que
van al mejor lugar quienes pusieron en practica la virtud publica y social, a las que
se da precisamente el nombre de cordura y justicia, nacida a partid de la costumbre

y de su ejercicio, sin relexion filosofica ni razén?
O ¢En qué sentido son éstos los mas felices?

[0 En el sentido de que cabe esperar que éstos entre de nuevo en un género sociable
y pacifico, mas o menos como el de las abejas, las avispas o las hormigas, o incluso
de nuevo en el propio género humano, y que de éstos surjan varones mesurados.

[Phd. 82a-b]

Ahora bien, como se ejemplifica en el Eutifron, pero atin mas en el Critén, la
sabiduria en boca de Socrates consiste en conocer lo bueno, lo justo y lo
conveniente, y actuar en consecuencia. En otras palabras: toda alma tiende hacia su
perfeccion, que estd en el Bien, pero muchas veces se equivoca al discernir lo que
es bueno. De alli es facil desprender, como hizo Platon, que todo mal viene de la
ignorancia y que no hay mayor bien que la sabiduria. De esta manera se entiende
mejor la importancia de la labor filosofica y la potencia del personaje de Socrates,
pues la sabiduria en este caso es el conocimiento consciente y justificado de los
actos, en vista a sus fines ultimos, que son las Ideas. Esto equivale a distinguir

entre el acto que se realiza de manera automadtica y el acto que se ejecuta



conscientemente. Segun el pasaje de la metempsicosis antes mencionado, el
filosofo es el tinico capaz de volver divina la naturaleza humana o, mejor dicho, de
redescubrir la similitud entre ambas, de volver a comunicarlas. Si consideramos
que la sabiduria permite al hombre escapar de una rueda que parecia
herméticamente cerrada, quizd podamos decir que aqui, como en el Hinduismo,
existe la busqueda de una total emancipacion de la Naturaleza del devenir hacia un
lugar divino, absoluto y eterno, liberado de la necesidad de creacion y destruccion.
Alli, segiin la metafisica platonica, es a donde el alma pertenece y donde
contempla las Ideas mas inmaculadas, como leimos arriba. De alli que Socrates
afirme que “no es licito que quien no cultivd la filosofia ni se marchd
completamente purificado llegue a entrar en el género de los dioses.”? Asi pues,
Platon nos presenta a su maestro ante el umbral que toda su vida aguardé cruzar
con muy buenas esperanzas, como buen filosofo que era. Tales esperanzas, de
hecho, estaban motivadas por una profunda fe en Apolo, a quien Platén presento
con insistencia como dios tutelar de Socrates.?! Esto nos conduce, tras un largo
periplo, a la nocion que anunciamos al inicio del presente capitulo, a saber, la del
sacrificio.

Segun la creencia de que los proximos a morir hacen las veces de adivinos,
Platon dota a su Socrates del don de profecia justo cuando se aproxima a la
frontera de la vida, haciéndolo hablar mas de una vez del lugar que lo espera del
otro lado. En una parte del didlogo, el sabio se compara con un cisne, ave
consagrada a Apolo, que entona su ultimo y mas hermoso canto en las
postrimerias de su existencia, pues presiente que ha de reunirse pronto con su

dios:

2 ueic d¢ ye Oeqv Yévog pr) drAdocodroavtt kai mavteAws [82¢] kabam amidvTL oL Oéuig

aducvelofat” [Phd.82 b-c]
“LVide supralll.



WS €01KE, TV KUKVWV dOK@W PALAGTEQOS VULV elval TNV HAVTIKNY, Ol €MEdAV
aloOwvtat 0Tt det avtovg amobavetv, &dovTeg Kal v @ mMEOoHev X0Vw, TOTE
on mAeglota Kat kaAAoTa &dovot, yeynboteg ott péAAovol maga Tov Beov
ariéval o0méQ elol OepdmovTtes. ot O’ dvOowToL dLx TO avTWV déog ToL BavaTov
Kal TV KUkvVwV katapevdovtat [...] dAA’ obte Tavtd pot Paivetal Avtovpeva
adetv oUte ol KUKVOL AAA™ &te olpat Tov ATMOAAWVOG OVTES, HAVTIKOL T€ €l0t kKal
TEOEWOTEG T &€V AOoL dyaba &doLOL KAl TEQMOVTAL EKEVNV TNV THéQav
dxpeQoVTwe N év @ EumEoobev XEOVw. £yw 0& Kal avTOS 17youHaL OHODOVAOS
Te elval TV KUKVWV Kal LeQOg TOU avTtov Oeov, kal oV XEIQOV EKEVWV TNV
HaVTIKNV EXewv Tapax Tov deomdtov, ovdE duvoBuudtegov avtwv ToL [iov
anaAAdtteoOal.

Segun parece, a ustedes les parezco mas inepto que los cisnes en el arte de la
profecia, pues éstos, en cuanto perciben que es preciso que mueran, pese a que
también en el tiempo anterior cantaban ya, justo en ese momento cantan mas y con
el tono mas hermoso, alegres de que estan a punto de ir con el dios del que son
servidores. Pero los hombres, por su propio miedo a la muerte, atribuyen cosas
falsas a los cisnes [...] en cambio, me parece que ni éstos [sc. otras aves] ni los cisnes
cantan afligidos, sino mas bien, seguin creo, como ciaturas de Apolo que son, tienen
virtudes proféticas y cantan porque presienten las cosas buenas del Hades, y gozan
ese dia de manera mas especial que en el tiempo anterior. También yo considero
que comparto la servidumbre de los cisnes y que estoy consagrado al mismo dios,
y que no poseo menos dotes adivinatorias otorgadas por mi amo que los cisnes, ni
que me separo de la vida con el &nimo mas abatido que éstos. [Phd. 84d-85b]

Como €l mismo lo confiesa, Sdcrates esta consagrado a Apolo, es una ofrenda y
una victima. Al igual que los cisnes, en su ultimo dia, profiere su discurso mas
jovial y enaltecido. Quiza a esto hacen referencia algunas palabras al principio del
didlogo: segtin cuenta Platon, SOcrates, ya en la carcel, esperando a que vuelva la
nave de Apolo, decidié dedicar los ultimos dias de su existencia a la musica. ;Se
preparaba tal vez para su ultimo canto? Mas no fue al azar que el sabio eligi6 esta
ocupacion para sus ultimos dias; como tantas otras cosas, se lo ordend el dios
mediante un sueno y, de hecho, no repetidas veces a lo largo de su vida. El pasaje
es digno de leerse integro:

NV yoo o1 Atta tolade TOAAAKIC HOL POITWV TO AVTO EVUTIVIOV &V TQ
naeeABovTL Blw, dAAoT’ év aAAn OYer Pawvopevov, ta avta d¢ Aéyov, “@
Ywkoateg”, £dr, “Hovokny molel kal éoyalov”. kal éyw &v ye T@ mEooOev
X00Vw OmeQ €mEAaTTov TOUTO UMeAdUPavov avtd pol magakeAevecOal te kal
EmueAeveLy, omeQ ol Tolg Béovat dakeAevdpevol, kal éuol oUTw TO EVOTVIOV



OTeQ EMOATTOV TOUTO €TUKEAEVELY, HOVOLKNV TIOLELY, WS PAooodlag péEV ovomg
HeyloTNG HOLOIKNG, €UOL & TOUTO TEATTOVTOG. VUV O’ €meldn) 1] te dikn €yéveto
Kal 1) ToL Oeov £00Tr) dLekWAVE e dmoOvijokewy, €do&e xonval, L oot TOAAAKILS
HOL TIQOOTATTOL TO EVUTIVIOV TAVTNV TNV dNU@ON HOVOIKNV TIOLELY, Y1) drtetdnoat
avT@ AAAX ToLElY' ACPAAEOTEQOV YO Elval T aTéval v apooiwoaobot
niomjoavta mompata [kai] mOouevov T@ evumvie. obTw d1 MEWTOV UEV ELG TOV
Oeov émoinoa ob 1NV 1) magovoa Ovoiar

En efecto, la situacidén era mas o menos ésta: un mismo suefio me visitaba muchas
veces en mi vida transcurrida, el cual se presentaba cada vez bajo una forma
diferente pero con el mismo mensaje: “Sdcrates, compdn musica y aplicate.” Y yo,
en el tiempo pasado, suponia que aquello que yo hacia era precisamente lo mismo
que aquél me ordenaba y exhortaba, como los que animan a los corredores, y que
yo obraba justamente del modo en que el suefio me exhortaba, a componer musica,
puesto que la filosofia era la maxima musica y eso era lo que yo hacia. Pero ahora,
luego de que tuvo lugar el juicio y que la fiesta del dios estaba impidiendo que yo
muriera, me parecié que era necesario, por si acaso componer esta musica popular
era lo que muchas veces el suefio me habia ordenado, no desobedecerle y
componerla. Era més seguro, en efecto, no marcharme sin antes cumplir mi manda
componiendo algunos poemas en obediencia al suefio. Asi fue que, en primer
lugar, hice una composicion en honor del dios al que estaba dedicado el presente
sacrificio. [Phd. 60d-61Db]

Es verdaderamente bella la comparacion entre la filosofia y la musica (que en el
sentido antiguo comprendia también el arte poética). De hecho, como bien supone
Sécrates, ambas tienen un poder similar: al igual que la musica, la filosofia puede
conmover el alma con la mencion de cosas sublimes e conducirla hacia los lugares
mas altos, como si la tafiera e hiciera vibrar a la par del Sumo Bien que le permite
vislumbrar.??2 Este al menos era el efecto de los discursos de Socrates, el dialéctico
hechicero. En un tono algo jocoso, en el Fedon también se alude a esa asombrosa
cualidad de Socrates, pero, como ocurre varias veces a lo largo de este didlogo, a la

alegria sigue inexorablemente una repentina vuelta al dolor que provoca la muerte

2 Recordemos las apreciaciones que hace Platon lsofmigsica y sus efectos Bull.



del sabio: “Pero, Socrates [ dice Cebesl] ;de donde sacaremos a un buen
encantador que aleje estos miedos, ahora que t nos dejas?”?

En este punto, quiza no seria tan osado hacer una comparacion con el otro
lugar donde Platon describe a Socrates como un hechicero de los discursos, a saber,
el Simposio. De hecho, aqui también se hace mencion de la musica, pues
recordemos que el efecto arrobador que Marsias logra con su flauta, el satiro de
Sdcrates lo ejerce con palabras llanas. Ambos, en efecto, pueden imbuir a la gente
con un furor casi sagrado.?* De hecho, en el Feddn son tantos los paralelismos que
podrian establecerse con el personaje mitoldgico que no pueden ser pasados por
alto. Segun la historia, Marsias fue un satiro que reto al dios Apolo a un encuentro
musical y perdid, asi que el dios, en castigo a su osadia, lo desoll6 y lo colgd a un
arbol. En la advertencia sobre la musica que Sdcrates recibe en suefios queda
sugerida la relacion con aquel personaje, pero esta vez de cierta forma es Apolo
quien reta al hombre. En realidad, Socrates es incitado a cantar para el dios, y
todos los discursos del Fedon bien podrian ser vistos como ese ultimo canto, el mas
sublime, que el filésofo entond en su vida: el de la esperanza del triunfo de la el
Bien, la luz y la vida. No es fortuito, pues, que el primer ensayo que hizo el sabio
en la musica haya sido un himno a Apolo.

Por otro lado, segun los criterios del mismo didlogo, Socrates, al igual que
Marsias, ha de ser desollado una vez que haya finalizado su canto. En este caso, sin
embargo, puede decirse, junto con el estudioso de la mitologia Karl Kérenyi, que la
desolladura es “un castigo que no parecera tan cruel si suponemos que el aspecto

animal de Marsias era tan solo una mascarada.”? En efecto, también en un extenso

2 er60ev 0OV, €N, O LAOKQATES, TV TOLOVTWV Ayadov m@dov ANopea, Emeldn ov, Epn, NUAS
amnoAeinelc;” [Phd.78a]
4 vide supra, II.

% K. KERENYI, Los dioses de los griegd8aracas, Monte Avila Editores, 1997, p. 176.



pasaje del Feddn el cuerpo es descrito como una mera vestimenta que el alma usa
solo transitoriamente. Ademads, también para Socrates la pena impuesta por sus
jueces termind por ser un bien, incluso el mejor de todos, pues cuando es
despojado de su aspecto grotesco este singular sileno descubre la resplandeciente
efigie de un dios.?® A raiz de las declaraciones hechas en el Feddn, la naturaleza de
esta efigie sin duda se torna mas inteligible: se trata, en efecto, de un alma pulida,
purificada y perfeccionada a través de la filosofia. No cabria hablar de una
divinizacion del alma, pues ésta ya es divina por si misma; sin embargo, esa
portentosa ecuanimidad con que el sabio afronta la muerte o, mejor dicho, se arroja
de grado a sus brazos, esta sin duda fundada en una conviccion plena y consciente
de esa misma divinidad, a la cual no habria podido acceder sino despojandose
paulatinamente de todas sus ataduras terrenales. Como apuntabamos antes, en el
plano de lo psicoldgico puede hablarse de una liberacion semejante, que ocurre
cuando una persona es capaz de emanciparse de los mas violentos impulsos del
ego que, bien vistos, no son sino pulsiones del alma que obedecen a los instintos
basicos de satisfaccion y auto-afirmacion de su parte mortal.

Es por esto quizd que en el destino arquetipico del que Platon revistio a su
maestro la idea del sacrificio no resulta ajena; de hecho, parece ser de suma
importancia. Con el simil del cisne queda claro que Socrates también estd
consagrado a Apolo y ya desde la Apologia se habia dicho que su vida entera
estuvo dedicada al poderoso numen de la luz, la belleza y la moderacion. En
efecto, la personalidad del viejo picapedrero ofrecia un cristal especialmente
diafano para translucir el haz de conceptos atribuidos a la figura de Apolo, o al
menos para que Platon asi lo percibiera, pues bien dice Nilsson que “el dios se

pone contra el ensalzamiento de uno mismo en la religion y en el culto, y ensefia la

% Vide suprall.



subordinacion obediente a las prescripciones de los dioses.”?” Y, a decir verdad, esa
famosa maxima socratica de “yo s6lo sé que no sé nada’, ;no es el mejor ejemplo de
tal humildad aplicada al ejercicio intelectual? Pero la grandeza del Socrates que
nos lego Platon, el distintivo que hace de él un simbolo de la eterna busqueda del
hombre y de su lugar ambivalente en este mundo, es que no fue solo un
intelectual, en el sentido de que nunca cultivd la mente por la mente misma. Al
contrario, a traveés del testimonio platonico vemos su vida entera como un ejercicio
de incansable sumision, mas no de una servil y pasiva, sino de la resuelta y
consciente decisién de entregarse a una voluntad que lo trasciende: “El hombre
juicioso U bien dice Platon] querria siempre estar bajo el poder de quien es mejor
que él.” Ese excelente patron no es otro que Apolo, asi que el verdadero sacrificio
es el de la vida y personalidad del sabio en aras del dios. Todo esto sin duda
adquiere una nueva luz al compararlo con el concepto arquetipico de Selbst citado
anteriormente, pues dice el psicologo:

...dado que empiricamente es imposible saber qué es un simbolo del si-mismo y
qué una imagen de Dios, estas dos ideas insisten una y otra vez en manifestarse
fusionadas a despecho de todos los intentos por separarlas, tal y como sucede, por
ejemplo, en el caso del si-mismo que a la vez es un sinéonimo de Cristo [...] que al
mismo tiempo es Dios (‘de la misma naturaleza del Padre’), en el atman que a la vez
es el alma individual y el alma del cosmos, o en el Tao que a la vez es un estado
individual y el correcto sucederse de los acontecimientos mundanales.?

En nuestro caso, como hemos tratado de dilucidar a lo largo del trabajo, se

comprueba plenamente esta idea arquetipica, pues, en efecto, Platon recalca
numerosas veces y de manera manifiesta la relacion entre su maestro y el dios a tal
grado que a veces de la impresion, como afirma Alfonso Reyes, de que “también
Socrates era un demonio, un mediador entre la parte mortal y la inmortal del

hombre.”?

2" NILSSON, op. Cit.,p. 247.
%8 JUNG, op. cit, p.166.
? REYES, op. cit.,p. 232.



Pero es quiza en las ultimas palabras de Socrates donde la alusion al
sacrificio se hace mas evidente: el moribundo recuerda encargar a Criton que
sacrifique un gallo para el dios Asclepio en su nombre.>* Como era de esperarse, el
dios Asclepio hace también referencia a Apolo, el dios protector de Socrates, pues
es nada menos que su hijo, el patrono de la medicina. La afirmacién de Kérenyi
respecto de este dios es reveladora: “Asclepio, quien sanaba a los mortales e
incluso podia hacerlos retornar de la muerte a la vida, fue como Aristeo un
segundo Apolo.” 3 Este, por cierto, fue uno de los tantos pasajes donde Nietzsche
solo encontré decadencia, pues en verdad pareciera que para Sdcrates y su ‘nueva
sabiduria” la vida no es sino una enfermedad que, mas que vivida, ha de ser
soportada. Pero quiza el alemén ignoraba que el gallo, al igual que el cisne, guarda
una profunda relacion con Apolo.?? El simbolismo resulta a todas luces evidente: el
gallo es el animal que anuncia la salida sol, es, pues, el alma que vislumbra la
brillante naturaleza de su origen. Asi entonces, al mandar sacrificar un gallo,
Sécrates, hombre devoto aunque su acusacion pretendiera lo contrario, consuma el
rito simbdlico del transito que estd por emprender, pues, como dice al respecto
Pico de la Mirandola, “esperaba que uniria la divinidad de su alma con una
divinidad mayor.”* Con su ofrenda al dios dispensador de salud Socrates imit6 de
manera ritual el verdadero sacrificio: esa tnica parte suya capaz de vislumbrar al
dios, cuyo canto interior mantuvo siempre despierto al fildsofo, la ofrecia Sécrates

sobre el altar de la eterna medicina, que no es, como piensa Nietzsche, la muerte,

304¢ Koltwv, Epn, 1@ AokAnmip odeilopev alexTouévar GAAX amddoTe Kai pn dpeAronte.”

[Phd.118a]

31 KERENYI, Op. cit.,p. 142.

32«3e contaba ademas que un gallo estuvo presemtenagimiento del dios.Apolo], un gallo, esa ave de

la que también se afirma que al surgir la lunaaeetr éxtasis y baila, si bien es sobre todo uigtedel
amanecer. Desde entonces es considerado el ggh@jano favorito de Leto.” (Kérenyip. cit.,p. 138.)

% Oratio de hominis dignitatel30.



sino la radiante apoteosis de la vida misma. Asclepio, de hecho, también tenia el
poder de revivir a los muertos.*

Dice Mircea Eliade que “nada puede durar si no estd 'animado’, si no esta
dotado, por un sacrificio, de un 'alma’.”?® Esta aseveracion, en el caso de Socrates,
puede tener una resonancia especial si consideramos la potencia con que el sabio
de carne y hueso influyéd sobre el pensamiento que le siguid, no ya en la
Antigiliedad solamente, sino en todo el orbe occidental. La impronta que dejo la
muerte del sabio [ al menos a través de la vision platonicall va mucho mas alla de
un mero motivo, si bien el afan de imitacion de las generaciones que le siguieron no
ha de menospreciarse. Cuando, por ejemplo, Séneca recibio de Nerdn la orden de
suicidarse, no dudo en transformar en una tertulia filosofica su paulatina ejecucion
(se habia cortado las venas). No puede negarse que su muerte representa un
verdadero hito, ademds de un poderoso estimulo para las corrientes filosoficas
posteriores, desde el estoicismo hasta el cinismo. En efecto, a partir de él no solo la
filosofia como disciplina, sino todo el pensamiento occidental present6 ya de
manera intrinseca el sello distintivo de su mensaje, a saber, el esfuerzo perenne por
dilucidar la condicién humana. En palabras del preclaro orador romano, Ciceron:

Socrates autem primus philosophiam devocavit e caelo et in urbibus conlocavit et
in domus etiam introduxit et coegit de vita et moribus rebusque bonis et malis
quaerere.

Sdcrates bajo la filosofia del cielo y la colocé en las ciudades, también la introdujo
en las casas y obligo a investigar sobre la vida, las costumbres y las cosas buenas y
malas. [Tusc. V, 10]

% Por otro lado, a pesar de la conceptualizaciétadeda que impera en &edén,la opinién de Sécrates
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CONCLUSIONES

Al inicio del trabajo anunciamos que al cotejar la opinién de pensadores de
diversas épocas el proposito seria el de buscar entablar una suerte de didlogo, de
manera que a partir de este encuentro pudieran hallarse puntos comunes. En este
sentido, aunque la busqueda parti6 siempre de Platon, creemos que se logro trazar
un amplio y rico espectro de perspectivas utiles, cada una desde su ambito, para
ilustrar la materia tratada en las paginas anteriores. Al final, por la naturaleza
misma de lo que se buscaba, a saber, el arquetipo, los posibles hallazgos dependian
en buena medida de que se encontraran este tipo de lazos entre el pensamiento de
nuestro filésofo y el de otros hombres; en el fondo, siempre existe la comun
experiencia de la condicion humana. Por otro lado, creemos firmemente que toda
discusion sobre ideas arquetipicas debe construirse sobre los lazos de union que
pueden establecerse entre ideologias y culturas diversas, en tanto que tienen por
principal interés al ser humano. El estudio de estos simbolos es, a final de cuentas,
una investigacion del lenguaje del que se sirve esa tinica cosa que ha acompanado
la evolucion de la humanidad desde sus albores: su propia conciencia.

En nuestro caso, tanto la lectura de los didlogos como la investigacion
realizada sobre ellos nos llevaron a confirmar una impresion que antes solo
habiamos entrevisto a grandes rasgos en Platon, a saber, que su filosofia esta
dirigida a la totalidad de las aptitudes intelectuales del ser humano. Efectivamente,
la cosmovision legada por Platon dista mucho de basarse en ese racionalismo
exacerbado que la ciencia moderna viene favoreciendo desde el Iluminismo (y
cuyas raices quizd puedan verse en el discipulo inmediato del que nos compete,
Aristoteles). Por el contrario, el divino Platon no dudé en apelar a otras maneras de
conocimiento, como la imaginacion, la intuicion o incluso la fe 00 como tratamos de

evidenciar en el trabajol] para dilucidar los hondos misterios filoséficos que la



agudeza de su ingenio sublime le permiti6 vilsumbrar. En efecto, el estilo
platdnico, sobre todo en época de madurez, representa una sintesis bien temperada
de pensamiento figurativo y logico; de fabulacion y argumentacion; de mythos y
logos, para expresarlo con terminologia consagrada. Esta caracteristica, por cierto,
no es ajena al modo de pensar de su época; el gran acierto de Platon radica en que
en él aparecen bien temperadas la efusividad mitica de toda una época y la
inquietud intelectual que ya habia comenzado a fraguarse tiempo atras, pero que
habria de afianzarse plenamente en la siguiente. Esta feliz conjuncién le granjeo
entre los pilares fundadores de occidente, como atestigua la influencia que ejercio,
fuera de manera oculta, fuera manifiesta, a través de la historia de dicha
civilizacién y sin duda también hoy en dia, a que en nuestra cultura actual mucho
de ese pensamiento mitico haya caido en desuso, al menos en apariencia.!

En cuanto al arquetipo, blanco principal de nuestras pesquisas, ya desde el
planteamiento de la tesis debimos suponer que, de existir, en efecto, algin indicio
de estas caracteristicas en la obra de Platon, se presentaria bajo ciertos rasgos
circunstanciales. En otras palabras, lo encontrariamos con la mascara que Platon
mismo le confecciond. Con esto en mente, nos parecié advertir en la figura de
Socrates el arquetipo central en torno al cual gravita una serie de conceptos y
simbolos que tienen como fin la plenitud del ser humano, al menos desde una
perspectiva filosofica. En cuanto al resto de los conceptos, en este trabajo nos
referimos sélo a algunos, a todos ellos casi al margen, y decididamente omitimos el
mito escatoldgico del Fedon, cuya riqueza y profundidad son tales que creimos nos
pareci6 digno de un estudio aparte. Con todo, el lugar de Sdcrates en la obra de su
discipulo siempre resulté muy especial pues, por no hablar de su recurrencia en los
didlogos, su situacion de actor. En efecto, es él quien de cierta manera lleva a la

accion los contenidos de la filosofia platonica, y especialmente en el episodio de su

! JUNG, Simbolos de transformacifm 438.



muerte donde dicha relacion es representada con mayor tension y dramatismo. En
el ambito de los arquetipos, por los motivos explicados en el cuerpo del trabajo
resultd sugerente la presencia de algunos rasgos portentosos, pero sobre todo su
vinculo manifiesto con el dios Apolo.

Ahora bien, éste no habria sido un trabajo sobre Platon si no le hubiese
estado permitido a éste tomar la palabra con frecuencia. En este sentido, quisimos
que los didlogos mismos fuesen el hilo conductor de las consideraciones aqui
contenidas, de manera que, una vez sentadas algunas nociones en el capitulo
primero, procedimos a ilustrar algunas de las caracteristicas del personaje de
Soécrates que habian llamado nuestra atencion; para finalmente abordar
propiamente la tetralogia que contiene la pasion del sabio, por llamarla asi. En
cuanto a los rasgos generales, Platon tiende a presentar a su maestro como una
figura mediadora, que tiene la vista puesta en las cosas mas altas pero los pies bien
fijos en la tierra. Su accion dialéctica consiste en un movimiento vertical, un
impulso ascendente de connotaciones claramente espirituales que va de la
confusion de lo aparente hacia la contemplacion de la verdad. El movimiento, sin
embargo, tiene también su parte de descenso, pues, contrario a algunas opiniones,
la actitud que representa la revolucién socrditico-platénica no necesariamente implica
un desprecio de la vida. El conocimiento de la Idea conlleva también su aplicacion,
su adecuacion al mundo sensible, como hizo justamente Socrates en su proceso. El
maestro, por otro lado, aparece en los didlogos como el sabio por excelencia, que
segun la terminologia platonica equivale a decir el hombre perfecto. El discipulo,
poseedor de un fiel recuerdo de su mentor que le duraria para siempre, decidio
utilizarlo como personificacion de todo lo que consideraba excelente, o al menos en
vias de serlo.

Quiza en varios momentos de su produccion literaria, pero especialmente en

el episodio del juicio y la muerte, Platon resaltd en su representacion el vinculo que



veia entre el destino de Socrates y Apolo, el dios del sol, quien de hecho parece
guiarlo hasta su momento decisivo en que bebi6 la cicuta. En materia de los
arquetipos, este tipo de relaciones resultan muy sugerentes, pues sitdan al
personaje en un terreno mas bien mitico. En efecto, al tejer este argumento divino,
Platon puso la figura de Socrates en un lugar donde s6lo podian acceder los
verdaderos héroes. De hecho, muchos de los atributos que el filosofo otorga a su
maestro, incluso los que a simple vista son meramente literarios, ofrecen la
posibilidad de identificar al sabio con el prototipo del héroe solar, figura
fundamental y recurrente de mitologias y religiones a lo largo de los siglos. En este
caso, como dijimos antes, era de esperarse que dicho arquetipo se presentara con la
mascara propia de la sofistica ateniense de aquella época. A esta figura recurrente
de las mitologias, las de hoy y las de antes, la Psicologia arquetipica suele
describirla como la representacion del Si mismo, que, como se vio en el trabajo,
Jung identifica con la totalidad de la psique humana. En efecto, su relaciéon con
Apolo, el omnipresente daimon, el halo de sabia beatitud, la elocuencia casi magica,
a veces rayana en el misticismo, asi como muchos otros rasgos de su vida y
personalidad hacen pensar que la idealizacion de Socrates por parte de su
discipulo habia alcanzado una dimension verdaderamente profunda, pues, en
efecto, “los simbolos y los mitos vienen de demasiado lejos.”?

Pero, precisamente, dado que la figura de Sodcrates tiene el papel de
mediador, promete de cierta forma acortar esa distancia. De hecho, no hace sino
ensefar que €sta no era tan grande como parecia. El valor de este personaje central,
como hicimos notar a lo largo de estas pdginas, radica en su calidad de ser
humano. En esta mitologia filosdfica, si se nos permite semejante mote, el papel del
héroe, el modelo y el salvador no lo asume una divinidad ni un héroe mitico, ni

siquiera un simbolo natural, sino un hombre. El antropomorfismo religioso que

2 ELIADE, Imégenes y simbolpgs. 25.



imperd durante toda la antigiiedad grecolatina puede tener alguna relacion con
esto. En efecto, esta caracteristica no solo implica que los antiguos solian imaginar
a sus dioses semejantes a si mismos, sino que también significa, vista desde otro
angulo, que el imaginario de estos pueblos hizo del ser humano wuna
representacion de los “dioses ordenadores de todo’, parafraseando a Ovidio.? Asi es
que, aun hoy en dia, la figura de SOcrates nos recuerda la intuicidén oculta tras este
paralelismo, que hoy podria parecer demasiado osado, pero que bien podria servir
como estandarte de los mas vibrantes anhelos de nuestra civilizacion occidental.
En definitiva, la importancia de Sdcrates estriba en que, desde su condicion
humana, nos da el ejemplo de que todo aquel que se precie de ser un ser humano,
como él, estd llamado a cultivar su humanidad mediante la busqueda de
contemplacion y ejecucion de los mas altos ideales. Esto, de hecho, es lo que
demanda el dios. Platon insiste en este punto, pero no deja de dar testimonio en su
maestro de los beneficios que dicho cultivo puede acarrear al individuo: la
plenitud de una sabiduria que se basta a si misma, la sensacion de absoluta
seguridad, la ecuanimidad ante las inconsistencias de la fortuna, la encendida
caridad por el resto de los hombres... Estos son algunos de los atributos con los

que tan humanamente encarna el mas alto ideal del hombre en Platén, asi como la
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