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INTRODUCCION

Frente a los andlisis realizados sobre la virtud del valor en la obra de Platén,
disponibles para el estudiante de filosofia y para los entusiastas del filésofo ateniense,
dificilmente encontramos uno que considere las dificultades y los problemas inherentes
que poseen los estudios basados en una interpretacion “tradicional” del desarrollo
mental del filésofo. Por consiguiente, considero pertinente realizar una lectura que
aborde y confronte las graves consecuencias que la posicion hermenéutica “tradicional”
deriva en sus conclusiones sobre la virtud del valor y el valor de la obra. En efecto, esta
tesis enfrenta la perspectiva que adoptan los estudios mencionados y sus conclusiones,
en particular del estudio realizado por Angela Hobbs en su libro Plato and the Hero (2000);
por lo tanto, me propongo adelantar un anélisis “erético” de la virtud del valor que no
solo sea coherente con una disposiciéon hermenéutica que dé cuenta de la “naturaleza”
erética de la filosofia, sino que también sea su resultado.

Para ello, en primer lugar, elaboro una revisién critica de la posicién hermenéutica
“tradicional”, a partir de lo cual adopto una posiciéon hermenéutica alternativa que,
guiada por los andlisis de Altman (2012), Howland (1991) y Zuckert (2009), es intermedia
en todo momento, tal como nuestra propia condicién se encuentra siempre en el entre
(metax1i). En efecto, la beligerancia de esta tltima posicién consiste en revisar algunos de
los prejuicios que la posicion tradicional tomé como juicios indubitables para la lectura
de Platén y sobrelos cuales se ha construido una coercién historica que “castra” la lectura
y el valor enla obra del filésofo. La posicién hermenéutica que esta tesis adopta considera
que sise desearealizar un correcto andlisis filosé6fico del corpus, es fundamental mantener
una aproximacién erética, pues solo ésta es capaz de suscitar el didlogo, suma expresién
tilosofica que permite examinarnos y orientarnos hacia el Bien. En esto reside el valor que

la posicion hermenéutica adoptada otorga a la tesis.



A partir de lo anterior, es decir, conforme a la organizacién dramatolégica y
pedagogica del corpus que ofrece la posicién hermenéutica adoptada, en segundo lugar,
considero que el eje central de los didlogos, la figura central que les da coherencia, no es
otra que el personaje de Socrates, héroe y baluarte del ejército de amantes que Platén
desea formar. Asi, al definir a Sécrates como el héroe del ejército, y como eje de los
didlogos, es necesario establecer el “campo de batalla” en el cual se desempefia; para
hacerlo, analizo coémo el campo de batalla eterno se expresa claramente en un episodio
coyuntural para los atenienses que es descrito con maestria en la Historia de la Guerra del
Peloponeso; el contexto que provee esta obra para el corpus platénico permite observar mas
claramente las conexiones dramatoldgicas y dramattrgicas entre los didlogos. Con ello,
deseo (1) mostrar que para comprender que el verdadero poder reside en la justicia, se
requiere observar la tension inherente entre ser y apariencia, para luego, (2) fundamentar
el hecho platénico de que la justicia solamente se puede alcanzar mediante el didlogo.
Esto me permite concluir que el campo de batalla inmortal en el cual lucha nuestro héroe
corresponde al campo dialéctico.

En efecto, esta conclusion es verificable en la situaciéon dramattrgica en la que se
desarrolla el Cirmides, alli vemos que el hoplita Socrates, al llegar de Potidea, se dispone
al reclutamiento de miembros para el ejército de amantes, preguntando por el estado de
la filosofia en el campo de batalla de la guerra eterna. El analisis filos6fico de la lectura
de Tucidides, teniendo a la vista el corpus, me permite una lectura del didlogo Laques en
la que vemos a Sécrates como el verdadero general del didlogo, el baluarte del ejército de
amantes que se encuentra inmerso enla guerra dialéctica, que se preocupa por sualmay
la de sus compafieros, y que nos ofrece una verdadera demostracion de valor mediante la
apropiacién de su condicion erética en la busqueda del Bien.

Establecido el campo de batalla y el baluarte de nuestro ejército, me ocupo, en tercer
lugar, de mostrar, a partir de los momentos estructurales de la vida del héroe, esto es, de
los didlogos que son narrados, pero que lo son por alguien distinto de Socrates, a saber,

Parménides, Banquete, Teeteto y Fedon, en qué consiste el valor requerido por un héroe



erético y como se despliega metdédicamente en su accionar mas propio, lo cual denomino
como ‘metodologia erdtica’; su proceder exhibe el valor que requiere y que exhibe.

En esta tercera seccion propongo a eros como el motor de la accion valerosa, pues, a
partir de las indicaciones que ofrecen el Banquete y el Critilo, mostraré que el héroe es tal
por su apropiacion erética, por el valor que eros le otorga. Efectivamente, el ejercicio
“metodolégico” que observamos en el Parménides y en el Teeteto permite confirmar esta
tesis, ya que alli vemos a las hip6tesis como muestra del deseo y al examen como la labor
que requiere el desnudamiento del alma. Como perfecta expresion erética, el didlogo
permite el encuentro con el otro por el cual el filésofo se reconoce amante,
“reconocimiento” que siempre se da en relacién con lo otro, entre (los) didlogos.

Ahora bien, en este punto es central mi propuesta sobre el instante (exaiphnés),
entendido como la vida humana vista desde la mirada del Bien. Esto permite entender
que la accién valerosa del héroe erético radica en un ejercicio continuo que mantiene la
tension dialéctica propia de la busqueda del Bien; circunscribir su vida al dictamen del
Bien hace a Socrates el hombre més justo y bueno, demostrando, en definitiva, el valor de
preguntar y el “valor” de su vida como modelo a imitar (Fedon, 118c).

El establecimiento del héroe, a través del correcto entendimiento de la metodologia
erdtica, permite poner en jaque las aproximaciones subjetivistas contemporaneas al
andlisis del valor, y desestimar las detracciones feministas. Asimismo, es necesario
observar que Platén nos ofrece en los didlogos, mediante el modelo del héroe erético, el
valor que para nosotros lectores manifiesta una vida al servicio del Bien, pues el valor
consiste en la resolucién para vivir a la luz del Bien y no en morir huyendo de él, ya que,
siendo la muerte incidental a la vida, como hecho particular, no le otorga valor distinto a
la de ella.

Finalmente, para concluir, en cuarto lugar, pongo a prueba el analisis realizado en
la piedra del basanos que provee la Repiiblica, viendo en ella, y en su relacién con lo
establecido por el corpus, el mas grande y puro acto de valor: bajar de regreso a la caverna.

En este sentido, tal como la idea del Bien brinda unidad a las virtudes, la Republica otorga



el cierre que unifica la lectura erética del valor que se opone a la propuesta “tradicional”
encabezada por Hobbs (2000).

Efectivamente, la realizaciénontolégica de justicia, que se alcanza bajo la mirada del
Bien, y que consiste en bajar a la caverna, solamente se logra mediante el recorrido total
del camino largo, en esto consiste la milicia: ser la preparacién por la cual el soldado
comprende la necesidad de la totalidad del recorrido. Con esta preparacién y recorrido,
la tesis, que no se detiene en el camino corto como lo hace el andlisis “tradicional”, no
considera que el valor se limite al thymos, sino que se estructura en el servicio del Bien. En
efecto, recorriendo el largo camino del corpus, encontramos la labor del filésofo y su valor
en el servicio del Bien. Por esta razén, dejo esta tesis a su servicio, con la invitacién a su

examen y a ser parte del ejército de amantes de Platon.

Consideraciones generales

La dnica consideracién general que facilita la correcta lectura del trabajo, y que
obedece a una intencién de orden filoséfico con el juego gramatical, consiste una
indicacién respecto del término del valor: cuando es usado sin cursiva ni comillas (valor)
hace referencia tinicamente a la virtud (andreia); las comillas (“valor”) indican que se usa
en el segundo sentido de la acepcién espafola correspondiente a la utilidad o
importancia; finalmente, la cursiva (valor) indica que debe leerse en el doble sentido, pues
su intencion es demostrar (1) que la virtud en general siempre es ttil e importante y (2)
que lo importante y atil es la virtud.

De los textos de bibliografia secundaria que no tienen traduccién al espafiol, ofrezco

mi propia traduccién.



§1

BELIGERANCIA HERMENEUTICA

Todos los ejércitos requieren de un componente esencial si desean ser un verdadero
ejército y si tienen aspiraciones de triunfar en su lucha, valor. Sin embargo, un ejército de
amantes requiere del valor propio de los amantes, un valor que ademas de ser heroico,
sea erdtico. Para poseer este tipo de valor, y que todos los soldados aspirena él, el ejército
requiere también de un modelo que encarne, con su vida como baluarte, el valor erético
del “ejército de amantes”, siguiendo la expresiéon de Fedro en el Banquete. En efecto, el
paradigma de valor que provee Platon en sus didlogos, a través del héroe erético, permite
la formacion de este ejército por medio de la apropiacién de la condicion erética de cada
uno de sus combatientes.

Para realizar el estudio de la virtud del valor, este primer capitulo se preocupa por
establecer la posicion hermenéutica bajo la cual abordo la obra de Platéon, mostrando las
ventajas que esta tiene para el andlisis de la virtud del valor y el valor de su andlisis para
nuestra situacion contemporanea.

Asi, aunque primera en el orden de la presentacion, la hermenéutica es expresada
en el orden metodolégico como el proceso continuo que va enriqueciéndose con la
experiencia del examen. En este sentido, este primer capitulo (1) realiza una revisién
critica del modo de lectura tradicional de Platon; (2) explica frente a la lectura tradicional,
la posicion hermenéutica adoptada y su posicion beligerante frente a la tradicion,
mostrando la decisién pedagogica acogida para la exposicion en la tesis y la coherencia
en su organizacion; finalmente, (3) expone por qué estas consideraciones hermenéuticas
nos llevan a analizar el valor en el personaje de Socrates, siendo el filésofo el baluarte, el

héroe, del ejército de amantes de Platon.



§1.1

COERCION HISTORICA

Un primer acercamiento a la obra de Platén, revisando sus principales comentaristas
y traductores al espafol, nuestra propia lengua, aquella que de manera més directa nos
concierne, hace evidente un problema general enla academia internacional®. Este primer
acercamiento revela que no tenemos mas quela institucion de una posicionhermenéutica
que se ha adoptado de manera indiscutible durante los tltimos 100 afos en particular: la
organizacién de los didlogos de Platon bajo el esquema de su desarrollo mental®. Esta
posicién se ha establecido como un punto comin para todo analisis de la obra y se ha
mirado con desconfianza a aquellos académicos que la han cuestionado. Tal es su campo
de influencia que dificilmente vemos en los textos que “guian” a los estudiantes a Platén
una mencion critica a su instauracién, su adopcién o a otras aproximaciones a la obra3.
Esta posicion hermenéutica se ha enraizado en lo que podemos denominar como una
tradicién de lectura que es represiva hacia las demas, pues declarandose como tnica y
verdadera, por las bases “cientificas” que provee el analisis estilométrico, no dialoga ni

argumenta.

1 Esto es evidente en el estudio introductorio que realiza Emilio Lled6é y en todas las notas a los didlogos en la
traduccion de Gredos por parte de J. Calonge y C. Garcia Gual. Puede decirse lo mismo de los estudios introductorios
a cada dialogo y las notas en las ediciones individuales de Flammarion al francés.

2 Este desarrollo mental esta apoyado siempre en fuentes externas cuya adopcion no esta debidamente argumentada
como se mostrara mas adelante.

3 Véanse las ponencias centrales en los congresos mundiales de Platén, en las principales universidades del mundo,
en los Companionsto Plato, en las Enciclopedias de Filosofia. Ya Taylor, en suexcelente libro Plato The Man and
His Work (orig. 1926. ed. 2013) consideraba que “to understand a great thinker is, of course, impossible unless we
know something of the relative order of his works, and of the actual period of his life to which they belong” (2013:
16). Esta es la misma posicion adoptada por Guthrie en suinfluyente Historia de lafilosofia griegatomos II, 1l y 1V
(2012).



COERCION HISTORICA

Ante esta situacion, aunque lo que nos ocupa en el presente texto es la cuestiéon del
valor en la obra de Platén, la hermenéutica nos pre-ocupa#, y debe hacerlo si queremos
realizar una correcta investigacion. Asi, en primer lugar, nos pre-ocupa la manera y el
método que seguimos al abordar la obra de cualquier autor, pues cualquiera que estos
sean deben examinar los supuestos que asumen y que, finalmente, se reflejardn en la
lectura, tal como nuestra interpretaciéon nos refleja; porlo anterior, es vital para cualquier
interpretacion tener en cuenta sus supuestos y no olvidar su esencia, ya que la autenticidad
de una interpretacién depende principalmente de ello.

Para nuestro caso en particular lo primero que encontramos en la obra de Platén es
que estd compuesta de didlogos?®; la obra es un compendio de didlogos. Esto ya obedece
a un primer supuesto: aceptar la autenticidad de los 35 didlogos. Sin embargo, no
profundizaré en este momento en el asunto de la autenticidad, pues considero que este
problema deriva de uno anterior que trataré en las siguientes paginas, a saber, el orden
de los diadlogos.

Histéricamente la agrupacion y orden de los didlogos ha obedecido a distintos
criterios interpretativos sobre el autor y la “naturaleza” de los didlogos, “naturaleza” en
la que ya los antiguos reconocian cierta dificultad®, ya que una correcta organizacién o
propuesta de orden de lectura para los didlogos supone dar cuenta de estos principios
interpretativos de la obra y de lo que consideramos como el pensamiento del autor. La

revision de cada propuesta interpretativa es ttil para re-descubrir los caminos de lo que

4 La hermenéutica, segln Heidegger, se pre-ocupa de lo fundamental, de lo pre-cientifico, de los aspectos mas
fundamentales que constituyen nuestro estar interpretativo en el mundo (Heidegger, Sery tiempo trad. 2009).

5 Para este analisis, he optado por dejar fuera a las cartas como parte del corpus, sin demeritar su importancia. Para
sustentar mi posicién propongo ver a M. Burnyeat y M. Frede en The Pseudo-Platonic Seventh Letter (2015).

6 «“This doubly provocative character ofthe dialogues is fittingly emblematized in a story told by Olympiodorus: When
he [Plato] was aboutto die, he saw in a dream that he had become a swan and was going from tree to tree, and in this
manner he caused the greatest trouble for the bird-catchers. Simmias the Socratic urged that Plato would elude those
after him who wished to interpret him. For the interpreters who attempt to hunt out what the ancients had in mind are
similar to bird-catchers, but Plato is elusive because it is possible to hear and understand his words in many ways,
both physically, and ethically, and theologically, and literally, just like those of Homer as well” (Howland, 1991: 190)

10



COERCION HISTORICA

ahora se ha tornado incuestionable. En efecto, tal como aprendemos en los didlogos,
debemos examinar la tradicion dialogando con ella.

El tema del orden de los didlogos se hacia ya evidente en la Antigtiedad, como bien
lo testimonia Didgenes Laercio. Empero, estos primeros intentos para establecer un orden
de lectura estaban ya mediados por el enfoque aristotélico de diferenciar la “forma”
(dramas) y el “contenido”, y este Gltimo como “tedrico” y “practico”. Asi, se considera
que las tetralogias que propone Trasilo, siguiendo el modelo de la tragedia, parecen
sortear esta dificultad al relacionar los elementos draméticos con un objeto de
investigacion’. Aunque mediada por multiples propuestas interpretativas que reflejan
sobre la obra un entendimiento propio de cada época8, vemos atin en el siglo XX, en la
edicién canénica de Burnet (1901), el orden establecido por Trasilo en sus tetralogias; sin
embargo, es llamativo que, coincidiendo con el giro hermenéutico, el tema de la
autenticidad de los didlogos tuvo su mayor auge en el siglo XIX. ;Por qué? Para
responder esta pregunta debemos retroceder unos pocos afios para tener en cuenta que
en el siglo XIX la cuestién hermenéutica se torna mas pre-ocupante para la recepcion de

la obra de Platén con el giro que Schleiermacher propone para la filosofia®.

"Ver Plato and the Traditions of Ancient Literature (2012) del profesor Richard Hunter. Asimismo, vale notar que el
compromiso de Trasilo con un enfoque “tragico” quedacomprometido al “no interpolar al Sofista y al Politico entre
el Eutifron y la Apologiaen la primera tetralogia” (Altman, 2012: vii) (trad. propia).

8 Las dificultades histdricas para adquirir los manuscritos y el efecto de su comercializacion, hicieron comin la
publicacién de didlogos espurios con el animo de adquirir riquezas o fama; ademas, la convergenciaentre platonismo
y cristianismo es un hecho que marcé decisivamente la adopcién de un orden de lectura que finalmente no se aleja del
propuesto por Trasilo. Para estudiar este fendmeno, véase el trabajo de Michael Dunn, The Organization of the
Platonic Corpus Between the First and Second Century A.D. (Ph.D. dissertation, Yale University: 1974) y el de A. J.
Festugiére, “L’ordre de lecture des dialogues de Platon aux Ve/Vle siécles” (Museum Helveticum, 1969: 281-296).

9 Debemos mencionar la tradicién bajo la cual Schleiermacher propone este giro influido por Leibniz, Kant y
Schelling: ya en los tiempos de Spinoza (1670), Vico (1725) y Leibniz (1716) vemos la dificultad que enfrentd la
filosofia debido al “apuro cartesiano” porestablecer los fundamentos cientificos de la filosofia y, con ello, los aspectos
“puros” de la hermenéutica que proveerian el conocimiento “verdadero” de la obra de Platén: “if someone were to
reduce Plato to a system, he would render a great service to the human race” (G. W. Leibniz: Letter to Rémond en
Altman, 2012: xiii)). Este apuro por sistematizar, y determinar en los dialogos de Platon undesarrollo que evidencie
una doctrina teleolégica, acompafiara a Ast en sus Grundlinien der Grammatik, Hermeneutik und Kritik en 1808, en
donde, inspirado por descubrir la verdadera “doctrina” de Platon, considera Gnicamente como verdaderos 14 dialogos
basandose en la premisa de que se debe conocer el “verdadero funcionamiento del pensamiento de un filésofo”. Lo
que es determinante para la posteridad es, considerar siguiendo a Ast, que este “conocimiento verdadero del
pensamiento del filosofo” solamente se puede adquirir partiendo del “analisis linguistico”, el cual debe analizarse de
acuerdo al contexto historico al que perteneciera el texto y bajo el cual se pudiera alcanzar el “verdadero conocimiento”

11



COERCION HISTORICA

A partir de la interpretaciéon de Schleiermacher!? sobre el procedimiento y la meta
de la hermenéutica respecto de los textos antiguos, se considera que el orden del canon
platénico debe corresponder tinica y exclusivamente al orden de produccién cronolégica
de los diadlogos. El orden de produccién cronolégica se determiné considerando que
aquellos obedeceny corresponden a una estructura en el “desarrollo del pensamiento del
autor” y que esta puede ser determinada por las variaciones estilométricas entre los
didlogos!!; asi, el orden del corpus es determinado mediante el establecimiento de
distintas etapas en el pensamiento del filésofo. Asi, se agruparon los didlogos bajo
diferentes etapas del desarrollo mental de Platén, a saber, didlogos socraticos o de
juventud, didlogos de madurez y didlogos de vejez. En efecto, ain hoy la mayoria de
académicos estima esta consideracién como vital para la interpretacion de la obra del
filésofo ateniense y de su pensamiento!2. Esta posicién hermenéutica, que se ha tornado
canodnica, presupone multiples supuestos que fueron pasados por alto y cuyo examen, de
vital importancia para el canon, fue pospuesto hasta el olvido.

Como en toda cuestion filoséfica, el olvido de este examen derivo en un olvido mas
fundamental. Asi, el olvido del olvido hizo que esta interpretacion se posesionase como
el lugar comtn y de partida para la academia, que incluso hoy en dia juzga imperante

“reconocer” que a partir de variaciones estilométricas se pueden determinar las diferentes

sobre un autory sutexto. Esta vision es complementada para el Romanticismo por Wolf, que considera dentro de sus
Vorlesung Uber die Enzyklopadie der Altertumswissenschaft (1831) que para los estudios clasicos también debia
considerarse, junto con el contexto histérico, la individualidad propia de cada autor. W. Lutosfawski continuara el
proyecto de Asty expandird el Lexicon Platonicum para luego, en su obra The Origin and Growth of Plato’s Logic.
With an Account of Plato’s Style and of the Chronology of His Writings (1897), establecer la estilometria como el
criterio cientifico por el cual se debe dar el “orden cronolégico” a la obra. Esto puede decirse acerca de la herencia
determinante para la academia contemporanea, pues es el contexto precursor de la hermenéutica en el Romanticis mo
que alcanza sumaximo esplendory sustento filosofico en la obra de Schleiermacher.

10 Valga revisar las primeras paginas introductoras alos didlogos de Platon por Schleiermacher en su Introductions to
the Dialogues of Plato (1836) donde hace manifiesta su intencion de reconciliar las dos distintas formas de entender
la filosofia en sutiempo, a saber, genética y sistematica; por ello, el autor propuso unaorganizacion genética que diera
cuentade un despliegue dialéctico y sistematico.

11 En sus respectivos estudios, Altman (2012) y Howland (1991) notan correctamente el circulo vicioso en que cae
esta consideracion.

12 Entre estos encontramos a Friedlander, Grote, Conford, Guthrie, Irwing, Taylor, Ross y Cherniss, entre otros.

12



COERCION HISTORICA

etapas del desarrollo mental del fil6sofo y, con ello, el desarrollo ‘doctrinal” de Platén
para asi darle orden y significado “coherente” a los didlogos?3.

Empero, estas interpretaciones de Platon demuestran claramente uno de los
principios fundamentales de la hermenéutica que ya he mencionado: reflejaron en su
interpretacion su ser y, en él, sus propios prejuicios; sin embargo, como he expuesto, esta
organizacion de los didlogos se torné canonica al punto de que solamente se deberia leer
a Platon a partir de ella. Este modelo interpretativo, de raices hegelianas!4, parte de la
imagen que de Platén se hicieron algunos “grandilocuentes” lectores; en ella, aquellos
evaluaron lo que consideraron que estaba a “la altura de su imagen”, llegando incluso a
determinar que solamente existian 14 didlogos “originales”!®y que una divisién que no
considerara el desarrollo doctrinal de Platéon no era filosofica sino teatral.

En esta linea interpretativa podemos ubicar los excesos hermenéuticos de
Wilamowitz (1959), que consideré que podia determinar si el Protigoras se escribio
mientras SOcrates estaba vivo, pues aceptando la posiciéon hermenéutica del desarrollo
mental de Platén, y en su afdn de descubrir “el puro y verdadero pensamiento del

tilésofo”, estim6 fundamental distinguir en los didlogos el pensamiento de Platon del de

13 Jacob Howland (1991) defiende que la determinacion cronoldgica de los dialogos, con respecto a las variantes
filolégicas y metodoldgicas fallan de doble manera (1) en que dependen de unaseleccion arbitraria de fuentes antiguas,
asi como de hipotesis no sustentadas y (2) en que la aplicacion de una distincion cronoldgica ostensiva para la
interpretacion de los didlogos requiere de conjeturas paradéjicas e incongruentes con los dialogos mismos. Por estas
razones, Howland desestima los resultadosobtenidos a partir de estas variantes filoldgicas, asimismo, considera que
su fundamento metodoldgico no puede continuar siendo estimado como “clave” para el entendimiento de la obra
platonica. Para un mayor debate de la problemética acerca del andlisis estilométrico, recomiendo leer el trabajo de
Leonard Brandwood, The Dating of Plato's Works by the Stylistic Method. A Historical and Critical Perspective
(1959).

14 Teniendo en cuentael contexto yaexpuesto, escuelas hegelianas consideran ver en las etapas de juventud, madurez
y vejez el desarrollo que Hegel describe para la conciencia en la Fenomenologia del Espiritu. Debo dejar claro que no
considero que esta sea la posicion de Hegel, pero si el criterio que aplicaron a la obra de Platén varios de sus
“seguidores”. Empero, considero que Hegel busca en los dialogos el desarrollo especulativo de la filosofia con las
finalidades teoldgicas propias de sus compromisos aristotélicos. Considero que en lo anterior hay un problema: leer a
Platon desde Aristételes; no es casual que las primeras divisiones que “castran” los didlogos se hicieran siguiendo un
método aristotélico: por categorias como “fisica”, “logica”, “moral” 0 “politica”.

15 Asten sus Grundlinien der Grammatik, Hermeneutik und Kritik (1808).
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su maestrol6. Esta distincion entre el “pensamiento de Platon” y el de Socrates, es llevada
por Vlastos al extremo; asi, el estudioso de Estambul contintia haciendo de la distincién
un tema: la cuestion socratica. Empero, este tipo de procedimientos, como bien lo nota
Hegel en sus Lecciones sobre Historia de la Filosofia (orig. 1833, ed. 1955: 144-145)17, se
oponen radicalmente, tanto al estilo de Platon, como al de la filosofia en general.

Las consideraciones en torno a un orden dependiente de la datacién segtn la
evolucién de la técnica literaria son, junto a sus problematicas!8, meramente subjetivas
debido a que los estudios estilométricos en los que se basan deben tomar como referencia
algtin valor neutro al cual aplicar sus resultados, aquel valor neutro debe ser definido de
forma intrinseca; empero, en Platén no existe tal referencia internal®, por lo tanto, los
estudios estilométricos toman una referencia externa y ajena al corpus (Howland, 1991:
200). Sin embargo, Guthrie considera que estos estudios son decisivos y con ello estipula
en grupos de didlogos los periodos de produccion de Platon bajo aquellas
consideraciones estilométricas, pasando por alto la maestria de Platén para mimetizar a
cada uno de sus personajes y sus distintos logoi. Los didlogos son “organismos vivos” en
si mismos, cada uno de sus personajes tiene caracteristicas particulares que Platén
desarrolla con increible maestria, incluso sus acentos y peculiaridades personales fueron
considerados por su autor.

Por lo anterior, una de las mayores objeciones a todas estas consideraciones

“doctrinales” y estilométricas, ademas de los problemas inherentes en su metodologia, es

16 Aunqueen la letra Wilamowitz (1959) se oponiaaWolf y a sus consideraciones hermenéuticas textuales, su espiritu
aun obedecia a los supuestos hermenéuticos del Romanticismo recogidos por Schleiermacher, pues de la misma
manera que Wolf cuestion6 en 1795 en Prolegomena ad Homerum la autenticidad de los poemas homéricos,
Wilamowitz lo hace con los didlogos platénicos.

17 “No es, pues, necesario detenerse a investigar qué es lo que, en la exposicién de cada didlogo, pertenece a Platény
lo que es obra de Socrates” (Hegel, Lecciones sobre Historia de la Filosofia, FCE, 1995: 144-145).

18 La cuestion socrética, y conella, la cuestion de la adopcién o abandono de una “teoria de las ideas”.
19 Las conexiones dramatolégicas entre los didlogos, su revision y correccién continua durante la vida del autor,

finalmente no permiten que se establezcan, de manera intrinseca, las correctas bases cientificas por la cuales pueda
definirse el momento preciso de escritura de algln didlogo o pasaje con referencia a otro.
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el testimonio de que Platén revis6 sus obras hasta el dia de su muerte??, testimonio dado
por Dionisio de Halicarnaso (Sobre la composicion literaria, 2001)21. Para los académicos
defensores de un desarrollo mental, ese testimonio no se ha tenido en cuenta, pues
demuestra que Platon revisé y reescribio sus didlogos hasta sus altimos dias??. Asi, sin
argumentacion alguna se ha aceptado un testimonio y se ha desestimado otro, se le ha
puesto unvelo a otras lecturas; tal vez Schleiermacher si era el vendedor de velos del que
Nietzsche se burlaba en su Anticristo, tal vez Schleiermacher solo tocé tangencialmente el
circulo de su hermenéutica?3.

En este punto, podemos ver ahora que la posicién hermenéutica basada en los
supuestos descubrimientos estilométricos tiene un agravante estructural, pues es a partir
del principio hermenéutico de Schleiermacher y del “desarrollo mental” de Platén que se
cuestiona, de manera sistemaética, la autenticidad de los didlogos. En aquella propuesta
subyacen los argumentos que hoy en dia incitan a cuestionar los didlogos y a presentarlos
bajo un esquema del pensamiento del filésofo que los determina tnicamente como
momentos de juventud, madurez y vejez, haciendo que una relacién analitica entre los
didlogos se limite a caracterizar tnicamente estos momentos y no se ocupe de otras
consideraciones filoséficas. Asimismo, a partir de la desconfianza que suscita en los
didlogos, y en si misma, la propuesta doctrinal del desarrollo mental de Platén, surge en

el espiritu de varios académicos el &nimo de leer los didlogos independientemente de

20 | utostawski, y en general todos los estudios estilométricos, consideran decisiva la referencia externa del testimonio
de Di6genes sobre las Leyes, este testimonio les brinda “el punto fijo” de referencia para establecer su analisis sobre
el que el resto de los dialogos debe analizarse.

21 “Plato did not leave off combing and curling and in every manner replaiting his dialogues, even at eighty years of
age. Doubtless the stories about the man’s love of labor are familiar or every lover of speeches, specially, among
others, the ones about the tablet which they say was discovered when he died, with the beginning of the Republic set
down in manifold ways (“I went down to the Piraeus with Glaucon the son of Ariston”)” (Howland, 1991: 202).

22 No solamente con respecto a cuestiones “cosméticas”, pues en la primera palabra de la Republica yael filésofo nos
expone la naturaleza de la justicia, un cambio en el orden de las palabras implica una alteracion filos6fica.

23 «“Schleiermacher propone un sistema circular que conocemos como el circulo hermenéutico. Cada intérprete necesita
introducirse en la dimensién social y la dimension individual del autor para comprenderlo. Para ello, el intérprete
debera identificarse con las intenciones, formas de pensamiento, situacion histérica y el contexto histérico del autor.
De este modo, en la medida en que el lector se identifique con el autor y se ponga en su lugar, tanto mejor sera la
interpretacion” Trad. propia. Enciclopedia Plato Stanford: http://plato.stanford.edu/entries/hermeneutics/
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cualquier consideraciénexterna a ellos; sin embargo, esta propuestareaccionaria también
le hace dafio al corpus, pues no considera decisivas, o de valor filoséfico, las conexiones
dramaéticas entre los didlogos o su relacién con los hechos de la Guerra del Peloponeso.

En efecto, tomar los didlogos sin tener en cuenta su &mbito dramatolégico o contexto
histérico llevaa un error equivalente, pues, como Howland bien lonota, del mismo modo
que la propuesta del desarrollo mental de Platén establece la cuestiéon cronolégica, esta
propuesta reaccionaria asume que los didlogos son filoséficamente relevantes solamente
si ocupan posiciones fijas o promulgan doctrinas “positivas”, asumiendo, igualmente,
que los didlogos no fueron revisados, modificados y compuestos, de manera
fundamental, conforme a su relacién con los demas didlogos y a los hechos histéricos
narrados por Tucidides, perdiendo sobremanera su ser, es decir, su caracter erético.

Asi, como ya lo he mencionado, la posicion tradicional y estilométrica asume una
concepcion psicologica del desarrollo mental de un filésofo, de una persona que se
considera indubitable, cambios que “deben” ocurrir de manera infalible, ya sea
consciente o inconscientemente?4. Asimismo, ademas de los problemas ya mencionados,
observamos ademds que el argumento estilométrico sobre el uso del hiato en un autor
que deliberadamente altera su estilo de un didlogo a otro y entre los personajes de un
mismo didlogo, esta bastante discutido, pues su uso parece corresponder mas al contexto

que a una “evolucién” en la escritura?>.

24Y de la historia. Sin embargo, no se niega acé que Platon tuviera un “desarrollo mental” sino que este no se puede
rastrear diferenciando variaciones estilométricas y determinando momentos especificos en los didlogos, pues estos
fueron revisados y en todos ellos, en cada uno de sus pasajes y lineas se expresa este “desarrollo”. En relacion al
desarrollo “inconsciente” de Platon se esgrimen argumentos del tipo “madurez estilistica” y “poder artistico™ que son
excesivamente impresionistas y no brindan bases sélidas para elaborar consideraciones cronologicas (Howland, 1991:
205).

25 En relacion con la nota anterior, propongo también leer el trabajo de Seth Benardete, “The Right, the True, and the
Beautiful” (Glotta, 1963: 54-62) donde trata la habilidad de Platon para imitar, conscientemente, distintos tipos de
discursos y expresiones. Asimismo, recomiendo: Re-Counting Plato: A Computer Analysis of Plato’s Style Oxford
(1990) del profesor Gerard Ledger (1909: 174-175), donde trata sobre la falacia lineal que asumen los defensores de
unacronologia establecida estilométricamente, concluyendo que un analisis estilométrico, que establece la relevancia
de sus datos conforme a sus propios resultados, no es falseable, ni cientifico; sin embargo, es claro que no me adscribo
a su posicioén cientifica sobre el corpus.
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Al no examinar los supuestos de esta posicion hermenéutica, y sintiéndose
respaldados por las bases “cientificas” de la estilometria, la academia adopté de manera
totalitaria la propuesta hermenéutica del desarrollo mental de Platén, imponiendo una
sola mirada, a un solo horizonte, a los estudiantes del filésofo ateniense. Lo anterior llevo
a que, con el tiempo, la academia considerara necesaria la aplicacion de los resultados de
este método interpretativo defectuoso, tornandolos canénicos, para discernir entre
didlogos “auténticos” y “espurios”. El prepotente olvido de sus prejuicios hizo que
aquellos se convirtieran en juicios, y desestimaran gran parte del corpus; no realizaron el
autoexamen tan promulgado en los didlogos. Asi, es curioso, y cruelmente irénico, que
Schleiermacher desestime el Alcibiades I cuando este didlogo advierte de manera explicita
que en la introspeccion, que no dialoga con el otro, se corre el mayor riesgo de engafio.

Luego de haber dialogado, en tono beligerante, con la tradicién que ha cohibido
otras lecturas, considero importante tener en cuenta, una vez mas, el suefio de Platéon
relatado por Olimpiodoro con el fin de observar por qué cualquier intento de una
hermenéutica que olvide sus bases y tome resultados “cientificos” para la organizacién
del corpus termina por fragmentar o distorsionar la obra?¢. Los didlogos, en el suefio, son
representados junto a Platén como un cisne, un ser vivo majestuoso y bello. En efecto, el
método que sigamos en esta tesis debe tomar en cuenta esto: los didlogos estan vivos,
toda su riqueza, gestos, sentimientos, promesas y mas, requieren de un método que, de
la misma manera que los didlogos, considere su situacién més propia, la erética, aquella
que contintie invitando a su examen, a la investigacién y al compromiso eterno del lector
por labtsqueda del Bieny la Justicia, consigo mismo y con su tiempo.

De esta manera, para el examen que desarrolla esta tesis, es importante realizar la
revision de las corrientes “hermenéuticas” que han dominado de manera “tradicional” la
obra del autor, y especialmente de las implicaciones que tiene la adopcion de la posicién
hermenéutica del desarrollo mental de Platon. Estas implicaciones deben ser detalladas

y juzgadas correctamente al abordar los trabajos que se ocupan de un analisis del valor

26 \fer la nota 6 respecto al suefio relatado por Olimpiodoro.
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en la obra del filésofo ateniense. Efectivamente, la revisiéon de las fuentes y la adopcién
de la posiciéon hermenéutica para el andlisis que realizaré, busca enfrentar, en particular,
la visién de Angela Hobbs en su libro Plato and the Hero (2000), pues en €], la autora se
ocupa de la virtud del valor en Platén, concluyendo: (1) que el filésofo ateniense
desarrolla una concepcién de la virtud del valor que va cambiando conforme a su
desarrollo mental; (2) que esta concepcion del valor es distinta entre los didlogosy (3)
que, finalmente, Platén no logra cumplir con el objetivo educativo de los didlogos en el
alma, lo cual deja dudas sobre el “valor” de los didlogos para el alma del lector?”.

Asi, antes de apresurar este tipo de consideraciones y de aventurar conclusiones
propias de la posicion hermenéutica tradicional, tal como lo hace Hobbs, vale
preguntarnos qué efecto tiene nuestra decision interpretativa sobre una obra o el legado
de un autor?8. En efecto, y enrelacién con el suefio de Olimpiodoro, Howland se pregunta
como podemos entender los didlogos sin “descuartizarlos”, sin “matarlos”; en el Politico
(268d), vemos las consecuencias que el Extranjero Eleata encuentra en el método de la
diairesis para cazar la presaviva del discurso, la diairesis siempre descuartiza y porlo tanto
se debe proceder de otra manera. De esta forma, el Extranjero Eleata nota que el analisis
no debe realizarse conforme a la divisiéon de una medida aritmética, sino que el método
debe ser relativo a lo oportuno (284e), a lo correcto. Por lo tanto, a continuacién se
propone una posicién hermenéutica en la cual se considera que el entendimiento de una
cuestion filoséfica debe ir acompanado de la comprension de la totalidad “viva”. La
posiciéon hermenéutica que adopto en esta tesis media en todo momento, ya que la
interpretacion que aqui se ofrece se alcanza dialogando con las demads posiciones
hermenéuticas en un tono beligerante: manteniendo la tensiéon dialéctica propia del

examen que los didlogos presentany al cual invitan, pues solamente a través del didlogo,

21 ;Debemos entonces leer el conjunto de los didlogos como el intento fallido de Platon por educarel alma?
28 ;En qué orden verias Star Wars si no supieses el orden en que George Lucas las hizo pUblicas? Star Wars es, asu

manera, una tragedia. ¢Querrias negarla sorpresadelespectadoren la linea de la escenacrucial del Episodio V “Luke,
yo soy tu padre”, al no considerar lo que adoptar un orden implica para el alma del espectador-lector?
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expresionerodtica por excelencia, podemos aspirar a esamedida oportuna y correcta sobre

la virtud.
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§1.2

CAMPANA

La campana se establece en funcién del plan de guerra; por lo tanto, luego de haber
expuesto las dificultades de la lectura tradicional de los didlogos de Platon, la decisién
estratégica que adoptaesta campafia, al establecer su posicion hermenéutica, estd dirigida
por el principio de Ockham. Asi, frente a las preguntas propias de la posicion
hermenéutica tradicional que propone el desarrollo mental de Platén, tales como
‘ipodemos conocer la mente de Platon?’, “;cémo hacerlo cuando no habla “directamente”
en sus didlogos?, ‘;qué significamos cuando hablamos de la “doctrina de Platon”?’,
observamos que los problemas se multiplican innecesariamente debido a los supuestos
del intérprete y no debido a la naturaleza de la obra. En efecto, atribuirle a Platén una
vision en cada didlogo en particular debido a la época de su desarrollo mental traiciona
el espiritu mismo del didlogo?®. El principio hermenéutico de Lutostawski y de muchos
tilésofos de “conocer lo que el autor pensaba” distrae del examen de lo puesto en marcha
por los personajes, por el didlogo y, més atin, de su efecto en nuestra alma. Entonces, ;es
minimalista una lectura que no pretenda “develar” el desarrollo de Platon a partir de
supuestos y que aborde los didlogos sin preguntar por su “verdadera doctrina”, por el
“Socrates histérico” o por la fecha en que se puso el punto final a la conversacién? De
ninguna manera, pues Platéon se excluyé como personaje principal en sus didlogos

precisamente porque ellos por si mismos se sostienen entre si; la propuesta que nuestra

29 De estamanera, los estudiosos le han otorgado aPlaton los pensamientos expresados por Socrates en unos dilogos
“tempranos”, luego los expresados por el Extranjero Ateniense en las Leyes, luego los expresados por Timeo, y
finalmente lo dicho por el Extranjero Eleata en otros. Todas estas atribuciones moldean los didlogos, y a Platon, a la
imagen que cada estudioso considera de manera subjetivasobre el “periodo” de desarrollo de su pensamiento.
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campafia adopta, comprende que la significatividad filosofica de los didlogos debe ser
independiente de la historia intelectual del autor30.

Por lo anterior, considero junto a Heidegger que la hermenéutica no es un tema ni
debe hacerse de ella uno, pues es el modo de estar en el mundo del Dasein, es decir, no es
algo que fallemos al hacer sino algo que hacemos al ser, somos. Ella, la “hermenéutica”,
finalmente refleja nuestra condicién propia, erética; por lo tanto, debemos recordar, una
vez mas, que nuestras interpretaciones reflejan nuestra familiaridad fundamental con el
mundo en nuestro modo de estar en él. Su actividad, nuestra mas propia actividad, es la
aperturidad por la cual el mundo se torna una totalidad de sentido; por consiguiente, es
pertinente mostrar que la adopcién de una propuesta hermenéutica conlleva, finalmente,
que sus principios sean resultados en el andlisis. Asi, la perspectiva que adoptemos al
analizar los didlogos influye sobremanera en el resultado del ejercicio hermenéutico y
refleja nuestro modo de estar en el mundo. Por consiguiente, no es extrafio que el andlisis
del desarrollo mental suponga que la vida humana esta compuesta de distintos y
distinguibles periodos, considerando que toda filosofia requiere comenzar, madurar y
terminar de la misma manera3!. La lectura tradicional no comprende que los didlogos no
se caracterizan por un solo sentimiento, sino que en ellos se expresan multiples
sentimientos y visiones, su orden y su desarrollo no se sostienen por un solo caracter
externo e impuesto, sino que ellos expresan en si mismos y entre si el caracter dindmico
y ordenado de un kdsmos. El entendimiento del kdsmos, del corpus, requiere de un
“reconocimiento erético propio”, aquél que se da necesariamente con el otro, en el campo

de batalla dialéctico y mediante dia-logos32.

30 Valga resaltar los notables excesos hermenéuticos de la escuela de Tubinga y sus seguidores. Al respecto, aunque
no se adscriba a la escuela de Tubinga, recomiendo ver el liboro de G. Reale Por una nueva interpretacion de Platon
(2009).

31 En efecto, consideran que toda propuesta se desarrolla en una circularidad que posee un orden lineal, a saber.
postulacién, maduracion, critica, superacion; esta (ltima “conclusion” vuelve a pasar por todo el proceso.

32 En este sentido es kdsmos, pues lo rigen las leyes del logos.
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Asi, el enfoque hermenéutico bajo el cual esta tesis aborda el corpus respeta el orden
que el logos provee al kosmos y, por lo tanto, media entre la propuesta del orden
dramatolégico propuesto por Catherine Zuckerty el pedagégico impulsado por William
Altman33. Ambas afiladas propuestas por la navaja de Ockham?34, no prescriben la
cuestion socratica, es mds, aquella no es una cuestién para esta interpretaciéon, pues
siendo la obra de Platénel objeto de investigacion, no pretendemos distinguir un Sécrates
histérico del personaje; asi, al estudiar la obra de Platén, interpretamos a Socrates
exclusivamente como personaje de los didlogos. En ese mismo sentido, tampoco nos
interesa la adopcién o el abandono de una “teoria de las ideas”; “teoria” que jamas es
mencionada en los didlogos y cuya postulacion es resultado de la lectura tradicional3°.

Entonces, valdria formularle a la academia la siguiente preguntas: ;leemos la obra
por su valor filosofico intrinseco o como herramienta para conocer la “mente” del
autor?3%, ;es necesario distinguir el pensamiento del autor del de sus personajes para
atribuirle a cada uno un “correcto” valor filos6fico? No, en efecto, la obra al ser un kdsmos
armonioso y ordenado requiere nuestra participacion y exige una interpretacién, pues
Platén no habla en primera persona permitiendo que su obra dialogue con nosotros. Sin

embargo, mientras un intérprete como Schleiermacher busca un disfraz con el cual

personificar determinado personaje y asi imponerse a la obra, nosotros escogemos

33 En caso de tomar una decision metodoldgica, procedo anteponiendo el principio pedagdgico de Altman (2012) al
dramatoldgico de Zuckert, pues Altman ya considera en su propuesta el enfoque de Zuckert y, al ser esta una tesis
universitaria, es “correcto” que lo pedagdgico, en sentido de la exposicion, se antepongaa lo dramatico. Ademas de
su uso pedagdgico, Altman es, en esencia, nuestra “piedra de prueba” (basanos) de la propuesta del orden
dramatoldgico, analizando de manera férrea la corriente filosofica bajo la cual se propone una lectura alternativa a la
tradicional, ya que es un gran lector y critico de Strauss: The German Stranger: Leo Straussand National Socialism
(2012).

34 Esto se hace evidente en estas propuestas en particular, pues a diferencia de la tradicional, no multiplican
innecesariamente los objetos de investigacion (entes), procediendo siempre de lo simple a lo complejo.

35 Ver, porejemplo, a Sir David Ross en su libro Plato's Theory of Ideas (1953).

36 Frente al paradigma hermenéutico dominante en el siglo XIX del desarrollo mental de Platon, Altman rechaza la
conclusion del analisis estilométrico, pero no lo desestima, “si la estilometria puede decirnos qué didlogos fueron
compuestos después de la Republica, no puede decirnos como leerlos” (Altman, 2012: xvi), es decir, mas alla de sus
problemas inherentes, el orden que determine el método estilométrico tiene poco o nada que ver con un andlisis
filosofico de la obra.
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desnudarnos ante los logoi, dialogando de manera erdtica, dejando que nuestra
interpretacion exprese nuestra condicion propia e invite a mas examen y a la busqueda
del Bien.

Por lo anterior, antes de abordar un didlogo, el lector debe plantearse el problema
inherente al mismo corpus, ya que, como he expuesto, la interpretacién de cada didlogo
depende de la decision interpretativa que se tome sobre el conjunto. En efecto, esta
decision tiene sus consecuencias incluso cuando el lector toma un didlogo por separado
del conjunto, quitandole la riqueza filoséfica de sus conexiones dramaéticas, pues
“aislarlo” termina siendo tan fructifero como cortar una rama de un arbol para entender
el arbol3’. Asimismo, aunque en todos los didlogos se pone enjuego aquello sobre lo cual
se discurre, por ejemplo, en la Repiiblica, la justicia, y en el Laques, el valor, todos los
exdmenes se realizan por la busqueda el Bien, del alma y de la polis. Todos los didlogos
tienen como motor a eros y por ello tienden hacia el Bien, discurren, en conjunto, sobre
el campo de batalla dialéctico y solamente si son castrados de su verdadera relacién con
los demas pueden ser tomados, al caer en la apariencia, como “aporéticos”. Por lo tanto,
una la organizacién teméatica que denomina a solo un grupo de didlogos como eréticos
no satisface una obra que en su totalidad lo es38.

Bajo la campafa de un hermenéutica erética, es determinante que los didlogos nos
presenten, en sus conexiones, una historia de la cual Sécrates es personaje principal®.
Esta hermenéutica erdtica, que desea, pero es carente, desea el Bieny carece de una idea
preconcebida que excluya determinados didlogos; integra y dialoga, buscando en

conjunto. Del mismo modo, esta campafia provee la riqueza de analizar mediante lo

37 Bajo este método se podran analizar todas las ramas en particular de manera aislada, pero jamas contemplar la
belleza del arbol en su totalidad.

38 Ningun dialogo puede ser desestimado como inauténtico a priori, su autenticidad debe ser legitimada mediante su
relacion con los didlogos que lo precedeny lo siguenen el orden de lectura dramatoldgico.

39 personaje que escucha en unos dialogos y dirige otros. Las Leyes son para Zuckert el didlogo introductorio al corpus,
pues al no tener referencia directa a la Guerra del Peloponeso, y al tener elementos “herodotianos™ en el tratamiento
de las constituciones de Solén y Licurgo, considera que son el ejercicio preparatorio que finalizard solicitando la
existencia de un filésofo para que la virtud pueda florecer en la polis.
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dramatolégico lo dramatico; es decir, reclamar para cada situaciéon puntual, escenario y
personaje en los didlogos, la vitalidad que la lectura tradicional les ha negado.

Empero, aunque estos principios hermenéuticos, dramatolégicos, pedagégicos y de
simplicidad ockhamiana nos permiten establecer en el corpus la coherencia pedagégica
que le es ajena a la consideracién del desarrollo mental de Platén, su ejercicio nos solicita
examinar la relacion de los didlogos con los hechos de la Guerra del Peloponeso. Asi, el
segundo capitulo analiza el contexto de guerra bajo el cual se desenvuelven los didlogos,
y al cual hacen referencia sus personajes; lo anterior permite que todo lo presentado en
ellos tome mayor significacion y relevancia al considerarlo correctamente en la guerra
educativa de Platon. En efecto, como se mostrara en el siguiente capitulo, si bien es
necesario para el andlisis considerar el contexto histérico de guerra continental, es
evidente que la perennidad de la tarea de Sécrates se manifiesta explicitamente al
examinar, desde el campo de batalla histérico, el campo de batalla inmortal y verdadero:
el dialéctico; en él, el aporte de la obra de Platon para los didlogos de paz en nuestro pais,
y para todo aquel que se preocupe porel Bieny la Justicia, esindudable. Por consiguiente,
teniendo en cuenta estas consideraciones hermenéuticas, el siguiente capitulo establece,
a partir de la relacién filoséfica que permite el didlogo con Tucidides, la posicién
ontolégica que el pueblo ateniense ha adoptado enla guerra y que subyace a las politicas
de Pericles40. En efecto, este ejercicio permite una visién holistica que enriquecera el
analisis del Laques y proporcionara la conexién con el resto del corpus.

Por lo tanto, que nuestro anélisis del valor tenga como punto de partida el Lagues,
es resultado de una decision pedagodgica, ya que en este didlogo, debido a la relaciéon de
su situacion dramatica con los eventos descritos por Tucidides, podemos determinar mas
claramente que en los otros (1) el verdadero campo de batalla de la guerra educativa de
Platon, preparandonos para observar una verdadera muestra de valor en el didlogo con

los generales; y (2) mostrar que el examen del valor se realiza con miras a un fin mayor:

40 Tal como el ser subyace a la apariencia, sobre esto me ocuparé en el siguiente capitulo.
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la busqueda del Bien. Estos dos puntos nos permiten observar que la filosofia es necesaria
para la salud del alma y de la polis en la eterna guerra dialéctica4!.

En su relaciéon dramatolégica, vemos en los didlogos que la preocupacion vital de
Socrates por la busqueda del Bien a través del examen, marca decisivamente nuestra
posiciéon hermenéutica para el andlisis del valor, pues solamente por medio del examen,
que expresa una apropiacionerdtica, puede ejercerse la virtud en el alma y enla polis. “En
eros, Socrates encuentra la manera en que lo sensible es dirigido hacia lo inteligible y, por
lo tanto, formado por el” (Zuckert, 2009: 592). Efectivamente, podemos ver, siguiendo la
guia de Zuckert, que los didlogos representan incidentes de una sola narrativa ordenada
que permite observar una coherencia dialéctica. Por lo tanto, los didlogos de Platén son
didlogos de guerra, no por su contexto historico sino por su esencia: la guerra dialéctica
que se desarrolla en el alma del lector y que requiere del mas grandioso valor para
enfrentarla.

De este modo, expuestas las razones pedagogicas para que el andlisis del valor
proceda metodolégicamente desde el Lagues, atiendo, desde lo analizado en él, al orden
dramatolégico para examinar el valor desde la exposicion que los didlogos presentan de
la vida del héroe erético, Socrates. A partir de una indicacion filoséfica de la relacion
héroe-eros, mostraré en qué consiste el valor de nuestro héroe desde de los momentos
“estructurales” de su vida, estos corresponden a los didlogos narrados en donde Sécrates
es interlocutor, pero que son narrados por alguien distinto de él, a saber: Parménides,
Banquete, Teeteto, y Fedon*?. Culminaré con lo que Altman (2012) considera central en su
estudio, que también es central en el orden dramatolégico: la Repuiblica, el “microcosmos
del entero universo platénico”; ella siempre es tenida en cuenta para el analisis, pues el

principio pedagogico dicta que a partir de su lectura el estudiante puede prepararse

41 Solo luchando esta guerra eterna, tomando partido en ella por la bldsqueda del Bien, puede nuestro pais estar
preparado para la paz, pues cualquier guerra historica es resultado de una posicion ontoldgica en la guerra eterna.

42 Alfinal de la bibliografia, ver el anexo al “Cuadro de Organizacion dialdgica de los Didlogos de Platon™ del profesor
Alfonso Florez.
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mejor para enfrentar los didlogos que la preceden y la suceden. Su papel se haré explicito
en el altimo capitulo, ya que el analisis del valor del héroe erético y sus conclusiones
desemboca en ella, contrastando con la ya mencionada lectura de Hobbs43. De esta
manera, el libro VII de la Repuiblica sera el basanos** de nuestro andlisis del valor.

Lo mas importante de esta consideracion hermenéutica y del proceder metodolégico
que aporta el enfoque dramatolégico-pedagégico que aqui se adopta, es la ventaja de
permitir a nuestra alma que se refleje en la figura paradigmatica de un héroe*5. En efecto,
el enfoque pedagoégico considera lo que el orden del corpus implica para el alma, el valor
del examen al que el héroe invita con su vida hace de él un baluarte; en este sentido, la
consideracion pedagoégica y dramatolégica que elijo para esta tesis requiere y demanda,

en su fundamento, el examen platonico, en él se constituye.

43 También con otras muchas, pues sureflexion sobre el valor en el Laques es coherente con los demés dialogos y por
lo tanto, cuestiona este tipo de lecturas “tradicionales”, entre las cuales destaco la de Terence Irwin (1979) que
consideradescubrir los puntos en los que Platén rechaza las “teorias” de su maestro en su libro Plato’s Moral Theory.

44 «platon usa el elemento basanistico con un propdsito triple: (a) asegurarse que el estudiante ha comprendido sus
ensefianzas visionarias, (b) causar que la ensefianza de un salto del texto a la mente del estudiante, y para (c) apuntar
al estudiante a algo mas grande de lo que ya ha expuesto el profesor” (Altman, 2012: xd). Sobre lo “basanistico”, es
notable que Platon usala expresién, en suforma deverbo y pronombre, un total de 53 veces en el corpus.

45 La importancia erdtica del reflejo sera discutida en el tercer capitulo: los didlogos como reflejo. En este sentido la

hermenéutica sigue revisandose con el examen que realiza, se nutre de él. Una hermenéutica erotica, que aspira al
Bien y a lo Bello, debe permitirnos la apropiacion propia por medio de un desembarazo de si mismo.
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Lo que quiero sostener finalmente, a partir de la metodologia erética que media
entre las consideraciones de orden dramatolégico sostenidas por Zuckert y el enfoque
pedagogico de Altman, es que Platon escoge a Sécrates no solo como el personaje
principal de sus didlogos sino como su héroe, el baluarte de su ejército de amantes?6,
héroe que debe servirnos como guia y ejemplo vital. Por lo anterior, al tener en cuenta
que el principio interpretativo adoptado examina, mas que el orden de los didlogos, lo
que implica adoptar un orden, demandando el examen y el preguntar sobre lo que es
mejor para nuestra alma, debemos observar el contraste del héroe paradigmatico de
nuestra lectura frente al que toma la lectura tradicional. La mayor referencia que tenemos
para un andlisis del valor bajo la lectura tradicional, corresponde al estudio que realiza
Angela Hobbs (2000). En su libro, Hobbs considera que Platén falla en su objetivo
educacional a causa de las dificultades que “encuentra” en el tratamiento que el fil6sofo
ateniense hace del valor (Hobbs, 2000: 261)%7; por lo tanto, esta autora estima que se debe
comprender la figura paradigmatica de Sécrates mediante una figura homérica que,
considera, es mas adecuada para adoptar el rol paradigmético de héroe que requiere el

alma: Odiseo (Hobbs, 2000: 18-175-239)48. Sin embargo, en oposicion a esta lectura, mi

46 Esto también lo proponen autores que abordan la obra desde la perspectiva tradicional como Seth Benardete ensu
Socrates' Second Sailing: On Plato's Republic (1989). Lo original de la propuesta reside en confrontar las
implicaciones que ella tiene bajo distintas posiciones hermenéuticas.

47 “The answer is surely Plato himself, who in writing the Symposium has consciously constructed a tragedy as well
as an entertaining comedy; and the tragedy is not simply that of Alcibiades, but also of Plato’s failed hopes for
educating and harnessing the irrational in general and the thymus in particular outside the context of the ideal state”
(Hobbs, 2000: 261). Para nuestro andlisis es irdnico que Hobbs concluya esto a partir del didlogo que nos da la clave
erdtica para comprender, metodolégicamente, el valor de Socrates.

48 Ademas del contraste hermenéutico, Hobbs (2000) limita el ambito de la valentia (andreia)al thymos, considerando
a este Ultimo como la esencia Unica del primero (2000: 9). La comentarista realiza una psicologia del alma en que
considera mas la division que la unidad del alma; esto es consecuencia de su lectura de la Republica, ya que en su
libro no sedetiene a analizar los libros V, VI y VI y salta de los primeros cuatro a los Gltimos tres sin argumentacion
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propuestaconsidera que el homenaje de Platén a Scrates lo eleva por encima de Aquiles,
de Héctor y, especialmente, de Odiseo.

Por lo anterior, encuentro en Socrates la razon intrinseca, erética, que complementa
las razones extrinsecas, dramatolégicas, que sustentan mi enfoque interpretativo. La
historia de Socrates, al compdas concomitante de la Guerra del Peloponeso, permite
observar mas claramente que el valor del filésofo se expresa también en las condiciones
histéricas particulares; solamente asi se puede comprender el verdadero valor, aquel que
es requerido para la politica, pues ella -la politica- hace que la justicia en el individuo sea
la misma que en la ciudad, ella, entendida como bajar a la caverna, hace al fil6sofo y a la
ciudadjustos (Altman, 2012: 361)%°. Sin embargo, para demostrar lo anterior tenemos que
tomar el camino largo y partir pedagodgicamente de la relacion intrinseca-extrinseca ya
mencionada y que por su contexto dramatolégico se exhibe de manera manifiesta en el
Laques. En este didlogo podremos ver que el valor de Socrates enla guerra es consecuencia
del verdadero valor, aquél que despliega enel campo de batalla que subyace a todas las
guerras y en el cual todos los didlogos batallan.

De la misma manera que nuestra lectura, la importancia de S6crates como héroe y
baluarte radica enla funcion pedagogica que tiene para nuestra alma. El héroe es el ejemplo
paradigmatico que nos ayuda como modelo a seguir para nuestra vida, su

comportamiento y su valor nos inspiran a emular sus acciones®0. Aunque en la opinién

alguna. Asimismo, su lectura analiza los precedentes del thymos en Homero, en ddnde, mas que todo se usa
significando “ira” (2000: 3-8); la filosofa termina restringiendo su anélisis de la andreia a una fuerza irracional que
“piensa” por si misma, “separada”de las demas “partes” del alma.

49 “Justice in the man is identical to justice in the City. To begin with, the same action that makes the philosopher
Just—i.e., willingly practicing té moltyyd in the dangerous Cave— is precisely what would realize the just City, as
demonstrated by the Third Wave of Paradox. With the év ovpav® mapdaderypa transference, the man and the city
become one not because there’s a little City in the Man (as with the California Consultant) but because there’s (1) a
philosopher in the greatest CITY of all and (2) a great man in Romuli faece. These two become one thanks to being
found simultaneously on either side of the Platonic plateau separating Being from Becoming” (Altman, 2012: 367).

50 | a importancia del héroe en la formacién de la cultura es bien estudiada en distintos trabajos filoséficos como los
de Jaeger, Hegel, Nietzsche, Freud y Girard, entre otros. Incluso en la psicologia contemporanea son definidos como
“rol models™ necesarios para el sano desarrollo de la personalidad.
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comun se considera usualmente que el valor es la virtud mas lejana al conocimiento®!,
empero, el Lagues muestra la diferencia entre valor y temeridad: la diferencia radica en
que el primero debe justificarse mediante el A\oyoo®2, cosa que el segundo no hace. Asi, el
valor requiere la capacidad de reconocer cudndo un acto es necesario y realizarlo
voluntaria y libremente. En el Protigoras, vemos al respecto que las personas valientes lo
son por estar listos para hacer 1o que la mayoria teme (349e). El fil6sofo colombiano
Nicolds Gémez Dévila lo expresa de esta manera: “el héroe y el cobarde definen de igual
manera el objeto que perciben de manera antagénica” (Escolios a un texto implicito, 2001:
17). En efecto, el reconocimiento que requiere y se alcanza mediante el valor se configura
gracias a la sabiduria que nuestro héroe expresa en el Banquete, la sabiduria erética (177d);
por lo tanto, es necesario mostrar por qué una “metodologia erética” tiene, en su esencia,
una accioén valerosa que requiere reconocimiento>3.

En definitiva, el analisis del valor en la obra de Platén toma una perennidad
“actual”, al comprender, mediante la imagen de la caverna, su funcién esencial en la

politica®4, en los didlogos de paz de nuestro pais. De hecho, el valor es la virtud que mas

51 Es importante preguntar por el valor, mas aln frente al debate contemporaneo sumido en el horizonte de una
“moralidad neutral” en la cual incluso puede decirse que los terroristas y asesinos son valerosos. Asimismo,
comprender de nuevo, frente a la negativa de Macintyre en After Virtue (1984), la necesidad de la “unidad de las
virtudes” propia del examen y bldsqueda del Bien.

52 Es valioso para esta tesis la lectura de Linda Rabieh sobre el Laques en su libro Plato and the Virtue of Courage
(2006): “This developmentalist (Laches as apolitical and Republic as propositive) view is the main challenge to the
interpretation offered in this book insofar as it implicitly denies that the two presentations of courage togetheryield a
single understanding of courage” “Plato wrote dramas or dialogues and not philosophical treatises™ (p. 40). Bajo el
analisis de Rabieh, del cual se nutre mi lectura, es evidente que el Laques tiene como objeto, en su relacién con resto
del corpus, untema méas amplio que el valor, a saber, el “valor” del valor para la polisy el alma, asi como el valor de
la educaciény la virtud. En efecto, debemos enfrentar la apariencia en la opinion comin que es expresada Lisimaco,
la cual cree queel valor dara la virtud pero no que la virtud da el valor. Por lo anterior, en el Laques, encontramos, en
su situacion dramatargica, el conflicto entre el ser y el parecer; ya al principio del didlogo vemos la apariencia en
Estesileo, quien como los sofistas, se presenta como un sabio en una exhibicién de hoplomachia y clama impartir y
demostrar conocimiento. A partir de estaindicacion dramatdrgica, realizo el analisis filoséfico sobre el discernimiento
entre el ser y el parecer del valor.

53 El valor requerido por el héroe debe residir en si mismo, el temor de lo que uno pueda hacer o no de si: “It takes
more courage to examine the dark corners of your own soul than it does for a soldier to fight on a battlefield” Yeats.

54 La politica conteniaen si, antiguamente, a la guerra, no eran opuestos como lo propone ahora la politica neoliberal.
En el &mbito politico: “por mediacion de lo bello, el Eros tiene acceso a lo inmortal. Los «hijos inmortales» que él
engendra son obras (erga) no solo poéticas o filoséficas, sino también politicas. Asi es como Platon alaba por sus
obras tanto a poetas, porejemplo Homero o Hesiodo, como también a gobernantes, porejemplo Solén o Licurgo. Las
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tacilmente expresa su sentido civico, al fin y al cabo, es deber de un buen ciudadano tener
valor y luchar cuando su polis lo requiere. El siguiente analisis del valor en los didlogos
nos mostrard la importancia de esta virtud en la politica, entendida esta tltima como el
ejercicio de la justicia bajo la mirada del Bien%>.

El dialogo Laques nos permite ver en Sécrates el baluarte, héroe y paradigma para la
vida buena. En el didlogo, el general Laques expresa, en un apartado, aquello que le
merece que el didlogo lleve su nombre y no el de otro interlocutor: al haber presenciado
el valordel filésofo en la retirada de Delion, clama que si los demds atenienses si hubiesen
comportado como el fil6sofo la ciudad se habria salvado (181b). Acudimos, por primera
vez, a una etimologia para resaltar lo anterior, la de “Socrates”, cratos (xpatog) es poder,
sos (owg) refiere a la salvacion, al cuidado. Scrates: el que tiene el poder de salvar®. El
que esta beligerancia hermenéutica tome valor dependeré del examen que se realice a lo
largo de la tesis. Por lo tanto, sila figura central de Socrates nos invita a tomarlo como el
héroe del ejército de amantes que Platén desea formar, como el epitome de valor que
inspira a sus compafieros de lucha, entonces, debemos establecer ahora el campo de

batalla en el cual el héroe mostrard su valor.

leyes bellas son obras del Eros. No solo el fildsofo o el poetason erotomanos, sino también el politico. Actos politicos
bellos se deben al Eros tanto como las obras filoséficas. La politica que se deja conducir por el Eros es una politica de
lo bello” (Han, 2015: 50). En efecto, la politica es aqui entendida como el ejercicio que permite la justicia, es una
accion heroica que yace, como mostraré en la metodologia erética, en la accion valerosa guiada por lo Bello y que
consiste en bajar.

55 En la vida de Socrates que vemos en los didlogos, vemos que el valor por si mismo no es una virtud, lo es por la
unidad de las virtudes. El valor es unavirtud precisamente porque no puede separarse del Bien, es decir que no puede
darse en el ejercicio de una mala accién, debe sustentarse siempre mediante el examen. La “ayuda divina” que nos
proporciona eros no le resta mérito a nuestra tarea heroica sino que muestra que aquella tiene el apoyo divino
precisamente por su mérito, no al contrario.

56 From the Greek name Zwkpotng (Sokrates), which was derived from cwg (sos) "whole, unwounded, safe" and

kpatog (kratos) “power” (Robert Beekes, 2010: Etymological Dictionary of Greek: Leiden Indo-European
Etymological Dictionary Series, Vol. 10).
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§2

LA GUERRA EDUCATIVA DE PLATON

El propésito de este capitulo es determinar el campo de batalla en el que se
desarrolla la guerra educativa de Platén. Debido a que la aproximacién hermenéutica
realizada en el capitulo anterior es necesaria para discernir cudl es el verdadero campo
de batalla en que Platéon despliega a su héroe y a sus tropas, debemos atender entonces a
la relacion de Platon con Tucidides®”. Asi, a partir de la obra de Tucidides la Historia de Ia
Guerra del Peloponeso, en primer lugar considero el campo de batalla histérico particular
al cual pertenece el autor y los participantes de su didlogo Laques, a saber, el contexto
guerrerista del conflicto continental. Por lo anterior, realizo la ilustracién y el andlisis del
conflicto desde los eventos particulares descritos por Tucidides en el libro V, en donde el
tilésofo politico®® ilustra, mediante la forma dial6gica, las negociaciones entre la isla de
Melos y el imperio ateniense. La eleccién no es libre, pues en este evento coyuntural para
el desenlace de la guerra se evidencia claramente la relacion entre la justicia y el poder de
la inica manera en que se puede determinar en su verdad, en un dialogo.

El recorrido histérico realizado de la mano de Tucidides nos permite ver, de la
misma manera que en la Republica, 1a importancia que tiene el examen dialéctico para
determinar el mejor modo de vida para el hombre y el estado, asi, en segundo lugar,

procedo desde las letras grandes hacia las letras pequefias; en este caso, desde la posicion

57 Como mostré en el primer capitulo, las consideraciones hermenéuticas, guiadas por Altman (2012) y Zuckert (2009),
nos impelen a leer a Platén en una mano y a Tucidides en la otra.

58 Filosofo politico pues, mas que un historiador, Tucidides reproduce en su obra mas que los eventos particulares de
la guerra, su entendimiento sobre sus causas y desenlace. Ver seminario de Strauss The Political Philosophy of
Thucydides (1962). Ademas, recomiendo revisar el libro Politics and Philosophy in Plato's Menexenus de Pappas y
Zelcer, en donde los autores realizan un fructuoso andlisis del Menéxeno a partir del didlogo entre la obra de Platon y
la Oracion Funebre de Tucidides “the interpretation in this book will focus on seeing the speech in Plato as intended
to improve on the speech in Thucydides. This reading is denied by every interpreter who calls the Menexenus a
parody” (2015: 17).



LA GUERRA EDUCATIVA DE PLATON

ontolégica que adopta Atenas como imperio a la correspondiente tension entre el ser y la
apariencia en el alma de los ciudadanos5®. Por lo tanto, este segundo momento
desentrafia, desde la relacién entre justicia y poder, la batalla fundamental entre el ser y
la apariencia®® que tiene lugar en el campo de batalla verdadero, aquel en el que Platén
declara la guerra educativa, en el que lucha su héroe y que es objeto de esta tesis, el
dialéctico. En efecto, desde este campo verdadero podemos observar claramente la
posicién ontolégica que adopta el imperio ateniense a partir de la batalla en el alma de
sus ciudadanos. Asi, en este segundo apartado ilustro la relacién entre los ciudadanos y
el Estado ateniense mediante las acciones de un individuo particular en quien converge
la relacién con mayor claridad: Pericles; su legado es objeto clave en el campo de batalla
dialéctico e histérico, por lo cual los didlogos rastrean las causas de su accionar e ilustran
las consecuencias de su “ejemplo paradigmatico” en el alma de los jovenes atenienses, en
particular en el prometedor Alcibiades, pues del ordenamiento y de la disposicién del
alma de Alcibiades se desprenderan singulares y terribles consecuencias histéricas para
Atenas como la expedicion a Sicilia. En efecto, al conocer la relaciéon entre el alma del
ciudadano y la polis, Platon despliega en el campo de batalla dialéctico a su héroe,
estandarte y baluarte de su guerra educativa.

En tercer lugar, con miras a completar la revisiéon del campo de batalla, reviso
algunos de los nuevos elementos que aportan las consideraciones contemporédneas sobre
el valor al campo de batalla, esto es, realizo un rapido “scouting” del escenario
contemporaneo para luego mostrar el valor que aporta la fructuosa lectura de Platén
desde nuestra posicion hermenéutica a nuestro contexto particular. Debido a que
encuentro, en gran parte del debate contemporaneo el mismo relativismo que enfrenté
Platon, considero, con Tucidides, que cambian los actores, no los escenarios. Por lo

anterior, el aporte de los didlogos de Platén para nuestro tiempo y contexto particular se

59 El “siglo de oro” brilla en apariencia y erige en el Partendn unaestatua a Atenea, diosa de la sabiduria y de la guerra.
No obstante, bajo el mandato de Pericles, en el “siglo de oro” no hay sabiduria sobre la guerra; reina la Gnicamente la
apariencia sobre el campo de la guerra eterna.

60 Es fundamental anotar que no debe entendérseles como opuestos sino en sutensay eterna relacion intrinseca.
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hace fundamental, ya que aquellos versan sobre el campo de batalla verdadero, el
dialéctico, aquel que como se mostrara subyace a todos los demas, pues estos multiples
son apenas la expresion del “uno” verdadero.

Con los elementos que nos han brindado estos tres “momentos” se cumple el
proposito propedéutico de reconocer la totalidad del campo de batalla del valor. Ahora,
prosigo con el cuarto y tltimo “momento”®1, pues, habiendo preparado el camino para el
analisis del Lagues, estamos preparados para asistir, en el didlogo, a la muestra del valor
del héroe platénico. Asi, finalmente, el didlogo Laques evidencia en Socrates que el héroe
no rehidye a lo humano, lo contingente, a las batallas en el Peloponeso, debido a que
entiende que estas batallas son apenas una expresion de la guerra en el campo dialéctico.
Por lo anterior, considero que el valor que Sécrates muestra en Mantinea, Delion y
Potidea, y que reconoce Laques, es solamente una expresién del valor en el campo
verdadero®?; en efecto, en su disposiciéninterrogativa encontramos la primera indicacién
sobre el verdadero valor. Es en este campo y mediante esta muestra que podemos realizar
una aproximacion al didlogo Laques que permita sugerir, desde la determinacién del
campo de batalla, algunos pardmetros por lo cuales podemos indicar en qué consiste el
valor del héroe erético y prepararnos para su analisis en el proximo capitulo. Asi, lo que
le interesa a Socrates es la batalla que subyace a todas®3, el efecto que tiene la educacién
y el didlogo en su alma, en el alma de los generales, en la de los jovenes atenienses y en

nosotros, sus interlocutores.

61 No entendidos como o separados, pues yatodos estan dentro de la cosamisma y se conectan entre si.

62 Es decir, al contrario de Laques, quien considera que el valor que ha observado en Sécrates en batalla se traslada al
dialogo, considero que el filésofo despliega, desde su proceder en el didlogo, el valor a todos los &mbitos de la vida,
en la guerray en la ciudad. En qué consiste este valor se vera con mayor claridad en el siguiente capitulo.

63 Esto es claro en el Carmides, en donde vemos que, al llegar de una batalla, Sdcrates pregunta por el estado de la
filosofia, ya que le interesa la verdadera guerra, aquella que se libra en sualma y en la de sus conciudadanos.
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LA JUSTICIA Y EL PODER

El andlisis de la relacion entre justicia y poder nos permite establecer una
delimitacién al campo de batalla en que se desarrollala guerra educativa de Platon. La
disposicién del subtitulo expresa la dignidad de lo uno sobre lo otro, pues es la bisqueda
de la justicia y ella misma, entendida como el mayor bien, lo que otorga el verdadero
poder. De la misma manera, el campo de batalla histérico se subsume en una
interpretacion dialéctica, ya que el campo de batalla de la justicia es, en primer lugar,
dialéctico®4. Por lo tanto, el verdadero poder debe “someterse” a la justicia y al Bien.

Por el contrario, histéricamente la doxa ha considerado que el ejercicio del podery
los placeres de su ejercicio no requieren de adjetivos calificativos. Tradicionalmente, el
poderoso no considera real y necesario el sometimiento del poder a la justicia sino que
sopesa que lojusto es el empleo puro del poder. Asi, cuando es guiado por el placer del
ejercicio del poder, el poderoso cree ser el mas libre y justo al elevarse sobre el orden
establecido desafiando el nomos. Al respecto, Esquilo, en su obra los Persas, retrata una
situacion de postguerra en la cual advierte a su pueblo de los peligros de la hybris.

En esta seccion deseorealizar una lectura platénica de los acontecimientos histéricos
que Tucidides describe ensu obra, indicando cémo los didlogos de Platon, y en particular
el Laques, no son ajenos a los acontecimientos narrados por Tucidides, sino que se
enmarcan en aquellos, tal como se recogen en la Historia de la Guerra del Peloponeso. En
esta obra se realiza una narracién que da cuenta de la contienda por la cual el fil6sofo
politico pasé de presenciar el esplendor de Atenas, su ciudad natal, a su total colapso.
Como distintos comentaristas proponen, en su obra Tucidides analiza la contienda

continental con una finalidad educativa y practica, una ensefanza politica (politiké

64 Asi, si queremos “justicia” resultante de los didlogos de paz en nuestro pais, debemos, en primer lugar, obserar
que en el didlogo ya obra unaconcepcién de la justicia que necesariamente se expresara en su resultado.
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paideia), que permita a los seres humanos la reflexion acerca del presente a partir de la
descripcion critica de las experiencias del pasado.

Tucididesllevaa cabo este proyecto a partir de la consideracién de quela naturaleza
humana es una y constante a través del tiempo y que, porlo tanto, es posible determinar
la l6gica que rige los procesos humanos. Esto es, en el desarrollo histérico cambian los
actores, no los escenarios. Sin entrar a discutirel tema de lanaturaleza humana, podemos,
en cambio, ver que desde que exista una preocupacién por la justicia, es imperante
examinar a Platéon y a Tucidides con miras a mejorar con ellos nuestro mundo
contemporaneo, nuestra sociedad colombiana.

En su obra, Tucidides realiza el relato de la contienda continental que enfrenta a la
liga del Peloponeso ylaliga de Delos. Los primeros cuatro libros de la Historia de la Guerra
del Peloponeso revisan las causas, los detonantes y la preparacion de la guerra: la
conferencia de Esparta y el discurso de Pericles. A lo largo de los préximos libros, el
tilésofo politico da cuenta del desarrollo de la guerra en las distintas batallas y sus
consecuencias particulares como la peste en Atenas; asimismo recoge el discurso fnebre
de Pericles.

Sin embargo, es llamativo observar que al abordar un acontecimiento coyuntural en
la Guerra del Peloponeso, enel libro V, Tucidides extrafiamente cambia su estilo y adopta
la forma dial6gica para reproducir las negociaciones entre Atenas y Melos®5, el fuerte y el
débil, que con estrategias argumentativas opuestas defienden sus intereses. El
enfrentamiento, en primera instancia dial6gico, entre los generales atenienses y los nobles
melios®®, ilustrael resultado de una posiciénontolégicasobrela justicia que los atenienses
habian adoptado y que ahora se ve reflejada en sus acciones enla guerra.

Debido a que la isla de Melos es neutral en el conflicto entre Esparta y Atenas y no
ha emprendido acciones bélicas en contra de los atenienses, los habitantes de la isla no

pasan este acontecimiento por desapercibido ante los atenienses en el didlogo y

65 Efectivamente, es evidente que sobre la justicia solamente se puede tratar correctamente en el dialogo.

66 Pues los atenienses solamente convocan al didlogo a la aristocracia de la isla, no se exponen ante la asamblea.
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rapidamente hacen evidente que no existen motivos “justos” para una declaraciéon de
guerra. Podemos decir, por lo tanto, que no existen motivos “morales” para que Atenas
emprenda una accion bélica en contra de la pequenaisla.

Empero, Tucidides muestra como los generales atenienses exigen una rendicién
total e inmediata de la isla a su poder a cambio de no derramar la sangre de los
ciudadanos melios. En este punto algido, observamos cémo los atenienses argumentan
su posicion revelando lo que contemplan como maxima de vida; recorddndonos las
terribles y mentirosas palabras de Odiseo cuando recuerda a Aquiles en el Hades:
“porque en vuestro caso os habriais sometido antes de soportar males extremos, y
nosotros ganariamos con no destruiros” (2007: V, 93)¢7. El uso de este argumento devela
lo que considero que es la posiciéon ontolégica que han adoptado los atenienses como
imperio: estiman que lo mejor es mantener la vida y el poder, cualquiera seasu condicion,
antes que buscar la vida buena.

Los melios, claramente, y como Socrates, no consideran que sea de su interés una
vida de esclavitud y, asumiendo el miedo dada la supremacia militar ateniense, pero
confiando en el logos, rechazan la propuesta de sometimiento y pago de tributo que los
convertiria en stibditos del imperio. Como mencioné, el contexto de la guerra implica
para los melios una desigualdad “indiscutible” ante el poderio militar ateniense; no
obstante, en el campo del logos un didlogo sobre la justicia tiene que dejar que ella obre
en él y se establezcan asi condiciones de igualdad.

Asi, vemos que en el campo del logos 1os melios tienen un caso legal fuerte en la
disputa argumentativa. Empero, observamos que el “poderio” del imperio, esclavo de su
poder, no estd dispuesto a dejar que la legalidad determine un vencedor, ya que
consideran que los intereses del poderoso son los tinicos términos validos y pertinentes

en el debate. Esta posicion ontolégica corresponde a aquella que es defendida por

67 En este apartado, todas las citas que tengan un nimero romano se refieren a la Historia de la Guerra del Peloponeso
de Tucidides. La edicién utilizada es la de Catedra ed. 2007, y la paginacion citada corresponde a la marginal original
que mantiene esta edicion al principio para cada libro. Empero, para la orientacion del lector, la seccién aqui tratada
seencuentra en las paginas 478-487 correspondiente ala paginacion editorial.
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Trasimaco en la Repiiblica. Es evidente que los atenienses han adoptado como imperio la
posicién que Socrates enfrentara en la Repiiblica, en donde Trasimaco considera que lo
justo es lo que le gusta y conviene al poderoso. Es tal el convencimiento que los
Atenienses tienen de esta posicién que abiertamente dicenno estar interesados ni siquiera
en aparentar lo contrario usando artimafas retéricas para armar su caso®s.

Con pleno conocimiento de la ilegalidad de su accién en el campo del logos, el
imperio no emplea ningtin pretexto o argumento que lo justifique mas alla de una pura
exhibicién de su poder. Los atenienses consideran que el nomos obedece al hombre
poderosoy que solamente tiene sentido una disquisicién sobre la justicia cuando existe
simetria en el poder; por lo tanto, en la asimetria el poderoso siempre debe por derecho
imponer -por la fuerza misma- su voluntad®®. El imperio, finalmente, viola por hybris las
normas del logos.

Asi, aunque los atenienses tengan la posibilidad de aducir razones estratégicas para
secundar sus acciones, puesto que la isla de Melos representa para el imperio, por su
ubicaciéon geografica, un baluarte estratégico por ser un punto clave para ejercer su
actividad comercial y el recaudo de impuestos, no lo hacen: el poder no aduce a aquellas
razones. A esto podemos denominarlo como “el cinismo del poder”7?, que debe pasar por
encima del campo del logos para afirmarse a si mismo de un modo absoluto. El poder se

sustrae a todo intercambio de razones, se excluye del &mbito del logos!.

68 “Nosotros no haremos unaexposicion extensay poco convincente recurriendo a una fraseologia decorativa tal como
la de que es justo que tengas un imperio por haber destruido al medo, o la de que os atacamos ahora por haber sido
victimas de vuestros agravios” (2007: V, 89)

69 “Porque vosotros conocéis, y nosotros sabemos, que de acuerdo con la forma de pensarde los hombres la justicia
se imparte cuando los condicionamientos son iguales, en tanto que lo posible lo llevan a cabo los fuertes los débiles
lo consienten” (2007: V, 89).

70 Podria aducir razones pero no lo hace, pues este “poder” considera que no debe explicarse ante nadie.

" Como Esquilo nos muestra, Prometeo es encadenado y torturado por Kpdtoc (Fuerza y Poder) y Bia (Fuerza y
Violencia).
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Por lo tanto, aunque en el campo del didlogo7? los melios hacen expresa su
neutralidad, los atenienses ven con preocupacion esta neutralidad y la estiman como una
amenaza. Tucidides describe claramente como el imperio considera que la independencia
de los melios atenta contra el prestigio que le ha ganado su poder. Por consiguiente, es
en este campo que los atenienses consideran que la imagen del imperio y su autoridad
no pueden ser cuestionadas por un pequefio Estado que se resiste a su dominio.

Sobre el campo del logos 1os melios observan que la cuestiéon de la imagen es central
para los atenienses y, por esto, adaptan su estrategia argumentativa y exponen que esta
amenaza ateniense contra la isla atenta contra su propia imagen e intereses puesto que
enviarfa un mensaje a los demas estados neutrales y despertaria un sentimiento de
hostilidad y desconfianza hacia el imperio (2007: V, 98). Empero, a los atenienses les
interesa su imagen como dominadores maritimos ya que reconocen que en la realidad su
poder no es total, pues no se extiende mas all& de los pueblos insulares, los continentales
estan fuera de su alcance (2007: V, 99).

Por consiguiente, los melios, al reconocer que los atenienses no se atienen al logos de
la justicia ni a lo que éste dicta sobre la apariencia, muestran a los atenienses lo que para
el realizador de tal acto conlleva el cometer injusticia: como Sécrates lo indica, el mayor
mal que comete un injusto lo comete por ignorancia y lo comete contra si mismo. Los
atenienses, junto con Pericles, son conscientes de que el dominio imperial es efimero’s;

sumidos en la apariencia y en la ignorancia, y en la ignorancia sobre la apariencia’4,

72 El primer campo de batalla de la justicia y sobre el cual nos centramos.

73 «Sufrir los odios que habéis suscitado con el ejercicio del poder” y que ya “no es posible renunciar al imperio
[porque] es como unatirania: conseguirla parece seruna injusticia, pero abandonarla constituye un peligro (2007: 11,
63).

74 Consideran que la ley nomos del mas fuerte dirige sus actos sin examinarla a la luz del Bien: “que segun la ley
natural imponen siempre su dominio los que tienen poder. Y nosotros, que no establecimos la ley ni fuimos los
primeros en aplicarla una vez establecida, sino que la heredamos cuando ya estabaen vigor y la dejaremos para que
continle estandolo siempre, la aplicamos convencidos de que tanto vosotros como cualquier otro que tuviera un
poderio similar al nuestro haria lo mismo” (2007: V, 105). Los atenienses le atribuyen al otro lo que desi piensan, un
ejercicio constante en el que Socrates se cuida de caer: no se puede justificar una accién sin examen y sin el reflejo
que el dialogo provee.
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padeceran las represalias de sus actos y recibiran, cuanto menos, el mismo trato que han
dispensado.

Finalmente, los melios ofrecen a los atenienses su amistad, sin que ello signifique
abandonar su posicién de neutralidad en la guerra, pues los islefios consideran que lo
justo y lo pio es no ceder ante la injusticia y rechazan la imposicién ateniense (2007: V,
104). Ante esta respuesta, el imperio toma la decisiéon de guerra que consiste en la
ejecucion de todos los hombres y la esclavitud de las mujeres y los nifios.

El ejercicio interpretativo de este acontecimiento crucial de la guerra es vital, pues
marca la posicion ontolégica que adoptan los atenienses respecto de su rol en el mundo.
También nos permite ver que el mal ejercicio del poder no libera, sino que condena, pues
en definitiva, bajo esta posicién “ante el ser”, es manifiesto que el poderoso no dejaré de
transgredir, por hybris, el nomos, y con ello a los demas, a la polis y a si mismo, ya que
cometer injusticia es el peor dafio que se le hace al alma. Con ello, es claro que ese
“poderoso” no es libre respecto de su podery que, por lo tanto, su poder es tinicamente
aparente. El analisis que realiza esta tesis de la obra de Platén bajo una mirada erética,
sostiene que s6lo se puede llegar a ser verdaderamente poderoso si, interpretdndose a si
mismo bajo las leyes del logos”>, es decir, bajo el examen del Bien, se es virtuoso: se posee

el valor requerido para bajar a la caverna.

75 La apariencia no es malaen si, pero olvidar la relacion ser-apariencia lo es, esto es olvidar que aquella es apariencia
y tomarla por el ser.
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EL SER'Y LA APARIENCIA

Con lo anterior empezamos a vislumbrar una respuesta a por qué Platon ataca las
politicas adoptadas durante la guerra por Atenas e impulsadas por Pericles, y es que es
precisamente bajo el mandato de Pericles que Atenas adopta finalmente una politica
imperialista enla que una de las estrategias centrales consistia en la reconstruccién de las
murallas que iban de la ciudad al puerto del Pireo lo que les permitia suplirse sin peligro,
con la ventaja estratégica que ello representaba. Sin embargo, esta estrategia implicaba
abandonar las tierras y las granjas fuera de las murallas cada vez que los enemigos los
asediaran’®.

Las habilidades retéricas de Pericles, obtenidas por la ensefianza de los sofistas de
su tiempo, pues aquél fue discipulo de Anaxdgoras y Damon’’, ademaés fue promotor de
Protagoras en la ciudad, le permitieron hacerse con el apoyo de la mayoria de los
ciudadanos e instaurar su estrategia de guerra. La plaga recurrente en Atenas, causada
por el hacinamiento en la ciudad, demuestra que, contrario a lo que consideran los
sofistas, la sofisteria y la apariencia no son rivales para la ley natural, pues, finalmente,

Pericles mismo y sus hijos mueren en la plaga”s.

76 Estrategia criticada por Aristéfanes en los Acarnienses, en donde el “comico” ilustra el hacinamiento de ciudadanos
en la ciudad debido a la concentracién de campesinos desmovilizados y desarraigados de su labor y observando
impotentes la destruccion de sus campos. Harto de aquella situacién, Dicedpolis, el personaje principal, se opone
valerosamente a la disposicion guerrista y establece un pacto personal con los enemigos, finalmente el valeroso
ciudadano es atacado cuando sus conciudadanos son informados de la prosperidad de su “traicion”.

7' Menén (91a), Laques (180d).

78 El incremento comercial del imperio Ateniensey sus relaciones con Cartago en la era de Pericles, ha sido propuesto
como unade las razones para que el ingreso de la plaga en la ciudad en los afios de las guerras arquidamicas debido a
la mercancia infectada. Asimismo, la democracia imperial aparente en la épocade Pericles hizo de Atenas una ciudad
que buscabaexclusivamente el honory la riqueza, incluso a través del arte. En el Menéxeno notamos el contraste que
Platon elabora entre su héroe, el filosofo inmortal-muerto, y la Oracién Funebre que Tucidides “reproduce” y le
adjudica a Pericles. En el corpus, Socrates nota que su sociedad esté al borde del colapso y decide actuar al servicio
del Bien, como el baluarte del ejército de amantes.
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Ellegado de Pericles, empero, sobrevive en el modo de vida que adoptan la mayoria
de los atenienses, en particular, en el joven maés bello de la ciudad. La vida de Alcibiades
narra la tragedia de Atenas, no sé6lo en la obra de Platon sino también en la de Tucidides
y Plutarco; en él, el joven més prometedor de Atenas, se evidencian claramente las
consecuencias de haber adoptado el legado de Pericles. Alcibiades, al ocupar una
posiciéon notable entre la aristocracia ateniense, entra en contacto con el principal circulo
social de su tutor, conoce a Protagoras y es raipidamente reconocido en la ciudad debido
a que sus ambiciones politicas hacen eco de las de su tutor. En los didlogos, observamos
que Socrates emprende un esfuerzo para incitar en Alcibiades la batalla para llevarlo a
una comprension de la apariencia desde el ser; sin embargo, también vemos que el joven
Alcibiades prescinde de labatalla rindiéndose ante la facilidad y apariencia de los sofistas
como Protagoras. En el Banquete, vemos que Alcibiades no sale a la verdad, pues no
reconoce la batalla; no es consciente de la necesidad de aquella ni del valor requerido
para emprender la basqueda del Bien y, con ello, perseguir el mayor bienestar para su
alma y la polis.

En este contexto histérico empezamos ya a ubicar a uno de los principales
participantes en el didlogo Laques: Nicias”®. Este es un reconocido general que negocié un
tratado de paz con los espartanos que se mantuvo por ambas partes solamente de manera
formal, pues las acciones bélicas continuaron®. Al respecto, aunque los devastadores
resultados econémicos y sociales de la guerra empezaron a menguar con la firma de la
paz de Nicias, solo lo hicieron de manera transitoria, ya que la recesién por venir era
mayor. Sin embargo, Alcibiades, convencido de la estrategia guerrerista de su tutor,
persuade a Atenas de oponerse a la infructuosa pero correcta intenciéon de Nicias y la
lleva a tomar un camino sin retorno al retomar la guerra. Esta estrategia guerrerista

adoptada por la ciudad tendra como mayores desgracias para el futuro de la polis la

79 Quien, llamativamente, yahabia fracasado anteriormente en un intento por capturar Melos.

80 Aunque de manera directa cesaron enfrentamientos, ambos bandos continuaban apoyando y promoviendo
enfrentamientos entre sus respectivos aliados, una “guerra fria” valga la expresion.
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accion criminal de Atenas sobre Melos y la fallida incursién a Sicilia, ambas muestras
representativas de la degeneracién ateniense.

Como ya mencioné, en la accion criminal contra Melos, aunque los habitantes de la
isla argumentaron justicia, los atenienses solamente afirmaron, como Trasimaco, que la
justicia es el interés del poderoso, y con ello Melos fue conquistada, los hombres fueron
ejecutados y las mujeres y los nifios esclavizados. En ese mismo afio, 416, debido a la
ebriedad de victoria en Melos, Alcibiades persuade una vez mas a los atenienses de la
invasion de Siracusa en Sicilia; aunque Nicias se opone a la invasion, finalmente es
elegido junto con Alcibiades como comandante de la expedicion8!.

La expedicion a Sicilia fue un desastre tal que Alcibiades fue culpado en ausenciay
se solicitod su regreso inmediato a Atenas para su juicio, por lo cual el prometedor general
decide escapar a Esparta y unirse a la causa enemiga. Mientras tanto, Nicias es dejado a
cargo de una campafa infructuosa y solicitaa Atenas los altimos refuerzos de hombres
y materiales. Atenas los envia y con todo listo para proceder, Nicias pospone el ataque
debido a que interpreta un eclipse lunar como un mal augurio; este retraso permite a los
enemigos descubrir el plan ateniense y contraatacar con lo que Atenas sufre una total y
devastadora derrota. Nicias se encuentra entre los muertos.

A pesar de los intentos de Socrates por persuadir a Alcibiades de la filosofia y de la
templanza ante las pasiones, el prometedor joven sucumbe ante ellas, y debido a un
romance con la esposa del rey espartano, a quien deja embarazada, se ve forzado, una
vez mas, a huir, esta vez a la corte persa. En efecto, el mismo caos que es evidente en la
vida de Alcibiades se ve reflejado en la situacion politica de Atenas. Este caos politico es
aprovechado por la oligarquia en 411 para destronar brevemente a los democratas que
han regidoa Atenas desdeel inicio de la guerra. Con ello, Alcibiades esrecibido de nuevo

en la ciudad, obteniendo varias victorias; sin embargo, debido ala sofisteria recalcitrante

81 Antes de la expedicién tuvo lugar el evento de una profanacion de las figuras de los hermai por lo cual Alcibiades
fue sospechoso de los hechos. El estado de ebriedad, en la cual el joven general es presentado en el Banquete,
corresponde a la ebriedad de victoria de Atenas.
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en la politica de la ciudad es culpado injustamente de una derrota y una vez maés es
forzado al exilio en el que serd asesinado en 404.

Otros generales, aunque consiguieron una significativa victoria naval en 405, fueron
acusados de no rescatar a sus compatriotas en medio de una tormenta, lo que habria
destruido toda la flota restante. Socrates se opuso, en su servicio como funcionario
publico, a esta accion que pretendia no juzgarlos individualmente. Empero todos fueron
ejecutados, incluido el hijo de Pericles?2.

Dos afios mas tarde, Atenas, minimizada, se rinde ante los espartanos sin sufrir el
mismo trato que habian procurado afios atras a los melios. Sin embargo, Esparta impone
a los vencidos el gobierno conocido como el régimen de los Treinta tiranos en el cual
tomaron parte el primo de Platén, Critias, y su tio, Cairmides. Podemos estar seguros,
entonces, de que Platén experimenta de primera mano la transicién que describe en la
Repiiblica entre la democracia y la tirania. La dureza y locura de los Treinta tiranos -
ejecutando oponentes politicos- llevaron a que los demdcratas los derrocaran una vez
mas en 403. No obstante, sin atender a un examen de la justicia y del poder, este mismo
gobierno democrata ejecuta a Socrates en 399.

La guerra entre estados se opone diametralmente a aquello por lo cual los griegos
llegaron a ser tales: el poderio maritimo que Homero destaca y porlo cual los griegos son
hellas®3, y el ocuparse de sus asuntos propios mediante el dificil pero gratificante trabajo
diario que promulga Hesiodo. En las Troyanas, Euripides nos muestra cémo los crimenes
de guerra entre los mismos griegos hacen que pierdan su estatus de griegos para devenir
barbaros. Se trata de crimenes de guerra que ocurren debido ala apariencia que disfraza
al argumento mas débil como el mas fuerte. Frente a esta situacion historica, Platon les

solicita a sus compatriotas emprender, junto a Scrates, una segunda navegacion.

82 pericles, el hijo de Pericles y Aspasia, no era ciudadano ateniense debido a la legislacion que su propio padre
impuls6 en el 450, antes de conocer a la extranjera Aspasia. Sin embargo, su mismo padre luchd por derogar la ley
luego de que aplicara para un hijo suyo, por eso Pericles hijo pudo llegar a ser general llegando incluso a ser llevado
a juicio y ejecutado por las acciones en que Sécrates se negdé a participar como juez.

83 En la lliada se muestra que su poder, como pueblo, reside en el unirse por unacausa.
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Asi, el siglo de oro destella por estar sumido en la apariencia que no examina, pues
aunque el aparecer hace parte del ser, el primero siempre debe ser visto en funcién del
segundo®4. Al respecto, distintos estudiosos ven en el desarrollo del drama, enla tragedia
como género, el desarrollo de Atenas y su caida en la apariencia: vemos en el Ion que el
rapsoda no se preocupa por examinar las palabras de Homero sino solo por ejecutarlas;
no nombra el ser sino que ejecuta su aparecer. Finalmente en el Ion, Sécrates de-muestra
que el rapsoda no conoce aquello que ejecuta, incluso que no tiene arte o técnica, pues
solamente es arrebatado en un lapsus “divino” de lo que es para ser otro. Al ponerse una
mascara para ser otro sin siquiera conocerse a si mismo, su propio ser cae en el olvido.

Aunque Platon tiene en su mirada el horizonte del ser, aquella mirada no es ajena al
contexto particular en que se inscriben sus didlogos, la guerra. Esta es una guerra que se
da en el campo del logos, lo cual hace que los didlogos obtengan su condicién de
inmortalidad siempre que exista una apropiacién de lo humano, esto es, de su caracter
erotico, y, con ello, una preocupacion por lajusticia y por el Bien. En el Laques, el didlogo
con el cual iniciaremos un examen del valor del héroe erético, Estesileo representa la
primera imagen de la apariencia que, como mostré, carcome a Atenas; un examen
detallado del “conocimiento” de Estesileo y de su practica muestra que, en esencia, es un
sofista més. Asimismo, observamos que los dos generales que tienen un papel central en
la Guerra del Peloponeso aparecen protagonizando el Laques; en el didlogo estos
generales son consultados por sus conciudadanos Lisimaco y Melesias para determinar
el “valor” de la préctica de hoplomachia que acaban de presenciar. Luego, bajo la vista de
lo realmente bueno para el alma, son examinados por Sécrates. El didlogo con el héroe
erdtico revelard que sus respuestas, bajo examen, reposan en la apariencia que nutre sus
resoluciones y las de la polis.

Hasta aqui extiendo mi presentacion de la critica a Pericles y a su legado como
aquello que determina el sometimiento de Atenas ante la apariencia. El andlisis de las

acciones del imperio nos muestra que su perspectiva ontolégica los alej6 de su ser

84 La aparienciaes primera en el orden del conocer, no del ser.
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verdadero, en el sentido “heideggeriano” de hacerlo propio, y los volvié -como imperio-
rentistas de las minas de plata y del comercio. En contraste, Platén nos recuerda que la
navegacion es lo propio de hellas, de los griegos, y por lo tanto, nos muestra porqué es
necesario emprender una segunda navegacion junto al héroe erético, Sécrates®>.

El recorrido histérico realizado de la mano de Tucidides en su obra la Historia de la
Guerra del Peloponeso8®, nos permite ver, de la misma manera que en la Repiiblica, la
importancia que tiene, para determinar el mejor modo de vidapara elhombre y el estado,
ir de las letras grandes hacia las letras pequenas®”. En efecto, a partir del examen de la
posicién ontolégica adoptada por Atenas en el contexto de guerra y de la influencia de
Pericles en la estrategia seguida por los atenienses, observamos como por medio de las
referencias a la guerra, Platén nos guia hacia el campo de batalla de la guerra verdadera
e inmortal, aquellaque subsume al tiempo: al tiempo delos atenienses y a nuestro tiempo,
el campo de batalla dialéctico. Asi, Platon solicita que tanto los personajes que toman
partido en la conversacién del Lagues como nosotros sus lectores, interlocutores ambos
en el didlogo, seamos examinados en el campo de batalla dialéctico, claro estd, sin olvidar
el contexto histérico particular correspondiente a cada caso. Bajo esta consideracion,
entonces, podemos ver de antemano que el andlisis que se realizard del Lagues no se
centra, como lo hace la tradicién, en el valor como el tema central y tinico del encuentro
entre los padres, los generales y Socrates, sino que el valor se examina debido a su “valor”
para la educacién de los interlocutores y nos muestra una primera indicacion del
verdadero valor que el héroe erético asume en el campo de batalla dialéctico durante toda

su vida, en todos los didlogos. Por lo tanto, antes de abordar el didlogo y realizar su

85 |a relacion maritima entre el Fedény el Menéxeno permite enriquecer el entendimiento de la critica de Platon a la
estrategia impulsada por Pericles; posibilitando entonces el “claro contraste” entre las posiciones ontologicas
adoptadas en la guerra eterna.

86 Recorrido que, como ya mencioné, hago debido a la recomendacién del profesor Altman.

87 Los dialogos también hacen énfasis en este contexto guerrista en el campo del logos, pues no es gratuito que el
mayor rival dialéctico de Socrates, Calicles, lo reciba en el Gorgias haciendo una referencia a la guerra (447a).
Asimismo, el Fedro resalta la relacion entre la apariencia y el poder, entre Trasimaco y Pericles (269d), cuando,
precisamente, se trata de un logossobre eros.
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analisis frente a lo expuesto, considero necesario repasar y establecer el estatus actual

bajo el cual estimamos el valory, asi, revisar el campo de batalla contemporéaneo.
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§2.3

EL VALOR

El valor88 ha sido cuestionado en su condiciéon de virtud por distintos autores
contemporaneos que han pasado por alto la obra platénica. Por ejemplo, en un escenario
de neutralidad moral, que solamente puede ser artificial, Susan Sontag considera que el
valor es “una cualidad que alguien puede mostrar en la realizacién de un acto perverso”
(Sontag, 2001)89. Este escenario, como dije, no puede entenderse mas alla de lo artificioso
de una corriente contemporanea que ensu afan de “tolerancia” aparente, pues surge bajo
un espiritu relativista, no ve la necesidad de distinguir lo bueno de lo malo, considerando
que todos los hombres tienen distintas y opuestas visiones sobre lo bueno. ; Acaso han
terminado por triunfar Trasimaco y Protadgoras? Esta moralidad neutral requiere ser
enfrentada, como lo hace Platén, desde la tesis de la unidad de las virtudes que su héroe
expone en los didlogos. Aquella tesis se basa en que la virtud es la busqueda del
conocimiento, con mayor precisién, del conocimiento de si mismo. La conclusiéon de esta
tesis es que no se puede actuar virtuosamente sin conocimiento, el acto en si debe, como
minimo, ser comprensible o sustentable en un examen del Bien.

Por lo anterior, el valor es tal vez la virtud que a la posteridad més le ha costado
entender como parte de esta unidad de las virtudes; al estar sumidos en un relativismo

sobre el Bien, la mayoria considera que se puede ser valeroso sin luchar por una “causa

88 E| analisis de Hobbs sobre latraduccion para el término andreia le lleva a considerar que las virtudes tienen “género”
(Hobbs, 2000: 68-75), estaimplicacién de Hobbs se opone al argumento de Platén. En el Menén (71e), Menén, al
definir la areté, distingue entre “virtudes masculinas y femeninas”, asi también define la justicia en términos de ayudar
a los amigos y dafiar a los enemigos. Esta claramente no es la posicion platénica, y ambas visiones son desestimadas
por el argumento en la Republica. Por lo tanto, y como se indicd en las introduccién, no me referiré al término andreia
sino a la acertada y afortunadatraduccion al espafiolde valor.

89 «Quality thatsomeone can display in the performance of a bad act” (Sontag, Talk of the Town, 2001: 24, 32)
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justa o buena”?0. Frente a lo anterior, un entendimiento del valor como parte dela unidad
de las virtudes debe desafiar necesariamente lo que la doxa afirma de él.

El valor es aquella virtud que exige de los individuos las mas grandes acciones y
demanda de ellos la disposicién necesaria para enfrentar los mas grandes riesgos. La
primera razoén por la que la mayoria no comprende debidamente el valor es la falta de
examen de la vida y con esto, se da una conclusién errénea sobre la muerte y el miedo a
ella que la mayoria, en la doxa, termina confundiendo, pues no comprende que (1) no
siendo aquella el mayor mal, (2) no es un castigo para un hombre virtuoso. La doxa
considera que el valor no es una virtud, pues una virtud no puede acarrear algo malo,
pero eso es cierto solamente para aquellos que consideran la muerte como el peor de los
males; el filésofo, no. Asi, la mayoria, que no examina la doxa, se aferra a la vida como la
unica felicidad, pero el filésofo comprende que la felicidad es el ejercicio de la virtud y
que es indigno escapar de la busqueda de la virtud?! por miedo a la muerte®2.

Al examinar el rol de virtud que tiene el valor, pocos autores contemporaneos
analizan integralmente y de manera adecuada a la Antigiiedad. Los pocos y dedicados
autores que lo hacen, observan que desde la Antigiiedad las consideraciones sobre el
valor (andreia) tenian una importancia critica para la vida en comunidad debido al
contexto historico y politico guerrerista que ya he mencionado. Sin embargo, el valor
requiere de un analisis mas minucioso, un andlisis que vea con ayuda de las letras
grandes las letras pequenias, pues el “valor” del valor para la vida en comunidad, en la
polis, es la expresion del valor que tiene para el alma del individuo valiente, esto es, de

aquel personaje que reconociendo su naturaleza eréticaemprende una accién heroica que

90 ;Es virtuoso o valeroso un terrorista que asesina por unacausa que él denomina como “justa”? La guerra contra el
subjetivismo de Protadgoras continla.

91 No es un “deber” hacia el Bien, pues es el Bien jamas se supeditaal deber, es decir, el deber, como todo lo demas,
procede del Bien y le debe su ser. Es claro que toda vida esta guiada por una orientacién al Bien, por lo tanto el examen
se debe dar reconociendo nuestra verdadera naturaleza erotica: el perseguir el Bien y buscarlo en vida.

92 Asi, el valor es digno de ser virtud puesto que es el ejercicio de la accidn justa, generando un ejemplo de
comportamiento en los demas.
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requiere de la mayor atenciéon y reconocimiento por parte de la polis?3. En este sentido,
Platon le da al valor la atencién que merece en su obra; el examen que efecttia del valor
se desarrolla de manera coherente en todos los didlogos como veremos mejor en el
siguiente capitulo al determinar el valor del héroe erético.

El presente andlisis del Lagues sirve como punto de partida para determinar la
funcién del valor en la vida guiada por el examen y por la busqueda del Bien. Asi, el
analisis nos permitira establecer si la reflexion sobre el valor posibilita, en el alma del
interlocutor, la correcta persuasion hacia el Bien, o como Hobbs arguye en su libro, no
(2000: 261).

Debido a las consideraciones relativistas sobre el valor que caracterizan el campo de
batalla contemporaneo es necesario restablecerla importancia critica del valor en nuestro
contexto actual que, sumido enla apariencia, ha dejado de examinarse y, porlo tanto, de

buscar el Bien%. En efecto, el contexto de guerra educativo de Platén se mantendra vivo

93 Es notable el valioso examen de Foucault al Laques en El coraje de la verdad (2010). Asitambién, Nusshaumes
un buen ejemplo de una filésofa contemporanea que examina el papel de la virtud en la sociedad contemporanea, y
mas aln el papel de los sentimientos morales en la politica. Sin embargo, Nussbaumno diferencia con claridad la
concepcion de valor entre Platén y su discipulo Aristoteles, pues aunque este Gltimo tampoco duda en clasificarlo
como una virtud, reconociendo el sacrificio que le es inherente, no desarrolla de manera explicita sobre la relacion y
la tensidn existente entre el valor y la felicidad. Por lo tanto, el valor aln le presentaun problema a aquellos que, como
Avristoteles, elaboran una metafisica teleolégica: y con ello tenemos que a aquellos que son felices se les hara mas
dificil llevar a cabo un sacrificio que los prive de la vida. Empero, a diferencia de su discipulo, Platén no es teleoldgico:
este punto es vital al revisar la lectura que de el filésofo ateniense realiza el Estagirita. Al respecto, incluso el gran
aristotélico Sir David Ross, traductor de la obra del filésofo estagirita, deja abierta una pregunta sobre “las ideas” en
Platon en su Plato’s Theory of Ideas (Oxford: Clarendon Press: 1953): al considerar que no tenemos suficiente
evidencia para indicar cual de las hip6tesis planteadas -bajo la lectura tradicional- es la correcta, sialguna llega aserlo
y otra no, seria claro si Platon fue o no malinterpretado por Arist6teles (1953: 167-173). Empero, considero, que el
posible “malentendido” de Aristoteles debe ser revisado mas alld de la respuesta critica de Sir David Ross (1953: 171-
172) a la postulacion escéptica de Cherniss sobre las intenciones del discipulo con su maestro en The Riddle of the
Early Academy (New York: Russell & Russell: 1945). No obstante,aunque no es el primer filésofo en cuestionar la
lectura que de Platén hace el estagirita, recomiendo leer, por el enfoque hermenéutico que adopta, los trabajos de
William Altman al respecto: Between Aristotle’s Cave and Plato’s: Phaedo and Timaeus in Cicero’s De Natura
Deorum (2014) y Why Plato’s Idea ofthe Good is not the One (2012: 305). En ellos abordaun problema que va mas
alla de la interpretacion de la Escuela de Tubinga que identifica el Bien con “el uno”, rastredndolo hasta sus raices, en
la distincion entre platonismo y neoplatonismo.

94 Al respecto de las consideraciones feministas contemporaneas, no considero que seanecesario discutir al respecto
en el texto principal, ya que son juicios que tienen como raiz una lectura gruesay descuidada de Platon que genera
distintos malentendidos que latesis ird progresivamente aclarando; aunque este no seasu objetivo principal o, siquiera,
secundario. Sin embargo, distingo tres dificultades en particular: en primer lugar, aquellas consideraciones feministas
en torno a las consecuencias negativas que encuentran en los modelos tradicionales de valor (Walton, 1986), estoes,
del veredicto negativo que tienen hacia los prototipos heroicos como promotores de agresividad en los hombres y de
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solamente mientras exista una preocupacién por la vida buena, pues es desde el campo
de batalla dialéctico que debemos aportar al campo de batalla histérico particular: los
didlogos de paz en nuestro pais.

Como mencioné en el capitulo anterior, la figura central de Socrates nos invita a
tomarlo como el héroe del ejército de amantes que Platén desea formar, el héroe debe ser
aquel epitome de valor que inspire a sus compafieros de lucha. En oposicién a la
consideraciéon que identifica a Socrates como el héroe erético, “ Aristéfanes en las Nubes
retrata a SOcrates como la personificacion de la cobardia (Nubes, 510). Asimismo, en su
presentacion, Jenofonte muestra un Socrates para el cual el valor no es mas que una virtud
instrumental (Memorabilia 114, 9; IV.6.9-ii, 13-14)” (Rabieh, 2006: 13). En efecto, es
evidente el contraste de la presentacién y el uso que hace Platéon de su héroe en los
didlogos al de Aristéfanes y Jenofonte en sus respectivas obras, pues a partir del examen
que su personaje Socrates realiza del valor, Platén lleva a cabo un anélisis critico y
respetuoso de las aspiraciones y del entendimiento tradicional que se tenian del valor a
partir de Homero para realizar con ello una propuesta pedagogica con su héroe

paradigmatico, Sécrates. Por lo tanto, el examen del valor que se realiza en los didlogos

segregacion hacia las mujeres (Sommers, 2000), considerando también que la exaltacion del valor en la educacién
hace que los hombres consideren que la politica es un ejercicio de guerra. Claramente un analisis del valor conlleva
la exposicion de un contexto de guerra, empero, el analisis realizado muestra que el campo de batalla dialéctico, sobre
el cual se expone el verdadero valor, debe ser entendido en términos existenciales y no factuales, pues la virtud debe
ser ejercida, como se muestra en la Republica, también en los tiempos de pazy sin miramientos al género (540c), esto
se verd mas claro en los siguientes capitulos. La segunda dificultad surge al traducir ‘valor’ como ‘hombria’,
“manliness” (como lo hace Hobbs), a pesarde la cercania etimologica entre andreioy andreia, Platén no restringe el
valor al género masculino, sino que, promueve la igualdad en la Republica. Algunos lectores, un poco mas atentos,
como Julia Annas, reconocen este gigantesco paso en la obra de Platon, pues, a partir de lo propuesto en el libro V, es
claro que el filésofo no discrimina entre géneros. Finalmente, Simone de Beauvoir (1988) anotaque la exaltacion de
valor conlleva, en los hombres, a que su existencialidad persiga, ciegamente, la trascendencia opuesta a la
existencialidad maternal de las mujeres, defendiendo exclusivamente la segunda. Segin Beauvoir (1988), la exaltacion
del valor heroico demuestra que los hombres desacreditan el valor de la vida debido a la promesa de gloria que
recompensaa unamuerte heroica. En efecto, estas opiniones consideran que un modelo heroico restringe a los hombres
de la singularidad propia de un pensamiento maternal. Nada mas alejado de lo que nos muestran los dialogos, pues
una lectura atenta de aquellos permite desestimar tales juicios, ya que tendria en cuenta que SAcrates se desempefia
como partera, ademas de que el valor, entendido como unavirtud, versasobre la vida; el examen de la virtud le otorga
‘valor’ ala vida, hace que valga la penaservivida. Por lo tanto, el valor consiste en laresolucion para vivir examinando
y no en morir haciéndolo, pues la muerte es incidental a la vida pero, como hecho particular, no le otorga valor. Las
hipdtesis planteadas alrededor de la muerte tienen como objeto la vida y la mejor manera de vivirla, a la luz del Bien.
La muerte, indeterminable y accesoria, se analiza siempre en funcion de la vida y estaa su servicio, no al contrario.
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no olvida ninguna de las multiples dimensiones en que el valor se expresa o toma forma,
su relacién con las demas virtudes y su envergadura en la vida humana. Con lo anterior,
Platén examina en su obra la importancia del valor parala vida humana y le concede una
significacion fundamental en la conexién mds noble: la tarea filoséfica como valor
heroico. Por consiguiente, en el Laques y en laobra, Platénafronta lacuestion desi el valor
puede analizarse por separado de un propdsito moral, es decir, al margen de la vida
tilos6fica que busca el Bien, tal como lo han hecho muchos fil6sofos en el mundo
contemporaneo?.

Sin embargo, incluso estos filésofos contemporaneos, bajo los efectos mas patentes
de la subjetividad, aceptan y concuerdan, de la misma manera que los generales Nicias y
Laques, en que alguien verdaderamente valeroso -virtuoso- no puede ser un tonto. Por
lo tanto, es necesario considerar en el analisis del didlogo la conexién entre el
conocimiento y el valor, ademas del rol que juega el uno sobre el otro y, a partir del
examen de esa conexion, establecer la diferencia entre conocimiento técnico y sabiduria,
pues solo esta dltima implica, como veremos en el siguiente capitulo, el reconocimiento
de nuestra condicién erética; mediante la cual se da la condicién de posibilidad para ser
verdaderamente valeroso y, haciendo filosofia, bajar a la caverna®”.

A partir de la revision de la condicién del campo de batalla dialéctico del valor,
realizada a través del contexto histoérico particular en la que se inscribe el didlogo, de la
posicién ontolégica de su época y de las observaciones al campo de batalla
contemporaneo, podemos ver en el analisis del didlogo mas alla de las perspectivas que

adoptan los personajes sobre el valor, y ver por qué aquellos argumentos invitan a ser

95Y como lo hizo en sumomento Gorgias y Protagoras, la cuestion delrelativismo moral no es nueva para los griegos.

96 Es decir, sudesacuerdo posterior no contradice este primer acuerdo, pues es debido a que no se ha examinado este
acuerdo -que la virtud es buena- que se produce el posterior desacuerdo sobre qué es lo bueno. A este examen invita
Sécrates, ya que parece considerarse que la virtud es buena solo por su “nombre Yy apariencia”, sin examinar el por
qué es buenao qué la hace buena.

97 Si bajar a la caverna es la verdadera justicia, entonces, solamente el filésofo puede ser verdaderamente valeroso,
pues al arriesgar su vida por el dictamen del Bien en la batalla porlo bello y lo bueno enaltece, mas no define, su labor
heroico-eroética.
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adoptados por distintos personajes en distintas épocas pero en el mismo escenario: la

guerra educativa que Platén lucha en el campo de batalla dialéctico®s.

98 En este campo se determina el verdadero Poder, que siempre debe estar en relacion con la justicia y, por lo tanto,
someterse al didlogo; en este campo se bate el ser con la apariencia.
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§2.4

EL LAQUES”

Como se ha expuesto en la situacion histérica y dramatolégica del didlogo, Nicias es
uno de los generales de mayor importancia para Atenas en la Guerra del Peloponeso, si
no el méas importante en ese momento. Asimismo, Laques, su companero de oficio,
también ha dirigido el ejército ateniense en distintas batallas y ha colaborado con Nicias
en las negociaciones de paz con Esparta (Tucidides, 2007: III. 90, 103 y 115). Empero,
observamos frente a lo anterior que el didlogo revela que estas figuras han querido
resolver un conflicto continental sin poder alcanzar entre ellos mismos un acuerdo sobre
la virtud que mas les incumbe como generales, ademas su comportamiento en el didlogo
deja mucho que desear para los didlogos de paz que sostenian, ya que al no examinarse
son incapaces de resolver el conflicto consigo mismos, entre ellos, y con Esparta; pues los
didlogos de paz con Esparta compartirdn el mismo fracaso inevitable de los generales
atenienses. Consciente de esta situacion, Platon hace que en una batalla sobre la virtud y
surol en la educacion sea Socrates quien tome el rol de general en la discusion.

En el comienzo del didlogo Laques, vemos que la batalla versa sobre la virtud y la
educacion, pues al invitar a los generales a una demostracién de hoplomachia'®, Lisimaco
y Melesias tienen en mente la pregunta de si el uso de esta préctica puede hacer de sus
hijos mejores hombres; esta es la razén por la cual se ha convocado el coloquio. Sumado

a lo anterior, el tema es de comtn importancia para los participantes, pues mas alla de

99 El presente andlisis del Laques le debe al trabajo de G. Rudebuschy C. Tumer la revision critica e investigacion de
las distintas interpretaciones y aproximaciones que sobre este dialogo se han realizado; esta tarea la realiza el autor en
su paper proximo a salir en la revista Archelogosy que se encuentra disponible en linea en su pagina personal en
academia cuyo link se encuentra en la bibliografia. Asimismo, el andlisis se refresca con la interesante lectura de L.
Rabieh en sulibro Plato and the Virtue of Courage (2006).

100 | 3 hoplomachia es una practica de combate con armas que se usa con miras a la preparacion para la guerra, a la
formacion de “buenos soldados” hoplitas; asi, lo que se examina es el “valor” de esta practica para la educacion de los
jovenes. Serealizaban competencias y su instruccion eracomin durante la efebia de los jovenes. La efebia corresponde
al periodo de servicio militar en los jovenes. Ver Iliada (XXIII, 798-825) para el amistoso enfrentamiento entre Ayante
y Diomedes vy las Leyes (813e) para ver la importancia de estapractica en la educacion.



EL LAQUES

tener hijos de la misma edad, reconocen que la educacioén es vital para la ciudad (179a-b;
187d). Aunque el tema corresponde a la educacién de los jévenes en la virtud, debido a
lo expuesto en el contexto histérico, es claro que a esta batalla subyace una mas
fundamental, aquella entre el ser y el parecer.

En efecto, el didlogo tiene ocasion a causa de que los preocupados padres solicitan
ayuda en la educacion de sus hijos a los renombrados generales, pues se reconocen en
desventaja al no tener acciones como las de sus padres por las cuales sean reconocidos en
la ciudad. Lisimaco y Melesias, cuyos padres, Aristides y Tucidides respectivamente, se
ocuparon de los asuntos de la ciudad en guerral?l, se engafian al no reconocerse mejores
que sus padres, pues se ocupan de lo mas propio, sus hijos, el futuro de Atenas, antes que
de loaparentel02: la apariencia que da renombre en Atenas carcome el futuro de laciudad,
que dominada por la apariencia de la sofistica, ha dejado de preocuparse de si misma y
por sus hijos. Lo que Lisimaco lamenta entonces es no tener la fama -imagen- que su padre
tiene enlaciudad. Estoes evidente, pues al hablar de sus padres, lesreclama el no haberse
ocupado de lo “propio”, sus hijos, sino de los asuntos de otros (ta ton allon prigmata)
(179d). Lisimaco hace este reclamo sin darse cuenta de que, preocupandose por la
educacién de sus hijos, €l se estd ocupando de lo fundamental, invitando al didlogo.
Empero, como més adelante precisard Socrates, la preocupacion por el cuidado de los
hijos debe traducirse en la preocupaciény examen de la virtud.

En sus clases sobre el Lagues, Foucault (2010) nota la tension entre el ocuparse de si

y el ocuparse delos otros (2010: 145), tensién entre sery parecer que a mi “parecer” Platén

101 Es jmportante tener en cuentael importante rol de Aristides y Tucidides en Maratén. Asimismo, se debe observar
la relacién entre Aristides y Cimdn, futuro mentor de Pericles (Nails, 2002: 48). Finalmente, es necesario notar que
ambos generales apoyaron trasladar el “tesoro”, el “fisco” de la ciudad a Delfos, lugar de congregacién -mas que
religioso- publicitario del poder ante los demas estados griegos. Ver Scott, Michael Delphi: A History of the Center
of the Ancient World (Princeton University Press, Princeton and Oxford, 2014).

102 Finalmente, el renombre de sus padres es aparente, pues Aristides y Tucidides fueron condenados al ostracisno
(Nails, 2002; p.48-292). El “renombre” y la “fama” son, cuanto menos, efimeros; lo importante y perdurable son los
actos a los que estan atados.
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atendera mas directamente en la Repuiblical®. Si, como Foucault nota (2010), la epiméleia
debe empezar con un hablar franco, parrhesia (2010: 146), ese hablar franco involucra el
“desnudamiento” del alma requerido para el ejercicio erético que es la filosofial04.
Tenemos aqui una primera indicacién central para nuestra tesis y la determinacién del
valor del héroe erético: a partir del examen de las definiciones de Laques y Nicias
observaremos la diferencia entre conocimiento técnico y sabiduria, en esta dltima
encontramos a eros, pues la sabiduria corresponde al reconocimiento de que no podemos
conocer todo, menos atin mediante una técnica, pero posee en si una resolucion del alma
a conocer, por lo tanto, el valor debe buscarse y expresarse en la metodologia erética del
héroe que se reconoce ignorante y amante.

Retomando el analisis del didlogo, vemos que Nicias, seguro de conocer el tema que
se trata y, por lo tanto, la utilidad de la practica que acaban de presenciar, considera que
el aprendizaje de la hoplomachia es provechoso en cuanto brinda un beneficio a aquellos
jovenes que la practican, puesto que les proveerd beneficio cuando, en la batalla, las filas
se rompan (182a) y también les permitird parecer mas preparados y por lo tanto parecer
mas terribles a sus enemigos (182c-d). Asi, si el conocimiento otorgado por la practica no
es suficiente para superar los miedos, al menos puede hacer parecer al practicante mas
terrible para el enemigo permitiéndole que lo engafie sobre su naturaleza (182c). Nicias
estima los beneficios que aquella practica trae pues considera que esta lo llevara a
interesarse en el estudio total de la estrategia y finalmente en ser un general, lo cual juzga

como noble.

103 Este es uno de los puntos dificiles de la RepUblica, denominado en la academia como “la ciudad de los cerdos™, se
denomina asi, pues en este punto se solicita de los peluqueros, pasteleros y, en general, de las profesiones que se
relacionan intimamente con la apariencia. En el argumento, la ciudad le otorga espacio a la apariencia, pues ella es
parte del ser. La tensidn entre ser y apariencia debe mantenerse, los conciudadanos de Socrates lo olvidaron y pasaron
por alto asumir los retos del oraculo de Delfos: conocerse a si mismos y nadaen exceso.

104 The Poetics of Eros in Ancient Greece de Calame (2013) ofrece unabusqueda comprensiva de la funcion del “dios”
en la vida cotidiana de la vida griega, sin embargo, aunque va mas alla del analisis de Foucault sobre la dominacion y
la sumisién, el enfoque de Calame parte de un anélisis antropoldgico y sociol6gico que analiza la manera en que la
sociedad griega construyo distintas instituciones y relaciones en torno a eros (poesia, politica, arte) para luego llegar
a consideraciones metafisicas. Empero, aunque se tuvo en cuenta, el anélisis aqui realizado de Platon excede a las
consideraciones sociolégicas, pues se aborda desde consideraciones ontoldgicas.
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Para dar su opinioén sobre la practica, Laques se detiene primero a observar a aquel
que ensefa, y siendo conocedor del arte de la guerra, el general es consciente de la
superioridad que los espartanos poseen en esta practica en particular, pues “no les
preocupa ninguna otra cosa en la vida sino el buscar y practicar aquello con cuyo
conocimiento y ejercicio puedan aventajar a los demas en la guerra” (183a). Por lo tanto,
si la ensefianza del ejercicio que acaban de presentar fuera genuina y ventajosa en la
guerra estos maestros serian reconocidos en Lacedemonia. Dicho lo anterior, Laques se
tija en el hecho de que estos profesores de hoplomachia no hayan puesto pie en
Lacedemonia ni que en aquel lugar se practique este ejercicio. Esto ya es suficiente para
develarlos como mentirosos, con su engario y su apariencia; esta Gltima en particular,
considera Laques, no es ventajosa en la guerra.

En el anélisis del didlogo, Linda Rabieh (2006: 50) nota que detras del desacuerdo
entre los generales yace una visién opuesta sobre el proposito de la virtud: ;es esta un
bien en si misma o un medio para alcanzar un bien mayor? Esto es, ;es un bien por si
misma en su ejercicio o es un ejercicio para un bien mas alla de ella?

En este punto quisiera resaltar que la opinién que expresan los generales sobre el
valor afecta y afectard directamente la estrategia en la guerra ateniense!%. Por un lado,
Nicias ve ventajosa la ensefianza una vez que las filas se rompan y considera que es en
ese momento que el soldado demuestra su valor en la defensa individual; por otro lado,
Laques considera que el valor se expresa en la formacion y estrategia grupal por la cual
los espartanos se destacaron en la batalla de las Termopilas en las Guerras Persas,
totalmente conscientes de que cada una de sus acciones repercute en la formacién del
grupo. En conclusién, aunque los generales reconocen que el valor es una parte de la
virtud y que es algo noble, sus consideraciones son opuestas: mientras Nicias ve el

“valor” del valor en lo individual, Laques lo estima tinicamente en el &mbito colectivol%¢.

105 Efectivamente se da en este orden, pues aunque la experiencia vaya moldeando la opinién sobre el valor, primero
se debe poseeruna opinién sobre aquello que es bueno.

106 Aunque ya lo hemos hecho en alguna medida, en el Gltimo capitulo veremos que la Repulblica se ocupa de esta
interrelacion entre el ciudadanoy la polis
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Tenemos entonces que la experiencia comtin de ambos generales no los lleva a
coincidir en la cuestiéon del valor. Ante la contrariedad de las opiniones y siendo
solicitado por Lisimaco para determinar un vencedor por medio de un voto, Sécrates
aclara que la cuestion de lo bueno de una techné no puede determinarse sino por alguien
competente, esto es, por alguien que haya tenido un maestro o que haya hecho mejor a
alguien!%’. Por lo tanto, al ser solicitado por Lisimaco para solamente tomar partido entre
la confrontacién entre Laques y Nicias, Scrates rechaza tal tarea pues (1) tomar partido
requiere antes realizar un examen de ambas posiciones y (2) los méritos de una ensefianza
no pueden ser determinados por el voto de una mayoria sino por el concepto de un
conocedor y el examen de la ciencia misma. Con esto, si bien Lisimaco est4 preocupado
por la educacién de su hijo, es notorio que no se ha preguntado por la naturaleza de la
educacién o sobre qué es buena. Con el apoyo de Melesias, Socrates muestra que debido
a la importancia del tema los preocupados padres no deben dejar que los ntmeros
decidan.

Para corroborar lo anterior, Socrates ilustra el caso mediante el ejemplo de un
remedio para los ojos: aquel ejemplo simplemente nos recuerda que la cuestion versa
sobre el propésito y la naturaleza de la educacion; jes acaso la educacién como un freno
para un caballo o un remedio para el alma? Asi, corroborando que el propésito es hacer
buenos a los muchachos y sin haber demostrado alguno de los participantes ser un
conocedor del valor, es necesario y responsable que el examen se realice sobre los mismos
participantes del didlogo, pues antes de arriesgarse con los muchachos hay que

arriesgarse consigo mismos y exponerse al examen (187b)198. Avalado lo anterior y

107 §j se hatenido un maestro de la virtud o si hemos hecho aalguien virtuoso ;como demostrarlo? ;por unagenealogia
de la virtud o por consenso general? Es notorio que ambos métodos finalmente se relacionan: el consenso generaly la
genealogia sobre lo que constituye el ser virtuoso se encuentran en la tradicion. Por ello, debemos cuestionarla y
examinar surol en la educacion.

108 Nicias ya conocia, antes de la conversacion,a Socrates y su “valor” para la educacion, pues el filésofo le presentd
a Damén como profesor de musica para su hijo. Por otro lado, Laques ha sido testigo del valor de aquel en batalla:
sabe que noes un hablador. Debe complementarse el “valor” con el valor.
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dispuestos al ejercicio, pues los generales ya estdn familiarizados con el filésofol0?, se
llevara entonces a cabo un examen delas definicionesy, por lo tanto, delos participantes.
Por consiguiente, se les solicitaa los participantes valor para afrontar el examen por venir.
En este punto se alcanza un acuerdo de vital importancia para el desarrollo del didlogo y
al cual se subscriben todos los participantes: la cuestion que se va a examinar en comun
(201a), el valor, es una parte de la virtud y no la virtud en su totalidad (190d).

Ya en el examen, vemos que mientras Laques considera que el valor es cierto “coraje
del alma” (192b), Nicias lo define como “la ciencia de las cosas en que hay que confiar o
que temer” (195a). Frente a la diferencia entre los generales, Socrates muestra que ellos
no solamente estan en desacuerdo entre si sino consigo mismos, pues no son capaces de
defender esas posiciones sin contradecirlas. El conflicto tiene en si mismo distintas capas
de profundidad porlo que mientras mas hondo lleguemos mas entendimiento tendremos
de la totalidad del conflicto, asi: (1) el conflicto continental histérico; (2) el conflicto sobre
si es buena la ensefianza de Estesileo; (3) el conflicto sobre qué es el valor, cudl es su
naturaleza; (4) por qué una virtud es buena y debe ensefiarse, es decir, el “valor” de la
educacion; y (5) qué es lo bueno, siendo esto esto tltimo lo que subyace a toda discusién
de la virtud.

Se llega asi al corazén de la tensién dialéctica en la que estamos inmersos y en la
cual debemos tener el valor de enfrentar si queremos, en nuestro contexto, tener un
verdadero didlogo de paz, no como el de Nicias que “soluciona” aparentemente y, por lo

tanto, de manera temporal el conflicto, pues ignora el ser del asunto!10.

109 | aques, cuyo nombre lleva el didlogo, esta dispuesto aser examinado por Sdcrates debido a que ha presenciado el
valor del filosofo en el campo de batalla (180c); desvelaal sofista Estesileo y considera que las palabras sin acciones
son vacias. Es este general por quien se establece que el valor no debe mostrarse Gnicamente en el mantener largas
conversaciones sino realizando actos nobles.

110 F] conflicto solamente se “soluciona” por medio de su entendimiento; sin embargo, no por ello el conflicto cesa.
Debido a que ninguno de los participantes parece advertir el cuestionamiento que Sécrates hace de la virtud, a saber,
si puede seradquirida mediante algln tipo de ensefianza (179d7, 180a4), es notable entonces que a ambos generales
les cueste el dialogo, es evidente la hostilidad que mantienen ambos generales y su resistencia a desnudarse ante el
argumento.
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Al poseer el talento suficiente para determinar las deficiencias en las definiciones
del valor dadas por lo generales, Socrates tiene el valor de exponerlas en medio de la
Guerra del Peloponeso, momento en el cual la ciudad deberia tener confianza y apostar
a ciegas en que sus generales conocen la virtud que més directamente les concierne, el
valor. De esta manera, vemos mediante la intervencién de Sécrates en el desarrollo del
didlogo que las definiciones dadas por los generales no concuerdan entre si, y, mas atn,
sus proponentes no pueden sostenerlas sin caer en contradicciéon frente al examen
socratico. Lo anterior tiene el agravante de que en este momento histérico particular, hay
soldados que estdn muriendo por la ciudad bajo las 6rdenes de los generales. ; Acaso
pueden Nicias y Laques solicitar valor a sus conciudadanos y soldados sin saber en qué
consiste esta virtud?

En este punto es necesario considerar el momento histérico particular que ya he
expuestoy bajo el cual Platon hace que sus personajes discutan la cuestién del valor, pues
nos advierte la importancia que tiene el cuestionar para el desarrollo de la guerra y
nuestra civilizaciéon. Por lo tanto, no debemos perder de vista que el examen de las
definiciones del valor no empieza sino hasta la mitad del didlogo, puesto que el tema que
concierne al Laques, antes que el valor, es la educacion de los jovenes en la virtud!!l, la
preocupacion por el presente y el futuro de Atenas. Ahora, sin olvidar el horizonte
educativo bajo el cual se analiza el valor, es conveniente pasar a examinar las definiciones
que dan los generales sobre esta virtud.

El mantenerse en las filas es lo esencial en la definicién que Laques da del valor,
mantenerse firme ya sea en posicion ofensiva o defensiva. El valor para Laques es bueno
en si mismo en el “momento de verdad” no como medio para otros fines. Asi, el valor no
puede ser un medio para otro fin, pues como virtud es un fin en si mismo y no se somete
a otra prioridad sino a la suya (185d-e; Gorgias 467c-d). Socrates le cuestiona al general

esta “posicion” estable y poco dindmica, pues demuestra que, en efecto, los

111 Como podemos vercon el Teages (130a), Aristides y Tucidides se mantienen cercanos a Scrates, Aristides incluso
es mencionado por sus avances en el Teeteto (151a).
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lacedemonios, epitomes de valentia para Laques, huian estratégicamente mientras
luchaban y rompian las lineas de los persas en Platea.

El valor se determina como noble y bueno (kale kagathe) cuando estd acompafnado de
la prudencia; por el contrario, si no estd acompanado de la prudencia, es insensato,
malvado y dafiino (Rabieh, 2006: 55). Sin embargo, que el valor sea bueno y noble
Unicamente cuando es ejercido con prudencia parece decir de la virtud que esta
determinada por el célculo premeditado caracteristico de los menos valerosos, aquellos
que no requieren valor puesto que de antemano conocen los resultados de sus acciones.
Con lo anterior, la definicion de que el valor es un “noble coraje del alma” lleva a Laques
a la perplejidad sobre si el valor corresponde al célculo prudente o a la insensatez
arriesgada.

Asi, cuando Socrates le pregunta a Laques si un “hombre que en la guerra resiste
con coraje y quiere pelear, pero que, reflexionando sensatamente y sabiendo que otros le
socorrerdn, va a combatir contra oponentes menores en nimero y mas cobardes que los
que estan de su parte, y que domina un terreno més favorable, ése que con tal sensatezy
prevision se reviste de coraje, ;dirias que es mas valiente que el que en el campamento
contrario estd dispuesto a enfrentarse a él y a resistir con coraje su ataque?” (193a), el
general no puede dejar de atribuir el valor al segundo hombre, aquel hombre que corre
maés riesgos, precisamente debido a que el primer hombre, por el conocimiento de sus
capacidades, tiene menos miedo y requiere de menor valor. Sin embargo, Laques se
encuentra ya en aporia, pues tampoco puede adscribirle valor a aquel hombre temerario
que persevera sin conocimiento, mas con torpeza e insensatez.

La dificultad que enfrenta Laques consiste en que no quiere desestimar a aquel
soldado al que las condiciones le son desfavorables, no posee habilidad y ademés no
reconoce sus desventajas. Por consiguiente, no esta dispuesto a admitir que este soldado
temerario que no conoce su arte no sea mas valiente que uno que reconociendo su
superioridad, sus habilidades y las condiciones de la batalla, domina el arte de la guerra
a la perfeccion (193b). Asi, al haber admitido con anterioridad que el valor es una virtud

y por lo tanto es algo totalmente bello y bueno, Laques enfrenta la contradiccién de
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adscribirle la insensatez a la virtud, algo que reconoce como malo y dafiino para el alma
y para la polis!12.

Esta misma contradiccién en el didlogo se observaré en el desenlace mismo de la
vida de Laques en la batalla de Mantinea, cuando habiendo ordenado a sus hombres
mantener la posiciény no perseguir a sus enemigos después de asegurar una posicion
ventajosa y forzar a sus enemigos a una retirada, no mantiene su posicion al enfrentarse
a un motin entre los soldados que querian efectuar la persecuciéon. Siendo uno de los
generales a cargo, Laques no mantiene su posicion inicial y cede a la persecucién en
dondelos espartanos, en retirada, como en Platea contra los persas, vencen decisivamente
a los atenienses!13.

La maestria de Platén es palpable al mostrarnos que Laques no falla aisladamente
en el dialogo y luego en el campo de batalla, sino que revela que estas fallas se debena la
falta de examen del alma que se hace evidente en el didlogo. Asimismo, sumidos en la
apariencia, también fallardn por la misma razén los didlogos de paz que Laques lider6
junto a Nicias!14.

Para continuar con el examen de las definiciones del valor dadas en el didlogo,
vemos que al contrario de Laques, Nicias considera que la prudencia y el conocimiento
no son obstaculos para determinar si un hombre es valeroso o no. Nicias hace de la
prudencia y del conocimiento parte central de su definicién, pues aquellos permiten al
hombre perseguir su mayor bien. Apoyado en lo que le ha escuchado decir a Sécrates
acerca de que cada uno de nosotros es bueno con respecto a lo que es sabio (194d), Nicias
concluye que si el hombre valeroso es bueno, ello se debe a que es sabio. Sin embargo, el

agorero general hace depender lo bueno de la sabiduria y no la sabiduria de lo bueno,

112 aques considera que la prudencia que brinda el conocimiento permite minimizar los riesgos y miedos, pero se
niega a definir el coraje desde la prudencia, pues considerano es propia de un soldado sino de un técnico cobarde, aiin
no comprende que la virtud debe serexaminada en conjunto, en unidad.

113 También sees valiente en la retirada organizada y planeada (191c). Ver también Gorgias al respecto a la retirada
ante si mismo y Tucidides respecto de las tacticas de los lacedemonios.

114 Es llamativo que en el didlogo, el general Laques, por su orgullo, se encuentre a menudo mas preocupado por
insultar que por educar (195a).
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esto es, presupone que para ser bueno hay que ser sabio, no al contrario. Asimismo, y a
diferencia de la definicion que Socrates da en el Protigoras, Nicias habla aqui de
conocimiento cientifico, mientras que Socrates habla alli de sabiduria (Rabieh, 2006: 94).
Mas adelante profundizaré en este tema conforme al desarrollo del didlogo. No obstante,
es notable que la definicién de Nicias se extienda mas alla del campo de batalla.

La definiciéon que Nicias da del valor es extrafa para quien ha leido los testimonios
de Tucidides y de Plutarco sobre su temeridad y supersticiéon. Estas impresiones eran tan
conocidas y divulgadas que Aristéfanes mismo se mofa del general con la expresién
“retrasar la victoria como Nicias” (Las Aves, 638). El cardcter supersticioso de Nicias es
conocido en la ciudad, y es este mismo carécter el que lleva a la expedicién de Sicilia a
una total destruccion, puesto que el general interpreta un eclipse lunar como un mal
agliero para actuar. La critica platénica a esto es directa: es el adivino quien debe
subordinarse al general y no al contrario (199a).

La definicién de Nicias implica solamente que se es valeroso o virtuoso cuando se
conoce lo que es mejor para si mismo y para los demds en el presente, el pasadoy el
futuro. Al escuchar esta respuesta de Nicias, Laques considera que su compatriota
solamente llama valientes a los adivinos (195e), pues solamente estos pueden conocer lo
que sucederd en el futuro. Empero, Nicias refuta esta objecién de Laques diciendo que,
aunque un sujeto conozca lo que sucederd en un futuro, es imposible para ese sujeto
conocer si aquello que sucedera es bueno o malo para él o para los demas. ;No son los
dioses los tinicos que poseen este conocimiento? (196b).

Al ser cuestionado sobre la opinién comtn que considera ciertos animales como
valientes, Nicias rechaza con valor esta opiniénnacida en una tradicién que se remonta
a Homero (Jaeger, 1994, 21), pues solamente la virtud, que depende del conocimiento, es
propiade laluzotorgada por Prometeo a los hombres y solamente a ellos. Estaluz divina,

por lo tanto no les corresponde a los animales!15. As{, Nicias elabora una buena defensa

1151 0s hombres en su condicion intermedia, entre los dioses y los animales.
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de su posicion ante el ataque de la mayoria (197b), estableciendo una diferencia entre la
temeridad y el valor; radicando la diferencia entre estos conceptos en que al segundo lo
acompana el conocimiento, mientras que el primero es ignorante y locol16.

Empero, en la definicién de Nicias se omite la condicién propia del hombre, pues
asi como Prometeo nos brinda la luz, aquellaluz no nos hace dioses inmortales y, como
expondré en el siguiente capitulo, nuestra condicién en el mundo es una condicién
intermedia, a saber, erética, la cual debemos asumir para ejercer la virtud. Es mediante el
reconocimiento de esta condiciénerética que podemos con Platén continuar examinando
el papel del conocimiento en el valor que hoy en dia, pues atin se considera que para ser
valeroso se requiere inicamente del thymos, se estima que para ser valeroso la locura es
absolutamente necesaria.

Ahora, Socrates le recuerda al cauteloso general el acuerdo que habian alcanzado
sobre el valor, recapitulando que se dedican a examinar solamente una parte de la virtud;
Nicias ratifica aquel acuerdo. No obstante, al definir el valor como el conocimiento de
todos los bienes y males en todas las condiciones, vemos que esta definicién no captura
el valor sino que corresponde a todas las virtudes y a la totalidad de la virtud. La
contradiccion resulta evidente, pues Nicias considera que el valor es solamente una parte
de la virtud, siendo las demads la justicia, la piedad y la prudencia, pero acepta que la
definicién que ha dado del valor corresponde a la de la totalidad de la virtud.

En efecto, la definicién de Nicias omite nuestra condicién erética que no puede ser
ignorada; por lo tanto, es a partir de la definicion que da Socrates del miedo que
regresamos a nuestra condicién de incompletud: el miedo no es el conocimiento de un
mal futuro sino su expectativa; no tememos lo que estamos totalmente seguros que nos

hard un dafio sino cuando es probable que lo hagall”, pues el miedo implica la

118 E| hecho de que Laques concuerde con la opinién de la mayoria nos indica que considera que para poseer valor es
necesario una disposicién natural a estavirtud. Esto encuentrasus raices en la tradicién que ha educado para preferir
primero el valor del le6n al valor de un conejo.

117 Solemos describir a los hombres valientes como aquellos que avanzan con decisién hacia las cosas temibles y que
mayor riesgo les puede incurrir (Protagoras 359c-d).
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incertidumbre propia de nuestra situacion, se trata una condiciénen la cual la expectativa
de un mal implica la esperanza de evitarlo. Esta descripcién, que se aplica no solo para
las cosas temibles sino también para las seguras, es aceptada por ambos generales (198b).

A partir de lo anterior, Sécrates enfatiza el hecho de que Nicias considere el valor
como un conocimiento cientifico. En efecto, si el valor, tal como dice Nicias, es el
conocimiento “cientifico”118 de las cosas terribles y seguras, este conocimiento cientifico
abarca, como una ley, el presente, el pasado y el futuro, en todos los casos, de manera
infalible: “conocimiento de lo bueno y lo malo en cualquier condicién” (199d). Sin
embargo, este “conocimiento” no corresponde a una definicién del valor sino a una de
toda la virtud, pues unindividuo que posea tal conocimiento no puede dejar de ser justo
o prudente ya que no le haré falta ninguna parte de la virtud. Lo anterior demuestra,
como se verd luego en la Repiiblica, que no existe un conocimiento técnico sobre la
totalidad de la virtud o sobre el valor en particular (Lagues, 193d), pues a la ciencia no le
es posible la sabiduria sobre la vida; sobre la virtud existe solamente la sabiduria erética
del reconocimiento!1?.

El conocimiento técnico no deja espacio a la persecucion de la virtud, ya que al
hombre le es imposible poseer el conocimiento de los dioses que estd incluso méas alla del
de los adivinos, pues estos altimos solamente conocen los signos, no si lo que viene es
bueno o malo; empero, en su condicién erética el hombre debe interpretar, ya que los

signos y la vida requieren de interpretacion, el oraculo la solicital?0. Esta definicion de

118 E| general Socrates ilustra el caracter que tiene la episteme en el conocimiento cientifico mediante la agriculturay
la medicina, luego de esto menciona la “ciencia” de ser generales con el objetivo de recordarle a Nicias de las
limitaciones que tiene el conocimiento cientifico en muchas areas de la vida humana.

119 «“Solamente los actos sabios (phronima) pueden ser llamados valientes” (197b), el uso de phronima como sabiduria
que sustituye delicadamente a sophiay episteme (Hobbs, 2000: 104). En este sentido, la “sabiduria” erética requiere
del impulso temerario que Laques solicita, empero, es claro que la virtud no se restringe al impulso temerario del
thymos.

120 £ imperio olvido el mandato del ordculo: conocerse a si mismo. En contraste, los griegos olvidaron la esencia de
Delfos y lo convirtieron en un centro publicitario para ex-poner sus victorias ante los demas -parecer-. Pericles y
Atenas pecan, por hybris, al establecer unaposicion errénea en la batalla eterna.
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Nicias omite el modo como el hombre esta en el mundo’?! e ignora, precisamente, quela
condicién de posibilidad por la cual podemos ser valientes yace en nuestro caracter
erdtico, la apropiacion de este caracter erético considera la condicion carente y la
necesidad de discernir entre lo bueno y lo malo. Por lo tanto, el verdadero valor consiste
enla correcta apropiaciénde la condicion erética y en su resolucién por perseguirel Bien.

En este punto deseo resaltar que Socrates critica la inadecuaciéon de una técnica
cientifica al tratar la cuestion del conocimiento de los bienes o los males. Aquellas
cuestiones no pueden examinarse mediante un método que las diseccione sino mediante
uno que las comprenda, que nos re-conozca y esté tan vivo y tan en movimiento como lo
examinado, puesto que la virtud se expresaen la vida del hombre. Este método no es otro
que la dialéctica.

El conocimiento cientifico puede decirnos mucho de los hechos mediante las leyes,
pero no hablar si aquellos son buenos o malos. Sécrates invita a una disposicion valerosa
que, sin conocer la totalidad de los hechos particulares, esté en guardia y preparada para
enfrentar cada uno de ellos. Asi, el valor no se da solamente frente a las cosas que inspiran
miedo sino también aquellas que no lo inspiran!?2. El hombre virtuoso es capaz de actuar
frente a la certeza de la muerte y frente ala incertidumbre de todas las circunstancias que
la vida le depara, pues la sabiduria propia de la virtud no versa sobre las circunstancias
externas a él sino internas, de si mismo. Esto le permite a Socrates, el héroe erético,
determinar, tal como Aquiles obraba conociendo su destino, lo que es bueno para su alma
y para la polis frente a cualquier circunstancia, esto es, obrar de manera coherente con su

logos123.

121 Aunque, en algunos momentos lo “pareciera”, no se hace aqui unalectura heideggeriana de Platon; en efecto, para
las aristas y errores de la lectura que Heidegger hace de Platén, setuvo en cuentael libro de Francisco Gonzalez: Plato
and Heidegger: A Question of Dialogue (2009).

122 | s falsos placeres por ejemplo.

123 De la misma manera que Aquiles en la Iliada, Socrates representael paradigma de héroe, tanto por su valor cono
por el manejo de la palabra. Su desempefio en la batalla y sucomportamiento se expresan en su palabray su palabra
dicta su desempefio y comportamiento (lliada, IX, 307-429). Su virtud, como héroe es que la palabra y la accién se
correspondan. Lo cual solamente se alcanza, como lo vemos en el Laques, mediante el examen y el reconocimiento
que requiere la vida. Conocer en qué consiste este examen y cudl es su valor es el objeto del siguiente capitulo.
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Al no examinarse a si mismo, pero esperando que las circunstancias externas le den
una sefal de favorabilidad, el supersticioso Nicias dirige a su ejército a una masacre de
la cual Atenas ya no podra recuperarse. El general espera que el conocimiento de las
circunstancias futuras lo proteja de todo mal; el Laques ilustra en el alma de Nicias lo que
ocurrird mas tarde en el campo de batalla histérico.

El anélisis del valor y del didlogo Laques nos ha permitido considerar nuestra
condicién propia, recordandonos que somos vulnerables a las condiciones que
enfrentamos y que, aunque el conocimiento nos permite erradicar algunos miedos,
solamente mediante la sabiduria erética podemos aspirar a conocernos y ser realmente
valientes, pues esta es necesaria para la correcta busqueda del Bien. Por lo tanto, ahora es
necesario exponer la condicion erética por la cual perseguimos el Bien, su valor, y saber
en qué consiste y qué solicita el valor de eros. Hasta este punto tenemos claro que el
verdadero valor que nos impulsa hacia la persecucién de lo bello y lo bueno no estriba
en un coraje bestial, aunque también lo tengamos, sino que reside en una fuerza basicay
original bajo la cual se configura nuestra existencia: eros. Eros brinda y solicita valor, pues
es esta fuerza que permite sostener un argumento y examinarlo para prevenirnos y
liberarnos de ilusiones o apariencias que distorsionen nuestra vista de la meta, el Bien
(Repriblica, 412e-13c)124.

Al final del didlogo Laques vemos que ninguno de los generales considera quelo que
se ha mostrado requiera de mas examenes. Nicias estima que Damoén podra resolver las
dificultades de su definicion por medio de la distincién de palabras; sin embargo, como
ya lo mencioné, la virtud y el lenguaje -arraigadas expresiones del hombre- no pueden
ser comprendidas si son diseccionadas por un método sofistal?®. Laques también se

rehusa a mas examenes, y finalmente invita a los padres a no soltar a Socrates para la

124 Esto nos permite comprender que el mayor mal no es la muerte sino la misologia; que se deben examinar los
discursos cientificos y verque su “conocimiento” no nos puede evitar los males, finalmente; reconocer que la sabiduria
es conocerse y afrontarse. “Para Platon, la experiencia de lo bello es una repeticién de lo que ha sido, un
reconocimiento” (Han, 2015: 47).

125 | a virtud requiere de una metodologia erdtica bajo la cual el examinador puedareconocersey examinarse, pues la
virtud se expresa en él. Como se expondrd mediante la paradoja del Menén, el método sofistafalla al no ser erético.
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educacién de sus hijos, implicando con ello que son ellos y no él quienes necesitan un
guia.

Por su parte, S6crates convoca una vez mas a sus comparieros de batalla a unirse al
ejército platénico, a dejar de lado la vergiienza que les impide buscar con mas ahinco el
tema de la educacion; por ello, cita a Homero recordandoles que un hombre necesitado
no deja que la vergiienza lo detenga, pues el filésofo reconoce su necesidad y actta
conforme a ellal?6. Asi, una persecucioén valerosa de la virtud, como la que Socrates
efecttia en el Laques, implica examinar de manera constante la opinién comun, la tradicién
que nos ha educado!?” y nuestras acciones, también requiere postular hipétesis y
examinarlas incansablemente hasta sus tltimas implicaciones. Por todo lo anterior,
Platén hace de Socrates el paradigma de héroe en su guerra educativa.

Hasta aqui, hemos visto y delimitado el campo de la guerra educativa de Platon,
una guerra en el alma de sus lectores. Para lo anterior, fue necesario acudir a Tucidides,
pues ademas de ser uno de los lentes, tal vez el mas importante, por el cual Platén
examina las acciones de Pericles en la guerral?8, encontramos en didlogo con él,

examinando los campos de batalla histéricos, el verdadero campo de batalla, el dialéctico;

126 Santas (1969) consideraque previo a la conversacion sobre elvalor Scrates ya se haestablecido como un “experto
en la busqueda de estas cuestiones” (181a). Ademas, Santas considera en su anélisis que Socrates ya sabe qué buscar
y el método adecuado parabuscarlo, hipotetizando y realizando las preguntas adecuadas (183b). Concuerdo con Santas
en esto, pero no considero que el didlogo sea aporético sino que, como expondré, el verdadero valor seexpone en la
busqueda continuade la virtud, y por eso mismo, el diadlogo debe continuar y conectarse con los demas. (Santas, G.
1969. “Socrates at Work on Virtue and Knowledge in Plato’s Laches”).

127 Al respecto de la tradicion bajo la cual valoramos lo bueno y lo bello, en el libro Il de la Reptblica vemos cono
Hesiodo y Homero han formado la educacién de las generaciones griegas y se nos invita a cuestionar aquello que la
tradicion ha transmitido (377c—€). Al respecto, recomiendo ver: The Archaeology of the Soul: Platonic Readings of
Ancient Poetry and Philosophy de Seth Benardete (2012).

128 Recomiendo una vez mas ver el trabajo de Pappasy Zelcer: Politics and Philosophy in Plato's Menexenus (2015)
para comprender la relacion entre el Menéxeno y la Oracion Flnebre. Asi también, las lecciones de Strauss sobre
Tucidides en su seminario The Political Philosophy of Thucydides (1962). A partir de ellos, podemos ver que las
abundantes referencias en los diadlogos a Pericles se realizan de manera critica, en especial desde la perspectiva
educativa que Pericles le adscribe a Atenas como “ejemplo educativo para las otras ciudades griegas™. La narrativa
historica que domina al Menéxeno tiene una perspectiva historica que, segun Zelcer y Pappas (2015: 19), constituye
la respuestaplatonicaa la Oracion Funebre de Pericles, y conello, a la Historia de la Guerra del Peloponeso. Frente
a lo anterior, debe tenerse en cuenta que en el Alcibiades | (103a), Socrates nos dice, y a Alcibiades, que él ha sigo
guiado por alguien mejor que Pericles: su daimon, invitindonos asequirlo a él y no a Pericles. Platon nos muestra que
Alcibiades hizo caso omiso de estainvitacion, ¢la seguiremos nosotros?.
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presentando, asimismo, la urgencia de retomar el examen del valor para la guerra
educativa de Platon!?°. En efecto, veremos a continuacion que frente a la tensién inmortal
entre ser y parecer, solamente una estrategia erética puede dialogar y mostrar la relacion
que las sostiene y enriquece la vida humana, manteniendo con valor la tensién dialéctica
y dando a nuestro ejército el mayor poder: ser justos. Eros siempre debe mantenerse “en
medio” del verdadero campo de batalla y mostrar su valor en él, reconociendo que en el
ambito dialéctico y beligerante adquiere su mayor valor!30.

Asi, en el proximo capitulo expondré en qué consiste lo que denomino como una
metodologia erdticay como a través de ella es Socrates quien da en el Lagues, y todos los
didlogos, una exhibicién de valor, sosteniéndose paradigméticamente en el verdadero
campo de batalla manteniendo la tensién dialéctica en aras de la busqueda del Bien.

Como conclusién del andlisis realizado al Laques, considero que, contrario a lo que
Santas propone como la intencién del didlogo, a saber, una mera btsqueda de la
definiciénlingtiistica del valor, vemos en el Lagues que, de la misma manera que Lisimaco
y Melesias invitaron a los generales Nicias y Laques a una exhibicién de hoplomachia,
Platén nos ha invitado a presenciar mediante su didlogo una verdadera exhibicion de
valor, no la de Estesileo, sino la del verdadero valor del filésofo, Socrates. Asi, a partir de
lo realizado, hemos pasado de examinar el cuestionamiento a los generales sobre el valor

a considerar el “valor” del cuestionamiento del héroe erético platéonico, Socrates.

129 Esto es clave para nuestrasociedad colombiana, y especialmente perenne, si deseamos que los dialogos de paz sean
verdaderos y basados en el examen de la Justicia, no como los que sostuvo Nicias en su tiempo.

130 pyes eros nuncaestara lejos de eris, la discordia.
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EL VALOR DE UN HEROE EROTICO

El orden de lectura propuesto en el primer capitulo, concerniente a la hermenéutica,
y el establecimiento del campo de batalla para la guerra educativa de Platén, permiten
sostener que el rol fundamental del eros en el valor y en las demas virtudes se encuentra
demostrado mas all4 de los llamados “dialogos eréticos”131. Teniendo en cuenta que el
héroe platénico funciona como paradigma educativo, es necesario determinar, en primer
lugar, en qué consiste el valor requerido por un héroe erético y como se despliega
metodolégicamente en su accionar mds propio.

Con miras a desarrollar lo que denomino como metodologia erética, en segundo
lugar expongo la conexién platénica entre el héroe y el eros, sosteniendo que la
metodologia erdtica tiene en esencia una accién valerosa. A partir de lo tratado en el
capitulo anterior, tenemos que el paradigma educativo y existencial propuesto enla obra
platénica es inico, el héroe platénico no puede ser otro que el amante del bien, Socrates.
En ¢él, se devela que en el centro de la conexién entre héroe y eros yace un cuestionar
valeroso fundado en una metodologia especifica.

Luego de exponer esta conexién entre el eros y la accién heroica, en tercer lugar
establezco que tanto la conexién como la metodologia tienen su fundamento en el “valor”
de preguntar y sus implicaciones. En este punto, el andlisis del Fedon y la Apologia, y sus
respectivos estudios por parte de Taylor (orig. 1926, ed. 2013) y Howland (2008), me

permiten caracterizar el “objeto” ante el cual se debe mostrar valor.

131 Tradicionalmente se consideran dialogos eréticos el Banquete, Fedro, Carmides, Lisis, Alcibiades | (Belfiore,
2012).
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A continuacién, en cuarto lugar, siguiendo la interpretacién de Gordon (2012)!32,
expongo la manera en que en el Parménides Platon brinda, mediante la situacién
dramética, una atencién significativa a la conexién entre la metodologia “erética” y el
valor (andreia). Debido al objeto de la investigacion, a saber, la conexion entre eros y el
valor de la accién heroica, el analisis del ejercicio dialéctico que se exhibe en el Parménides
se hace en paralelo con el estudio del eros que adelanta Reale (2009) a partir de su lectura
del Banguete, pues cuando estos didlogos son analizados en conjunto, nos muestran que
héroe y eros encuentran su mas intima unién en el instante.

En quinto lugar, y para concluir la exposicién del valor del héroe erético, noto coémo
el Teeteto caracteriza, una vez mads, la labor filoséfica mediante el ejercicio de una
actividad de guerra33. Socrates, en su labor erética, no guiaa Teeteto hacia una definicién
del conocimiento sino hacia laverdadera bisqueda, aquella que, con miras al Bien, acepta
que las vulnerabilidades propias de la dialéctica. La insistencia de Sécrates a Teodoro,
que se muestra renuente al cuestionamiento, indica la importancia de la reciprocidad en
el ejercicio erdtico; este ejercicio requiere del reflejo en el alma del otro, del compromiso
de los participantes con el didlogo.

Finalmente, a partir de lo anterior, una mirada al Fedon y al Alcibiades I nos permite
sefalar que el caracter erdtico de la filosofia platonica que encarna nuestro héroe con su
vida es paradigmaético. El desenlace histérico de Alcibiades, ilustra la importancia que
tiene para el alma y para la polis el recorrer la “escalera de la Belleza”, recorrido que, al
adelantarse de forma dial6gica, nos permite determinar el valor del ejercicio filoséfico y

el rol erético de la obra platénica en el alma del lector.

132 Aunque mi lectura se enriquece porel andlisis de Gordon, sin embargo, considera que la vision de Gordon es errada
al estimar que en la obra platdnica no existe una vision consistente sobre el eros que atraviese la totalidad de los
didlogos, sino que va transformandose conforme al “desarrollo” de Platon.

133 F] Teeteto celebra a un héroe de guerra al que recordamos por su parecido fisico con nuestro “héroe platonico”

(143e), sudrama tiene lugar en la palestra en donde la lucha entre hombres desnudos revela la vulnerabilidad er6tica
inherente a la practica dialéctica.
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EL VALOR DEL EROS

Laimportancia del eros en el valor consiste en que el eros forma lo que perseguimos
y dirige cémo lo perseguimos; eros dirige las actividades del alma (psyché) tales como el
cuestionamiento, el razonamiento hipotético y todas aquellas acciones que llevan al ser
humano a unreconocimiento de su condicién propiay a una aspiraciénde origen divino.
Una vida dedicada a estas tareas requiere de un tipo particular de valor y, en principio,
de un entrenamiento especifico y riguroso del alma provisto por un guia adecuado. El
guia adecuado para esta actividad debe, por lo tanto, ser un tipo especifico de héroe;
dialéctico y experto en “casamientos”, “aquel que reconociendo la naturaleza erética
encuentra el € paotrjgadecuado para un € popevog” (Gordon, 2012: 10).

Antes de desarrollar lo anterior, debemos comprender que aunque eros se ha
traducido tradicionalmente como amor, esta traduccion no capta totalmente las distintas
connotaciones del término griego que utiliza Platén, puesto que eros no es una emocion,
pero el amor algunas veces lo es. Eros tampoco es uno de los apetitos de la psicologia
platénica y, por lo tanto, debe ser tratado distintamente de la epithumia. Eros dirige
directamente a lo divino, la epithumia, no. Eros es el de deseo por alcanzar lo divino, la
belleza de la totalidad del ser de la cual el ser humano ha sido alejado desde el comienzo
(Reale, 2009: 122). En consecuencia, eros sefiala tanto nuestra conexién como nuestra
alienaciéon de los objetos noéticos y en esa medida se ofrece como el deseo por la
reunificacion y reconciliacion con lo que somos: deseamos la inmortalidad y la unidad
que yace mds alld de nuestra experiencia, deseamos conocimiento que no podemos
poseer.

En efecto, eros tiene un objeto propio, lo bello es el objeto del eros, y la belleza
corresponde al ordenamiento del Bien, a lo que solamente se puede llegar mediante una
metodologia adecuada para el objeto de la investigacion. Asi como los sentidos se usan

sin disciplina ni guia, el eros “pervertido” puede perseguir caminos u objetos
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inapropiados. Sin embargo, debidamente guiado, eros es el motor para la basqueda
tilosofica. De esta manera, el héroe erético, como aquel que incita al “ejército deamantes”,
provee la guia a los atenienses, canalizando y dirigiendo sus impulsos eréticos hacia los
objetos correspondientes. De hecho, en los didlogos, Socrates primero estimula los rasgos
eréticos de sus interlocutores para dirigirlos luego hacia la labor filoséfica, es decir, hacia
la bisqueda de lo bello y lo bueno.

Por lo tanto, solamente cuando el eros estd bien dirigido creamos obras de arte,
actuamos valientemente y amamos, perseguimos el conocimiento con aquellos que
queremos. Eros es el motor autosuficiente de la maquinaria que denominamos filosofia y
ésta es la actividad en la que la condicién humana se encuentra suspendida, entre sus
aspiraciones divinas y su destino mortal, siempre mediando entre los dos (Reale, 2009:
38).

Debido a que eros es la fuerza detras de nuestro deseo de obrar bieny, porlo tanto,
de conocer el Bien, eros, como los sentidos y las emociones, requiere ser entrenado
adecuadamente y guiado por un verdadero maestro hacia su verdadero objeto. La
correcta actividad erética, resultado de un entrenamiento y guia adecuados, nos desafia
a mostrar valor de cara a nuestra propia condicién humana y nos permite luchar

valerosamente en el campo de batalla del dialogo.
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HEROE Y EROS

El Critilo es nuestro punto de partida para el andlisis correlativo entre el héroe y el
eros, pues en su inicio enfatiza el rol del dialéctico cuyo deber es hacer y responder
preguntas; esto se realiza a partir de la etimologia de la palabra “héroe”, la cual
explicitamente conecta el eros con el héroe por medio del cuestionar. Plantear y responder
preguntas es el aspecto fundamental de la practica socratica, pues constituyen una
disposicién del alma en la vida.

En primer lugar, y como bien sefiala Gordon (2012), Platén provee evidencia
explicita en el Critilo y en el Banquete para relacionar homofénicamente los términos,
dando resonancia actstica entre las cosas preguntadas (to erétéma) y las cosas eréticas (ta
erdtika) con el fin de establecer una relacion filosofica entre ellas!34. Ambas se desarrollan
debido a una carencia, ambas requieren de inventiva y recursos para superarla, y ambas
reflejan nuestro deseo de trascender la propia finitud135.

En consonancia con el Protigoras y el Fedon, el Critilo también establece que el estado
interrogativo es mejor para los hombres y que un alma que interroga es un alma bien
cultivada en términos eréticos, pues consolida a eros en el corazén del cuestionar. En este
aspecto, el valor juega un papel absolutamente necesario en el cultivo de la vida erética,
pues la busqueda del conocimiento de si mismo -fundada en el eros- requiere un

enfrentamiento con nosotros mismos, enfrentamiento necesario, pues solamente a partir

134 Por su maestria, podemos estar seguros de que Platon usa intencionalmente estas similitudes homofénicas del
griego entre el eros y el cuestionar. En su intervencion en el Banquete, recordando la leccién de Diotima, Sdcrates
juega en miltiples ocasiones con estaconexion enfatizando su proximidad. El resultado es unasinfonia que se repite
durante todo el didlogo. Imaginando el sonido de su intervencion en la cena en casa de Agatén, podemos estar seguros
que sumusical encomio a eros debi6é sonarcomo la encantadora flauta de los coribantes.

135 Hay mas que la conexién homofdnica, Gordon examina las coincidencias en las formas enalgunos manuscritos en
dénde épi es puesto envez de épd (Gordon, 2012: 113). Ademas de esto, es notable que el deseo arrastre al decir, el
aoristno tiene tiempo definido: el hablar se da por el deseo.
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de labtisqueda de este conocimiento se puedenejecutaracciones que embellezcan la polis.
El primer escenariol3¢ de este enfrentamiento tiene lugar en el campo dialéctico y se
ejecuta mediante el preguntar y el responder.

En el Critilo observamos que el razonamiento sobre el lenguaje dispone que el
usuario que examina los nombres tiene mejor conocimiento que aquel que los invent6, se
establece entonces que el usuario auténtico es el dialéctico, aquel que sabe plantear y
responder preguntas es el mejor para juzgar los nombres dados por el nomotetes (390c-d).
El dialéctico, que es experto en preguntar, debe supervisar al nomotetes (Cratilo, 390c). Asi,
en su tarea dialéctica, y luego de haber discutido e indagado por algunas figuras
mitolégicas cuyos nombres son apropiados para su naturaleza, Socrates se propone
examinar en orden las etimologias de los nombres de los dioses (oi 0eot), los daimones
(oi Oai poveg), los héroes (oi 1 pweg) y los hombres (oi @ vOpwmor), implicando un
orden jerdrquico entre ellos (397c).

En su andlisis del Cratilo, Gordon, mira detalladamente la etimologia de la palabra
“héroe”137: situdndose ésta en la disyuncion entre lo humano y lo divino (391d4-393a3);
los héroes, junto a los daimones, ocupan un lugar importante, pues Socrates los sitta
explicitamente entre lo mortal y lo inmortal. “En su investigaciéon, Socrates usa
respectivamente I pws, £ pws, y € potd ®, lo que significa, basicamente, ‘héroe’, ‘eros’, y
‘preguntar’” (Gordon, 2012: 110). Para Socrates, los héroes son semidioses, nacidos del
amor erético entre mortales e inmortales, su mismo nombre de “héroe” narra la historia
de su origen erético. A saber, todos los héroes surgen del amor entre un dios y un mortal,
por lo cual es claro que el nombre “héroe” es solamente una ligera alteracién de la forma

de la palabra “eros”:larazén misma de su existencia. Asimismo, y en consonancia con lo

136 Sobre el ‘escenario de la guerra’: ver el articulo de Andrea Carpa “Plato’s Cinematic Vision: War as Spectacle in
Four Dialogues (Laches, Republic, Timaeus-Critias)” disponible en el libro War as Spectacle: Ancient and Modem
Perspectives on the Display of Armed Conflict (2015).

137 Con las etimologias del Cratilo, Sécrates pudo haber escogido otras palabras relacionadas con ‘héroe’ pero no lo
hace. Intencionalmente muestra estaconexion dadas otras alternativas, pues recordamos que el Cratilo se ocupade lo
bello y noble, del uso correcto de las palabras y por lo tanto es justo asumir que Platon mismo escoge, y decide no
escoger, estaconexion deliberada y conscientemente.
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expresado en el Hipias Menor (369e y 371a-d), Socrates expone que las caracteristicas
propias por la cual son llamados héroes son estas: se trata de hombres sabios (cogoi ),
astutos hacedores de discursos, dialécticos e interrogadores habiles38. Por lo tanto, por
medio del andlisis del lenguaje podemos reconocer que en el dialecto atico es necesario
que los héroes sean grandes conversadores, hacedores de discursos y astutos en su
preguntar (Critilo, 398d).

A partir de lo anterior, Socrates identifica a los dialécticos -los verdaderos
interrogadores- con la labor heroica, pues en la interrogacion se encuentra la conexién
practica del cuestionar dialéctico caracteristico del eros y de los héroes!3°. En efecto, enel
Bangquete, Sécrates hace mas patente esta conexion entre eros y cuestionar, cuando dice
que Diotima, que le ensefia sobre eros, usa el método dialéctico de preguntas y respuestas
para hacerlo (Banquete, 201d-e).

No siendo mortal o inmortal, como los héroes descritos en el Critilo, eros media
entre los dos, interpretando y transmitiendo entre lo divino y lo humano. Trae a los
mortales cosas de los dioses y a los dioses cosas humanas (Banquete, 202e). Segtin Diotima
no es feo ni bello, pero desea lo bello; no es tampoco ignorante ni sabio, pero desea la
sabidurfa. La inventiva que eros hereda de su padre es el potencial pasaje al
entendimiento, de su madre hereda un estado fundamental de pobreza, de incompletitud
que estimula su bisqueda (Reale, 2004: 185). A través de su inventiva y su recursividad,
eros busca remediar tal incompletitud sin poder hacerlo por completo. El movimiento
erotico, siempre mediando entre la ignorancia y la sabiduria, entre lo humano y lo divino,
tiene lugar en un entre (metaxii) de dos estados que no acaba de adquirir totalmente
(Reale,2004: 189-190): su deseo nunca puede sersatisfecho: “mas lo que consigue siempre
se le escapa, de suerte que Eros nunca ni esta falto de recursos ni es rico” (Banquete, 203e).

Diotima indica esto cuando nos dice que si un hombre asciende bajo los correctos métodos,

138 Debido a que eirein (decir) es equivalente a legein (hablar).
139 En las etimologias Socrates identifica a los dialécticos (dialektikoi)con los héroes, aquellos nacidos del eros entre

lo humano y lo divino y aquellos hombres sabios hacedores de preguntas (Cratilo,398d). La imagen queemerge del
dialéctico es entonces clara: aquel quién sabe como preguntares una persona erotica.
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“casi” podria alcanzar su meta final (Banquete, 211b). Por esta razén, Diotima debe
expresarse en contrafdcticos al conjeturar lo que podria suceder si alguien tuviese la
fortuna de ver lo bello en si; asi su discurso termina sosteniendo que si eso sucediera,
aquel no seria ya mortal sino inmortal (Banquete, 211b-212b).

En sintesis, sin importar cuan activo sea eros, los hombres siempre estaremos en un
estado de deseo, denecesidad. Por lo anterior, eros parece residiren el proceso de conocer
y no en el conocer mismo, pues el deseo erético precede a un pasaje hacia la comprensién
noéticay la permite. Asi, he querido exponer como el cuestionar valeroso de los hombres
por los objetos mas nobles se corresponde con lo dicho sobre el deseo propio del eros.

Estar poseido por una pregunta implica una declaracion de escasez, de carencia de
conocimiento, como también una declaraciéon de deseo por satisfacer aquel carecer. El
estado interrogativo es el corazén de la ignorancia socratica. De manera que aquella
declaracién es recurso necesario para formular una buena pregunta, pues ésta solamente
puede surgir auténticamente si aquel que pregunta reconoce su no saber. Asi, el
preguntar auténtico y propio es la manifestacion legitima del correcto deseo erético, de
aquel metaxii que se reafirma y se reconoce en su condicion de carencia. Asi lo afirma
Diotima: “pues, el que no cree estar necesitadono desea tampoco lo que no cree necesitar”
(Banquete, 204a). El preguntar apunta a satisfacer la necesidad que reconoce como
insaciable.

Por consiguiente, el “solo sé que nada sé” es una declaracién erética. El mismo
Socrates declara en el Banguete que no puede votar en contra del tema de discusion esa
noche, pues dice: “nadie, Eriximaco [... ] te votara lo contrario. Pues ni yo, que afirmo no
saber ninguna otra cosa que los asuntos del amor, sabria negarme” (Banquete, 177d).

En efecto, el conocimiento socratico de lo erético se manifiesta como capacidad
tilosoéfica. Por consiguiente, en la busqueda del Bien el fil6sofo comprende la naturaleza
del deseo erdtico. Comprender el saber socratico de lo erdtico y localizarlo en su
disposicién interrogativa es consistente con la etimologia tratada en el Critilo que
encuentra en el dialéctico launion entre el eros y el héroe. Socrates es el experto dialéctico,

aquel que sabe qué preguntar, como hacerlo en distintos contextos, y su disposicién
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interrogativa coincide con el impulso erético hacia lo divino. Se puede considerar, en
consecuencia, que es necesario cambiar de percepciénen cuanto alo que definimos como
“lo eré6tico” en los didlogos, debido a que todos retratan la condicién carente del ser
humano y el deseo de cuestionar, el anhelo de superar esta carencia. Por lo tanto, el
erotismo en los didlogos se refiere mds profundamente a que aquellos estan siempre
enraizados en el proceder de una metodologia erética.

Con lo anterior, he querido sefialar en primer lugar que larelacion entre erosy héroe
que se expresa en el preguntar auténtico no es solamente de indole formal sino también
material, puesto que eros suscita el preguntar, y el preguntar es la Gnica via que satisface
a eros; en segundo lugar, he intentado mostrar que debido a su componente erético, la
tarea heroica reside enla realizacién del inquirir dialéctico, para finalmente, concluir que
la dramaturgia platénica se encuentra apremiada por la condicion interrogativa que
impele al alma a perseguir heroicamente los objetos de su deseo.

Asimismo, a partir de lo anterior podemos reconocer la razén por la cual las
preguntas de Socrates llevan a sus interlocutores, en determinados momentos, a la aporia,
aporia que lleva al reconocimiento de la propia ignorancial4’. Este reconocimiento es
necesario pues permite llenarse de un deseo por conocer y de hacer las preguntas
auténticas y adecuadas, preguntas filoséficas'4!. Esto significa que nuestro héroe eroético,
a partir del preguntar filoséfico, nos ayuda a recordar nuestra propia condicién carente
y a estimularnuestro deseo erético en el cual se generan més preguntas, para que “vuelto
hacia ese mar de lo bello y contempldandolo, engendre muchos bellos y magnificos
discursos y pensamientos enilimitado amor por la sabiduria” (Banquete, 210d).

Dicho lo anterior, vemos que lo que es denominado -por la lectura tradicional del
desarrollo mental de Platén- como la paradoja del Mendn, su logos eristikon, es antierdtico

ya que sin la existencia del deseo no se da la necesidad de emprender la bisqueda de la

1401 0 mismo que le sucede a los personajes en el didlogo le sucede al lector, esto es lo que Platdn “desea”.

141 Reconocimiento que debe trasladarse al logos,como bien lo nota Zuckert en su lectura del Feddn Sécrates enfatiza
las limitaciones de suargumento (Zuckert, 2009: 803).
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virtud, pues si no conocemos lo que buscamos no lo reconoceremos en caso de
encontrarlo, y si ya lo conocemos no hay razén para buscarlo (Mendn, 80d-e). Este
discurso sofista, que se detiene ante la aparente aporia y no reconoce en ella el impulso
vital hacia el ser, conlleva una pardlisis del eros y de la filosofia. En el meollo de este
desafio a Socrates y a la filosofia se encuentra la ausencia de eros (Zuckert, 2009: 495)142.
Podemos inferir de la paradoja del Mendn que el problema con los sofistas es que su
discurso es antierético, pues la forma discursiva de los sofistas no considera lo mas
propiamente humano y por lo tanto no esta dispuesto a emprender una accién heroica
por el Bien. La filosofia, por el contrario, abraza la condicién erética propia de nuestro ser

y enfrenta las dificultades inherentes de esta apropiacion frente a la existencia y a la polis.

142 Aunque Zuckert (2009) lo menciona en la mayoria de sus analisis de los didlogos, vale la penanotar este punto en
su tratamiento del Eutidemo, en dénde establece las diferencias entre los sofistas y quien ella considera que también
es el héroe platénico: “I. The Sophists brag, Socrates is Modest; 2. The Sophists don’t care the caracter of their
interlocutor or the Truth; 3. The Sophists discourage, Socrates Encourages; 4. The Sophists provoke, Socrates
Challenges” (Zuckert, 2009: 494-497) y considera que subyacente a estas diferencias yace el entendimiento de la
filosofia como discurso erotico.

78



§3.3

EL VALOR DE PREGUNTAR

Un anélisis del didlogo Fedon nos permite establecer el valor que es requerido y
otorgado por la filosofia a causa de su naturaleza erdtica. Asi, en este didlogo podemos
observar, mediante el inquirir que allise realiza, el valor desplegado porsus participantes
frente a las dificultades que les ofrece el argumento y frente a si mismos, para asi dar
cuenta del testimonio més puro del valor de ese inquirir filoséfico, y en él, del valor de la
viday de la tarea del héroe platonico, Sécrates.

A pesar de que tradicionalmente no se analiza el miedo como un factor central a
tratar en el didlogo Fedon, en esta exposicion el miedo ocupa ese lugar central puesto que
nos indica el objeto ante el que debemos mostrar valor. El establecimiento de ese objeto
nos ayudard también a diferenciar entre el valor al que invita nuestro paradigma de un
héroe erdtico y el de otros tipos de héroel43.

Una lectura atenta nos permite observar que el miedo que exhiben sus
acompafantes en la celda de Socrates reside en las implicaciones de perseguir, hasta
donde les sea posible, el tema de la inmortalidad del alma a través del cuestionamiento:
miedo a que la filosofia podria fallarles; a que el cuestionamiento y la metodologia los
guiena respuestas que no quieren escuchar; a que el cuestionamiento les indique que la
vida y obra de Socrates no vali6 la pena, que su alma y su tarea pereceran con él. Este
miedo se tornara radical cuando los participantes, tal y como lo solicita la filosofia,
pongan en juego su propia alma en el argumento.

Debido a lo anterior, Simias y Cebes inicialmente se muestran renuentes a plantearle
alguna pregunta a Socrates y a sus argumentos sobre la inmortalidad del alma, pero

dédndose cuenta de sus susurros, Socrates los incita a tener valor, junto a él, ante la

143 \er Jaeger Paideia: Los ideales de la cultura griega (1994) para notar el rol de los héroes como paradigmas
educativos de Grecia.
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busqueda. El fil6sofo conoce bien el objeto ante el cual solicita valor a sus acompafantes,
sabe que es a causa de nuestra condiciéon mortal y de nuestros deseos divinos que los
hombres nos encontramos en una posicién enla cual las preguntas mas fundamentales y
mas apremiantes son dificiles, pues no requieren de una respuesta sino del examen que
confiere sentido y valor, examen que nos solicita el valor de aceptar nuestra propia finitud
y navegar con conviccion, junto a Sécrates, las aguas de la incertidumbre. La navegacién
es necesaria, pues solamente mediante el cuestionamiento podemos poner a prueba los
navios y abandonarlos antes de naufragar con ellos en el agua. Empero, el
cuestionamiento no nos llevard a una situacion libre de los riesgos propios de la
dialéctica. Es claro que el Fedén considera los riesgos que deben asumirse debido a
nuestro deseo erético, pero establece, frente a ellos, que lo mejor que puede hacerse es
preguntar y con ello perseguir con las mejores habilidades propias aquellas cosas que,
por ser las mas apremiantes, son extremadamente dificiles (Gordon, 2012: 134).

Debido a que perseguir el objeto del deseo erético toma valor precisamente porque
muchas almas temen “lo invisible” (Feddn, 81c)!44, el Feddn puede ser mejor comprendido
si en lugar de tomarlo como una demostracion l6gica y natural de la inmortalidad del
alma lo entendemos en términos del intento de Socrates por guiar a sus compafieros a
tomar riesgos en la filosofia, a tener valor de cara a las limitaciones, esto es, a tener el
valor de enfrentar los resultados de la tensién dialéctica propia del método (Taylor, 2013:
179). Con los argumentos expuestos sobre la inmortalidad del alma en el Fedon, podemos
ver que lo mas temible para el héroe erético no es la muerte sino la misologia (Zuckert,
2009: 794). En efecto, el Fedon finaliza con Sécrates diciendo que “desde luego que el
afirmar que estoes tal cual yolo he expuesto punto por punto, no es propio de un hombre
sensato. Pero que existen esas cosas o algunas otras semejantes en lo que toca a nuestras
almas y sus moradas, una vez que esta claro que el alma es algo inmortal, eso me parece

que es conveniente y que vale la pena correr el riesgo de creerlo asi —pues es hermoso el

144 En la traduccion del dialogo al espafiol es poco notable el juego de palabras que Platdn realiza con el griego con
respecto al “Hades”y lo “invisible,” Awov and 1o adég, respectivamente (Fedon, 80d).
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riesgo —, y hay que entonar semejantes encantamientos para uno mismo, razén por la
que yo hace un rato ya que prolongo este relato mitico” (Fedon, 114d).

Respecto a lo anterior, encontramos en el Menon palabras similares invitando a la
valentia: “a mi también me parece, Mendn, aunque en lo referente a los demas aspectos,
no insistiria tanto con este discurso; en cambio, creemos que es necesario buscar lo que
no se sabe para ser mejores, mas valientes (& vOpkWtepot) y menos inoperantes que si
creyésemos que no conocemos ni somos capaces de encontrar, ni que es necesario buscar.
Y por esto si estoy plenamente dispuesto a luchar, si puedo, tanto de palabra como de
obra” (Menon, 86b-c).

Socrates, como héroe erético del ejército de amantes de Platén, es quien exhibe el
valor que demanda la naturaleza erética, los didlogos, la existencia y la polis; se trata del
valor necesario para cuestionar y que solicita a sus interlocutores. Es claro que la vida sin
examen no vale la pena ser vivida, puesto que ciertamente es menos riesgosa; en ello
consiste el valor y el caracter heroico del examen. El inquirir dialéctico que examina la
vida instiga una disposicién existencial que se expresa en el compromiso préctico del
cuestionamiento; en efecto, la apertura dial6gica requiere del valor al que los sofistas
como Protagoras parecen resistirse dando discursos largos. En definitiva, la metodologia
erética demanda y se expresa tiinicamente en el didlogo, a saber, cada vez que Socrates
ejerce con su preguntar la metodologia erdtica; le pide a su interlocutor, a si mismo y al
argumento tener valor frente a losriesgos inherentes a dicha metodologia. El tipo de valor
necesario para perseguir lo que el logos demanda es ciertamente heroico.

En efecto, sobre el final del didlogo Critilo, Socrates nos recuerda del valor necesario
para continuar con la investigacion: “en definitiva, Cratilo, quiza las cosas sean asi, o
quiza no. Asi pues, debes considerarlo bien y con valentia (a vOpei ®g) y no aceptarlo
tacilmente” (Critilo, 440d). Y, por lo tanto, retornamos, como enla ontologia heracliteana
a la que Cratilo se ha adscrito, a la conexién que el valor de preguntar traza entre el héroe
y el eros a partir del inquirir dialéctico.

En la tradicién, los héroes deben enfrentar desafios, desafios en los que se juegan

maés que su vida, su destino. Aunque existe una cantidad significativa de comentarios
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que examinan si Socrates satisface los aspectos caracteristicos de la tradicion heroica, el
argumento, més alla de la conexion lingiiistica, nos invita a examinarlo detalladamente
en la dramaturgia platénica. En la Apologia, por ejemplo, Socrates se defiende
interrogando al jurado y realizando paralelos entre su actividad y la de los héroes. Elno
estd arrepentido de su actividad filoséfica y no pretende abandonarla, incluso si esto le
significa la muerte (Howland, 2008: 519-546). De la misma manera que el argumento en
el Laques, Socrates despliega su valor manteniendo su posiciéon en el campo de batalla
dialéctico tal como su eros le indica. El destacado ateniense prefiere obedecer al dios,
también en presencia de la muerte, que obedecer al jurado y dejar de practicar la filosofia
(Apologia, 28b-29e). De esta manera, su inquirir filoséfico se identifica con la accién
heroica.

En este punto, debemos considerar la razén por la cual en la Apologia Sécrates,
después de que el jurado votara por la pena de muerte, asemeja su suerte a la de
Palamedes (Apologia, 40d-41b). El analisis de Gordon al respecto considera que
Palamedes, nieto de Poseidon, fue el responsable de desenmascarar la treta de Odiseo
con la cual queria evitar ir a la guerra de Troya. En venganza por lo anterior, Odiseo lo
acuso injustamente de traicién a la ciudad, causandole la muerte porlapidacién (Gordon,
2012: 139). A partir de lo anterior, Gordon concluye que Sécrates elabora estos paralelos
con el fin de identificarse con los modelos tradicionales heroicos, y tal como Palamedes
enfatiza su valor en batalla, é] ahora le recuerda al jurado que ha peleado valientemente
en Potidea, Anfipolis y Delion (Apologia, 28e). Sin embargo, la defensa que Sécrates
realiza de su tarea demuestra que el valor exhibido en el campo de batalla es uno de los
frutos de su proceder erético en la filosofia. En consecuencia, se puede establecer que el
objetivo de Socrates no es mostrar el valor que tuvo en el campo de batalla y del cual,
como vimos en el Laques, son testigos los atenienses, sino que su labor en la defensa es
pasar de esta manifestacion del valor, que esevidente para todos los atenienses, al ser que
otorga la manifestacion. Esto es, pasar de la manifestacion mas evidente de valor en el
campo de batalla, al ser que otorga todas las manifestaciones del valor y de las virtudes

en general: la filosofia como ejercicio erético. De esta manera, el paradigma de nuestro
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ejército de amantes declara en su juicio el “valor” que para la ciudad tiene la filosofia,
como verdadera labor heroica y erétical4®.

No obstante, no es bien visto hablar de la virtud propiay, por esa razén, Platén nos
muestra que el contraste entre Socrates y los modelos tradicionales de héroes tiene como
mayor escenario los didlogos enlos que Socrates es interlocutor pero que son “narrados”
por un personaje distinto de Socrates, a saber, el Parménides, el Banquete, el Teeteto y el
Fedon. Es en estos didlogos, y por la razén mencionada, enlos cuales centro mi exposicién
del valor en la metodologia erética. Asi, debido a que ya se ha expuesto el valor de
Soécrates “por su boca”, me centraré en la declaracion que dan los demads personajes y los
didlogos -particularmente los narrados por alguien distinto de Socrates- del testimonio
del valor inherente a la metodologia y al héroe, pues la dramatologia platénica se ocupa
de dibujar las conexiones y diferencias entre nuestro héroe erdtico y los héroes
tradicionales. En efecto, el testimonio més llamativo es el de Alcibiades, el joven mas
prometedor de Atenas -como vimos en el segundo capitulo-, que describe las acciones
valerosas de Socrates en el campo de batalla en la retirada de Delion. Alcibiades
manifiesta que Sécrates, al salvar su vida y rescatar sus armas, fue mas merecedor que él
de la medalla al valor que recibi6¢ (Banquete, 220d-e). Luego de demostrar la valia de
Socrates, y comparando a Aquiles con Brasidas y a Pericles con Néstor, Alcibiades dice
que Socrates no puede ser comparado con nadie (Banquete, 221d), tanto su persona como
su discurso son incomparables, atun frente a aquellos héroes y eminentes oradores
mencionados.

El discurso erdtico que pronuncia Alcibiades, mencionando distintas figuras
heroicas, destaca una vez mas las correspondencias establecidas en el Critilo, de dénde
se afirma a Socrates como el paradigma de héroe cuyo mayor desafio consiste en

desplegar el valor requerido por el cuestionar filoséfico. Aquel valor necesario para

145 Aunque McCoy (2013) propone que la Apologia es similar en su estructura a la “Defensa de Palamedes”
rememorada por Gorgias, podemos ver con lo expuesto que Platon va mas alla del recurso retérico, nos muestra, de
manera dialéctica, el paso del parecer, evidente para los atenienses, al ser que se desnuda por la naturaleza erética de
la dialéctica.
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comprometerse con la filosofia permite perseguir los verdaderos y més bellos objetos del
deseo, ademas de estimular la aventura de enfrentar los riesgos propios de la incursién
dialéctica. Por consiguiente, el paradigma del héroe erético no es solamente aquel que
arriesga con la investigacion, sino aquel que con sus acciones ejemplares nos inspira a
realizarlas nosotros mismos. Lo anterior nos permite establecer que por su naturaleza, la
metodologia erética no concede que la investigacion sea inseparable de las acciones, sino

que aquellas vayan de la manol4¢.

146 No en todas las acciones cotidianas nos podemos detener a cuestionar nuestro comportamiento. Sin embargo, lo
que se propone es un proyecto educativo en el que la formacién de una ciudad o un ejército de amantes permita que
las acciones que nos acaecen, acaezcan en nosotros yaeducados. Esto seramas notorio en el apartado del instante del
valor.
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Con lo considerado hasta aqui, quiero describir la metodologia erética y el papel
que el valor ocupaen ellaen un didlogo que no se ha considerado tradicionalmente como
erotico, el Parménides. Bajo la lectura propuestaen el capitulo hermenéutico, el Parménides
constituye el segundo didlogo en el orden dramatolégico propuesto por Zuckert: el
primero en que aparece Socrates como personaje. Segin Altman el didlogo tiene una
naturaleza basanistica de acuerdo a los siete principios del orden de lectura de la obra
platénica que propone su enfoque pedagogico.

El Parménides, a pesar del tratamiento que la mayor parte de la academia ha hecho
de él, tiene el eros como un tema filosoéfico transversal, tanto asi que Gordon considera
que en este didlogo se encuentra la mayor relacion entre el eros y la andreia. Lo que se
observa aqui es consistente con el tratamiento que se da al eros en la Repuiblica y en los
otros didlogos denominados como erdticos. Una primera consideracién que atienda a la
situacion dramattrgica en la cual se desarrolla el didlogo parece indicar que el tema
erético cumple una funcién importante dentro de él. El didlogo entre Socrates, Zenon,
Parménides y Aristoteles el joven se da con ocasion de las Grandes Panateneas, una de
cuyas actividades consistia en “una carrera de antorchas que tenia por inicio el altar de
eros (a la entrada de la Academia) y terminaba en el altar de Anteros (amor reciproco) en
la base de la Acrépolis” (Gordon, 2012: 161).

En este punto del andlisis sobre el eros en el Parménides, es necesario sefialar que
aqui mi lectura encuentra el mayor contraste conla de Gordon: después de que Zenén ha

leido por segunda vez su tratado, Sécrates lo interroga y descubre que la tesis de aquel

147 Aunque la palabra “metodologia” no es usada por Platén (Altman, 2012: 111), la uso por sus componentes.
Aquellos, a saber, methodos y logos, finalmente reflejan -en su interaccion- lo erdtico; haciendo de la expresion
“metodologia erotica” un pleonasmo filosofico.
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es una forma distinta de presentar la tesis de Parménides. Sin embargo, lo mas
significativo para nuestro andlisis es que Socrates devela que la semejanza entre los
discursos se da porla cercania afectiva entre los autores; es decir, que la correspondencia
que se da entre los logoi es causada por el eros: “comprendo, Parménides -prosigui6
Socrates-, que Zendn, que esta aqui con nosotros, no quiere que se lo vincule a ti s6lo por
esa amistad que os une, sino también por su obra.” (Parménides, 128a). Empero, a partir
de esta anotaciéon de Socrates, Gordon considera que la intencién del filésofo, al hacer
evidente de manera indiscreta la relacién entre los dos eléatas, tiene como fin perjudicar
y menoscabar el trabajo de Zenén. Ademas, y a partir de su opinion, Gordon estima que
esta exposicion inapropiada de la relaciéon entre Zenén y Parménides por parte de
Socrates pone en tela de juicio la madurez erética de Zendn, pues juzga que demerita el
discurso y la “hombria” de Zendén que su argumento dependa del de Parménides!48. Al
contrario del juicio de Gordon, mi anélisis considera que la relacién que Socrates
encuentra entre el tratado de Zenén y las ideas de Parménides no demerita el tratado sino
que le otorga un mayor valor al mismo. Es probable que se haya colado en el andlisis de
Gordon una ideade que la independencia es -en si misma- lo més meritorio y loable, pero
la naturaleza erética del didlogo nos invita a reconsiderar aquel juicio que ha encontrado
su auge en nuestra contemporaneidad. Asi, es evidente a la luzde los didlogos que Platén
honra como més valeroso a aquello que se construye en comun, los griegos lo sabiany en
ello descansa su idea de polis'4°. Por lo anterior, es notorio para el andlisis erético que a
partir de este pasaje se pueda implicar que una afinidad en el eros conlleva una afinidad
en el logos. De ahi que Zenén manifieste que con su tratado desea realizar una apologia
del argumento de Parménides; es con esta misma intencién que podemos leer la cercania

erotica de Platén con su maestro: los didlogos mismos como la mayor apologia de la

148 Basada en el estudio de (Dover, 1989) sobre la relaciéon entre amante y amado, la autora estima que este acto
consiste: “in his second act of insolence"” (Gordon, 2012: 161-163).

149 «“His philosophical maturity depends on his erotic independence” (Gordon, 2012: 163). Si esto fuese cierto Socrates
no pondria sulogosa disposicion de Parménides y de sus interlocutores -a lo largo del corpusy durante toda su vida-
para ser examinado.
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tilosofia. Establecido esto, Sdcrates procede a una interaccidon erética con sus dialogantes:
esto es, pasa de examinar el tratado de Zendén a someterse al cuestionamiento de
Parménides. En efecto, el didlogo, suprema manifestaciéon erética, invita a pensar
juntos150.

Por consiguiente, luego del examen del tratado de Zenoén, es Socrates quien debe
presentar su logos para ser sometido al cuestionamiento. En el transcurso del didlogo, se
exponen las aporias que Parménides nota en la propuesta de Socrates (Zuckert, 2009: 149).
No debemos olvidar que es Platén quien, con su maestria, nos presenta el didlogo, lo
escenifica y le da vida, mostrdndonos las dificultades que su héroe debe enfrentar
(Zuckert, 2009: 151)151,

Como parte de este examen, y al ser confrontado con la posibilidad de la existencia
de formas para el barro, el pelo y la mugre, nuestro joven héroe admite que en el pasado
lo ha considerado, pero que debido al tormento que le causa la dificultad de la cuestion
la ha abandonado por termor a perderse y caer en una necedad sin fondo (Parménides,
130d). A partir de esta declaraciéon del joven Sécrates, Parménides muestra el valor que
requiere el ejercicio de la filosofia. El eléata considera que el no haber perseguido el
argumento hasta las aporias se debe a la juventud de Soécrates; su eros, atin no
desarrollado totalmente, se detiene ante la doxa brinddndole atin mucha importancia a
lo que los muchos piensen, por lo tanto, el viejo Parménides ejercitara el eros del joven

Socrates mediante el ejercicio dialécticol52.

150 por esta razdn, Zenon deja claro que aunque Sdcrates ha seguido los argumentos “tal como las perr[it]las de
Laconia” (128c), ha perdido de vistala verdaderarazon de su tratado, pues aquella no es motivada por la ambicién de
reconocimiento sino por polemos, la rivalidad amorosa del joven.

151 Zuckert nos recuerda el estudio de Mitchell Miller, Jr. Plato's Parmenides: The Conversion of the Soul (1991: 16)
en donde se analiza como el prélogo hace eco al poema: Adimanto toma de la mano a Céfalo (126a) de la misma
manera que la diosa al poetay le muestra el camino hacia el dialogo (con su hermano Antifon), al lugar en donde
podra aprender pero no le comunicara directamente ningin conocimiento (Zuckert, 2009: 151).

152 Algunos comentaristas consideran que el ejercicio, la gimnasia filoséfica, es tradicionalmente vista como un acto
masculino. Sin embargo, Platén indica en la Republica, en la primera ola, que las mujeres se deben ejercitar lado a
lado de los hombres (RepuUblica, 452b-e), pues para practicar la filosofia no debe hacerse una distincién de género
(540c).
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La implicacion es que la filosofia es el instante de valor ante la cobardia de la doxa
que no examina la vida y las opiniones; este examen requiere algunas veces su rechazo e
ir en contra de ellas requiere valor. La filosofia parece ser parte de un camino hacia el
valor, pero el valor también se requiere para filosofar. Asi pues, el valor del eros en la
tarea filos6fica cumple una funcién doble: nos incita a perseguir sus objetos mas nobles,
el Bien y el valor, mientras -al mismo tiempo- también nos da valor para su bisqueda.

La referencia a Ibico en el didlogo Parménides sirve, tanto para Zuckert como para
Gordon, como indicador de la centralidad que ocupa el tema erético en el Parménides,
pues esta referencia nos permite establecer mas claramente la conexién entre eros, valor
y filosofial33. El erotismo propio del amante lo impele a superar el miedo de enfrentar el
desafio intrinseco de la filosofia. En suma, el deseo erdtico otorga el valor necesario para
alcanzar los deseos mas propios del eros, la filosofia. Por lo tanto, y asi como lo indica la
metafora de Parménides, el verdadero valor consiste en la habilidad de mantener la
posicién, en guiarse a través de la dificultad del viaje de la investigacién a través del mar
de los argumentos (Parménides, 137a-b).

Aunque Parménides reconoce la tentacion de huir del desafio, finalmente lo enfrenta
al caer enamorado una vez mas de la “necesidad”, por la fuerza y la compulsion erética
de perseguir la demostracién. Los seductores encantos de la tarea filoséfica lo atraen a
pesar del hecho de que aquella lo hace temblar. El enfrentamiento de esta tarea requiere
de un empefio erético debido a la negatividad que ellale presenta al filésofo. El mismo
empefo erético que fue requerido para que Antifén!>4 narrara la conversaciéon a Céfalo,
Glaucon y Adimanto, aceptando el esfuerzo y la negatividad que conlleva esta dificil
tarea. Por consiguiente, es “natural” que Antifén use el mismo logos que Parménides

cuando, ante una tarea filosdéfica, se ven confrontados con el mismo sentimiento

153 F texto completo de ibico se encuentra en el comentario de Proclo al Parménides. ibico es también el poeta con
el cual Sécrates se compara en el Fedro (242c-d). En aquel dialogo, serelaciona la tarea de la inspiracion del discurso
con lo divino. No obstante, aunque titubeo ante esta tarea que también de cuenta del Fedro, deberé enfrentarla luego,
en otra ocasion, mas detalladamente debido a la programacién metodoldgica de la exposicion sobreel valor.

154 Como suabuelo, Antifén se ocupade la crianza de los caballos. El anélisis se basa, dandole gran peso, a la situacion
dramatUrgica en la cual, en aquel momento, el personaje se dispone a ponerle el freno a uno de sus caballos (127a).
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titubeante (Parménides, 127a-136d). Gordon nota correctamente que estos pasajes se
conectan dentro del didlogo por la dificultad de la tarea (moAU & pyov) que requiere el
logos, y por la referencia a los caballos “salvajes, poderosos y algunas veces necesitados
de control” (2012: 176).

El Parménides localiza el valor en la resolucién necesaria para atender el llamado de
la filosofia, sin importar la dificultad de la tarea. Empero, aquella resolucién, como el
caballo negro del Fedro, requiere ser dirigida hacia el Bien. Aquel caballo requiere de un
freno, que usado correctamente ayuda a dirigir su impulso hacia el Bien. Parménides
considera que el joven Socrates requiere de este freno y guial®®. Lo que Parménides le
muestra a Socrates es que, como el caballo del poema, se debe persistir superando el
temor ante una tarea amedrentadora. El caballo, por eros, debe correr de nuevo y superar
cualquier dificultad cuando llega el seductor llamado de la filosofia.

Aunque los objetos a los cuales Socrates se dirige en el Parménides son “acertados”,
el método no es totalmente el adecuado si no examina su proceder y sus implicaciones.
El dificil ejercicio (Parménides, 137c-166¢) lleva en si implicito el examen de las distintas
implicaciones resultantes de aceptar o negar distintas hipodtesis. Es esto lo que se
ejemplifica con el ejercicio que Parménides realiza con Aristoteles. La metodologia erdtica
razona desde el examen de una hipoétesis, proponiendo una idea y, al mismo tiempo,
explorando sus consecuencias y viabilidad. La investigacién puede confirmar la
suposicion propuesta con la hipétesis o negarla (Gordon, 2012: 183). Es por esto que el
impulso erético yace en el corazon del razonamiento hipotético, y este tltimorequiere de

la apertura a la que aspira el eros. De esta manera, la naturaleza erética declara su carecer

155 Zuckert (2009: 162-163) considera que Parménides, con la edad, ha perdido la vitalidad erdtica que poseia en su
juventud, y por lo tanto el método que exhibe en este didlogo ya carece de “sentimiento” erotico. Empero, es llamativo
ver que Zuckert, después de haber realizado un analisis y reconocer como central la referencia a Ibico, pase por alto
que en ella Platon ya consideraen su personaje Parménides la relacion entre su edad, el sentimiento erético y la tarea
filosdfica.
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inherente en el examen de las hipoétesis: expresando y reconociendo nuestro deseo porla
Belleza, por la Justiciay por el Bien!3¢.

Podemos concluir entonces que el valor se expresa en el ejercicio erético; modo de
exploracion caracteristico de un amante que deseay es capaz de reconocer lo que es y no
es. El ejercicio de la metodologia erética solicita el reconocimiento de la propiaignorancia
y la necesidad de satisfacer un deseo. En efecto, Diotima dice que mientras los dioses no
desean la sabiduria y, por lo tanto, no tienen necesidad de perseguirla, nosotros, los
hombres, en cambio, si (Reale, 2004: 192). Con ello, el Banquete (210c-e) nos indica que en
la persecucién de los objetos del eros, y con el reconocimiento de la naturaleza de su
deseo, elindividuo erético da a luzel discurso bello que, fortalecido por el método, puede
llegar a una visién de las formas'57. Por lo anterior, el valor de la metodologia expuesta
reside en el examen de un logos que aspira los objetos propios del deseo eroético: la
metodologia erética es el modo discursivo, y, por ende, vital de un individuo erético, el

filésofo.

156 | 3 metodologia erdtica se expresa por medio de hipdtesis, pero no se restringe a ellas. El filésofo requiere ir més
alla de las hipotesis, como se muestra en la Linea, para alcanzar hacia la apropiacion del eros, en esta apropiacion
encontrarael impulso, como el que brinda un trampolin, que nos permita alcanzar nuestros objetos de deseo para luego
sumergirnos en la profundidad de la caverna.

157 Aunque suscribo que la metodologia erdtica supone lo que Giovanni Reale (orig. 1931, ed. 2004) denomina cono
“el juego de mascaras™ -que reconoce la apariencia reconociendo al ser-, no reconozco que “Eros es la otra cara de la
dialéctica” (Reale, 2004: 19) sino que aquella es expresion intima de eros. En general, Reale en sus obras (Por una
nueva interpretacion de Platén, 2009; Platén.En busqueda de lasabiduria secreta, 2001) reconoce muy bien los dos
lados “caras” de unamoneda (2004: 158) que deja finalmente olvidada. De esto tampoco se sigue que adopte la vision
de E. Havelock sobre la cuestion en Prefacio a Platdn (1994) y La musa aprende a escribir (1996). Sin embargo,
aungue reconozco el aporte de ambos autores para mi entendimiento de Platon, no me restrinjo ni me someto a sus
estudios. Las consideraciones resultantes de la posicion hermenéutica que adopto frente a otras posiciones, como la
de la escuelade Tubinga, son discutidas en el primer capitulo.
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A partir de lo expuesto, ahora podemos ver claramente que el logos de Socrates sobre
las formas emerge a partir de su caracter erético, logos deseoso de interaccion dialéctica 'y
necesitado de enfrentamiento. En efecto, la conversacion en el Parménides refleja la
descripcién que hace Diotima por medio de la imagen de la escalera de la belleza sobre
lo que todos los seres humanos desean: inmortalidad, es decir, el deseo de crear vestigios
en presencia de la belleza (Banquete, 207d-209e). El valor es necesario en la experiencia
tilosoéfica debidoa queel dolores constitutivo de cualquier experiencia humana; una vida
que consistiera Gnicamente en vivencias positivas no seria una vida humana sino
espantosamente divina. Asi, un alma filoséfica también debe su profundidad a la
negatividad: la disciplina, el miedo, el misterio y el valor le han sido donados al alma por
el riesgo del sufrimiento’58.

De ahi que incluso la verdad tenga su componente negativo en cuanto declara a lo
demads, lo “otro”, como falso. Asimismo, la verdad filos6fica no consiste en la
acumulacién de informacién propia de la ciencia; la verdad requiere sentido y en este
“sentido” es quela transparencia se opone a la trascendencia'®. Sin eros el logos degenera
en la mera sensibilidad y adicién, pues “el logos no puede avanzar sin la pasién que lo
estimula” (Reale, 2004: 19). La dificultad inherente del trabajo filoséfico -que seduce al
alma- reside en que hace posible, en el didlogo, una experiencia de la alteridad. Asi, una

verdadera apropiacionerdtica pasa por olvidarse y aduefiarse de si mismo por medio del

158 En su Gltimo libro La salvacion de lo bello (Die Errettung Des Schonen) (2015), Byung-Chul Han considera las
implicaciones estéticas de nuestra“sociedad positiva”. En estasociedad positiva contemporanea, triunfa unaestética
de lo pulido que carece de la resistencia en la cual no es necesario “ningtn juicio, ninguna interpretacion, ninguna
hermenéutica, ningunareflexion, ningln pensamiento” (Han, 2015: 8).

159 En consonancia con esto, San Agustin considera que Dios us6 metaforas en la Biblia para engendrar mas placer:
placer que mantiene activo el entendimiento del hombre en la investigacion piadosa, el velo propio de la verdad le
ofrece suvalor (Han, 2013: 21).
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otro: “la primacia del otro distingue el poder de Eros de la violencia de Ares” (Han, La
agonia del Eros, 2014: 21). Efectivamente, en el Alcibiades 1, vemos que el amante se apodera
de simismo por el otro, muerto en siresucita en el otrol¢0. Porlo tanto, lo verdaderamente
er6tico nunca estd libre del misterio de la alteridad.

En consecuencia, la degeneracién del logos tiene su causa en la ausencia del eros en
el pensamiento, pues al carecer de deseo el logos pierde sentido volviéndose, como en la
Modernidad, tediosamente aditivo, un logos sin eros pierde toda su vitalidad. Castrar el
eros del alma la hace represiva al didlogo, la hace perder su aperturidad hacia lo Bello; un
alma castrada de eros es incapaz de reconocer el Bien como principio. Como Han lo nota,
eros impulsa el alma y tiene poder sobre todas sus partes (2014: 34).

Pararesaltar la aperturidad que dona eros al alma, Platon, conocedor de la tradicién,
nombra en contra de ella a Poros como padre de eros. Poros, como progenitor, le abre a
eros el “camino” al pensamiento (Reale, 2004: 187). Al respecto, Heidegger, siguiendo a
Platén, considera que la filosofia se ejerce recorriendo los caminos que eros abre al logos
y confiesa en una carta a su esposa Elfride que él mismo es tocado por el aletazo del eros
siempre que el pensamiento da un paso esencial y se lanza a lo no transitado’®1.

Llegados a este punto, es notable establecer, a partir de la aperturidad, la similitud
existente entre la expresion de Parménides respecto del miedo a nadar a través del mar
del logos (Parménides, 137a) y la descripcion de Diotima del mar de belleza en la que el

amante nada hacia el logos (Banquete, 210d). Lo que amamos no es facil (Hipias Mayor,

160 Julia Annas (1985) evita el anacronismo de creer que el conocimiento de si mismo es un tema propiamente
subjetivo e individualista. En cambio, su andlisis del Alcibiades | correctamente apuntaa la necesidad de que el
conocimiento de si mismo sea, para el contexto griego, una cuestion del rol en la sociedad sin dejar de lado la
dimension propia. Solamente podemos conocernos viendo en el ojo de otro, la dialéctica requiere de un otro.

161 «Eg dificil expresar lo otro que, junto con el amor a ti, es inseparable de mi pensamiento, aunque sea de modo
diferente. Lo llamo el Eros, el mas antiguo de los dioses segln dice Parménides. El aletazo de ese Dios me toca
siempre que doy un paso esencial en mi pensamientoy me atrevo a entrar en lo no transitado. Quizd me tocaa mi de
manera mas fuerte e inquietante que a otros cuando lo presentido largamente ha de ser conducido al circulo de lo
decible y, sin embargo, durante mucho tiempo lo dicho tiene que dejarse todavia en la soledad. Corresponder
puramente a estoy, no obstante, conservar lo nuestro, seguir el vuelo, pero volver bien, realizar ambas cosas en forma
igualmente esencial y adecuada, es aquello en lo que fracaso con excesiva facilidad, y luego, o bien me deslizo hacia
la mera sensibilidad, o bien intento forzar lo que no puede forzarse mediante el mero trabajo” (trad. jAlma mia! Cartas
a su mujer Elfride 1915-1970, Buenos Aires: Manantial. 2008).
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304e) y requiere de un esfuerzo valeroso con el que podamos hacer frente a la aperturidad
del océano y al examen de los navios en que lo navegamos. Por lo tanto, la tarea filoséfica
conlleva unriesgo intrinseco al ser una experiencia humana, aun asi, Sécrates nos ensefia
a continuar con valor a pesar de todas las dificultades. Asi, en el Fedon el fil6sofo nos
invita al cuestionamiento valeroso (& vOpwkg) de las hipotesis planteadas (Fedon, 103a-
b).

Respecto a la alusién del océano, noto que aquella es llamativa para los griegos si
notamos su contexto histérico, pues gracias a sus excepcionales habilidades de
navegacion encontraron como pueblo su grandeza. Platon nos llama la atencién en este
punto, mostrando que la polis y el hombre, antes de conquistar el Egeo, deben
confrontarse con el mar del logos y la belleza, demostrando frente a estos su verdadero
valor'2. De esta manera queda establecido “el valor” en su estatus de virtud, debido a
que nos permite reconocer la fuente del miedo y, con miras al Bien, esforzarnos por
continuar en el camino de la busqueda de la verdad.

En el didlogo que lleva su nombre, Parménides no le da a Sécrates una verdad
metafisica sino una demostracién metodolégica parala busqueda del Bien: perseguir las
implicaciones de la tesis de que algo es 0 no es constituye un momento fundamental del
correcto proceder erético. Debido al desarrollo de su caracter erético, el joven Socrates
que observamos en el Parménides, devendra en el Banquete como “atopos”163 a causa de
que su logos acontece totalmente como seducciéneroética. La capacidad erética del filosofo
superaa la del satiro Marsias, pues a diferencia de este, que requiere de su flauta, Sécrates

puede encantar tnicamente con sus palabras; asi lo presenta Byung-Chul Han:

Alcibiades cuenta como, cuando lo oye, le palpita el corazén con mucha mas

fuerza que los impactados por la danza de los coribantes. Dice, ademas, que estos

162 Asi, es notable que en la lliada, Aquiles enfrenta al rio con el &nimo de mostrar su valentia, es en esta Ginica ocasion
en que su vida se encontrd realmente en peligro (XXI: 233-382), tenemos que al enfrentarse al “agua”, al sumergirse
y navegar enella, los griegos encuentren sumayor reto y grandeza.

163 Atopos, como adjetivo, designa algo extrafio, insélito. Platon lo usa en el Banquete y en el Parménides para
describir a Socrates y al exaiphnés.
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«discursos de la sabiduria» (philosophia logon) lo hieren como una mordedura de
serpiente, que le arrancan lagrimas. [...] Alcibiades confiesa que Pericles u otros
buenos oradores, en contraposicion a Socrates, no logran conmoverlo ni llenarlo de

inquietud. A sus palabras les falta la fuerza erética de la seducciéon (Han, La agonia
del Eros, 2014: 41)

En efecto, aquella “cosa extrafia” e insélita, atopon, con la cual Platén hace que
Alcibiades caracterice a Socrates, es usada una vez mas en el Parmenides cuando el eléata
propone el instante, exaiphnés, como aquello que retine las dicotomias obtenidas por las
antinomias postuladas. Aquel instante posibilita no violar la ley de la no-contradiccion,
pueselinstante es y al mismo tiempono es (Taylor, 2013: 366). Es en este punto del anélisis
que mi propuesta hermenéutica toma mayor valor dialéctico y propone que este instante,
tan mediador como eros, se refiere al transcurrir de la vida del hombre bajo la mirada de
un dios, mas especificamente a la vida de nuestro héroe erético guiada por la mirada del
Bienl!64.

De hecho, “el instante” se usa una vez mas en el Banquete'®> en el momento en que
la Belleza se revela al amante que ha sido guiado eréticamente de manera ordenada y
correcta (Banguete, 210e). Aquel instante no se limita a una revelacién momentanea o
pasajera, sino que siendo expresién de la vida humana le permite a Sécrates reconocerse
como experto actuante en materia delamory, por ello, como ignorante, amante y filésofo.

Haciendo ecoala exigencia estructural que es erosen la vidahumana (Reale, 2004: 204)!66,

164 Esta vida guiada bajo la mirada ‘hacia’ y ‘del’ Bien conlleva el mayor valor que desarrollaré en el siguientey
ltimo capitulo: bajar a la caverna.

165 Nussbhaum (1986: 182) notaque ese mismo instante es resaltado dramaticamente en el didlogo cuando Alcibiades
irumpe “repentinamente” (aipvng) en la fiesta de Agaton (Banquete, 212c). Este momento “repentino” es resaltado
una vez mas cuando el joven ateniense nota la presencia de Socrates al lado de Agatén y procede a encomiarlo en
relacion con eros.

166 “Es unaexigencia estructural que incita ontolégicamente en la naturaleza mortal la exigencia de buscar lo inmortal”
(Reale, 2004: 204). Asimismo, el instante de lo bello rompe con la temporalidad normal, no se somete a ella: “lo bello
noes la presenciainmediata ni el hecho de estarpresentes las cosas. Para la belleza son esenciales las correspondencias
secretas entre las cosas y las nociones, unas correspondencias que acontecen a lo largo de amplios periodos
temporales” (Han, 2015: 49).
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el instante también se mantiene entre las dicotomias que la gobiernan al comprender los
dos modos y su dicotomia: la quietud y el movimiento, el ser y el devenir (Taylor, 2013:
366). De esta manera, el instante surge de la comprension actuante de la experiencia
erdtica. Asimismo, el amante comulga con el instante para ver la Belleza en si; aquel
instante erético concede los elementos posibles de la contemplacién de las formas!67.
Para concluir, podemos establecer que solamente una vida erética nos permite
comprender que el instante divino de inmanencia trascendente 198 es un ejercicio
continuo, pues en ese instante que es nuestra vida nos asemejamos a la divinidad
ejerciendo, a laluz del Bien, la justicia (Teeteto, 176c). De esta manera, mi tesis, de la mano
del andlisis realizado, me incita a sostener, una vez mas, que la justicia no “aparece” y
“desaparece” en un momento determinado y aislado en la vida del hombre, sino que la
justicia es un ejercicio continuo en nuestra finitud. Asimismo, el instante tampoco
“aparece” en un momento determinado en el tiempo sino que debe entenderse como la
comprension actuante en el tiempo humano de lo mas bello, el Bien. Por lo tanto, el
amante de lo bello que persigue el Bien y lucha por él es atopos, filésofo y héroe erético

de nuestro ejército de amantes por su experiencia erética, no noética.

167 E] instante no se somete como un mero resultado del orden metodoldgico (erdtico) sino que se estructura con é|,
encuentraen el ejercicio erotico la posibilidad de acaecimiento y susentido, pues corresponde a la vulnerabilidad y a
la contingencia de la aspiracion propia de la metodologia erética. Depende, como eros, del contexto y del servicio a
lo que esta puesto.

168 Dos veces en el Cratilo (396¢-d), Platon usa el exaiphnés (8Eaipvng) para referirse a la inspiracién repentina de
Sécrates (Gordon, 2012: 227).

95



§3.6

MODELO EROTICO Y HEROICO

Establecido que la experticia de Socrates como héroe erdtico consiste en el
reconocimiento y la apropiacién del deseo que lo motiva a perseguir el Bien, procedo a
exponer la manera en que por medio del didlogo nuestro héroe “procrea” con el objetivo
de la reproduccion continua de la belleza para la inmortalidad (Reale, 2004: 204). Para
realizar esta exposicion me remitiré al Teeteto, en donde se presenta a un joven cuyo valor
se extiende desde la arena de la batalla hasta el intercambio dialéctico. Lo primero que se
aprecia sobre este joven es su parecido fisico con Socrates'?. Al respecto, Alcibiades ha
dejado claro en el Banquete que a pesar de su fisico, Socrates posee una belleza tal que ha
atraido profundamente al “més bello y mejor” de los jovenes de Atenas. Asimismo,
adicionalmente al parecido fisico, Teeteto también es descrito por Teodoro como un
aprendiz agil, una persona gentil y, especialmente, valeroso como ninguno (144a). Con
esto, tenemos que los dos personajes descritos como valerosos en la obra platénica son
Socrates y Teeteto!”0; estas llamativas similitudes invitan al examen del didlogo a partir
de lo expuesto respecto del valory la tarea del héroe erético.

Luego de haber establecido dramattargicamente el valor de Teeteto en batalla, el
didlogo apunta a reconocer en qué consiste el verdadero valor del personaje. Asi pues, lo
primero que en su encuentro Socrates solicita a Teeteto es tener paciencia y responder
valerosamente (& vOpei @g) al “enfrentamiento” conforme a lo que crea verdad sobre lo
que se le pregunta (Teeteto, 157d)'71. En el Teeteto, tal como ocurria en el Parménides, se nos

indica que la sintesis entre el valor y el eros es necesaria para el intercambio dialéctico

169 Damos un paso en el primer escalon en la escalerade la belleza. ¢Nos recuerda esto al parecido fisico entre Patroclo
y Aquiles?

170 Incluso en el Laques es Sdcrates quien es elogiado por sus acciones en el campo de batalla (Laques 181a-b).

171 Esto debido a que el logos valiente provoca un compromiso consigo mismo.
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propio del correcto ejercicio de la practica filoséfica. Por lo tanto, Socrates invita a
Teodoro, que rehtiye la conversaciéon, a tener el mismo valor que Teeteto exhibe en el
intercambio dialéctico y que en él expresa la sintesis mencionada. Asi, incitdndolo al

didlogo lo confronta:

S6c. —Imaginate, Teodoro, que fueras a Lacedemonia, a las palestras, ;te
pareceria bien observar a otras personas desnudas, algunas de ellas en peor estado
que ta, y no desnudarte tG mismo para mostrar tu figura?

Teod. —Muy bien, pero, ;qué pensarias ta si ellos estuvieran dispuestos a
concedérmelo y se dejaran persuadir? Ahora estoy en la misma situacion y pienso
persuadiros para que me dejéis observar y no me obliguéis a participar en estos
ejercicios. Ya no estoy 4gil y es mejor que luchéis con alguien que sea mas joven y

esté mas fresco. (Teeteto, 162b-c)

Un rdpido examen del didlogo nos permite establecer que, de la misma manera que
se ha establecido en el anélisis realizado del Laques y del Parménides, la filosofia se
encuentra vinculada con un ambiente de lucha que demanda un entrenamiento previoy
una valerosa manifestacion erética. La filosofia solicita valor, pues comprometerse con el
cuestionamiento es como luchar desnudo delante de otros (Gordon, 2012: 250). Exponerse
desnudo y vulnerable ante el didlogo y sus participantes requiere del valor que Teodoro
carece, pues desea tinicamente ser espectador del didlogo y no ser cuestionado. Desea ver
a los demas desnudos, sin desnudarse él mismo, y falla en entender la reciprocidad
necesaria del proceder erético que requierela dialéctica. Al igual que Teodoro, la mayoria
de los atenienses no estan dispuestos a correr el riesgo de exponerse al didlogo y carecen
del valor que Sécrates solicita a sus interlocutores; como Gordon lo nota, “cada vez que
Socrates invita a sus interlocutores a un examen, solicita por parte de ellos un
comportamiento erético, desnudarse, mostrar sus deseos y sus carencias, reconocer su
ignorancia y desear el conocimiento” (2012: 252).

Sin embargo, Socrates insiste en relacionarse dialécticamente con Teodoro

solicitindole rescatar a su “difunto amigo” Protadgoras en el argumento. Ante la
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insistencia, Teodoro compara a Sécrates con Anteo y acusa al filésofo de desnudarlo a la

fuerza, obligdndolo aluchar. Aceptando la acusaciéon de Teodoro, Sécrates responde:

S6c. — Has hecho una comparacién muy buena del mal que sufro, Teodoro. Sin
embargo, ain soy més obstinado que ellos, pues he encontrado a muchos Heracles
y Teseos que tenian gran dominio de la argumentaciéon y me han dejado bien
abatido, sin que yo abandone en ningtin momento: tan terrible es el amor que se ha
apoderado de mi por esta clase de ejercicios. Asi es que no rehtises el beneficio que,
tanto a ti como a mi, nos puede traer un enfrentamiento de esta naturaleza (Teeteto,
169b-c).

Efectivamente, tal como observamos en el Lagues y en el Parménides, en el Teeteto se
combina una metafora que relaciona la guerra y su “preparaciéon” con el ejercicio
dialéctico que conlleva el valor propio de los deberes eréticos y heroicos de la filosofia
(Gordon, 2012: 254). Sin duda, el procedersocratico en el ejercicio dialéctico que reconoce
sudeseoy su ignorancia se traduce claramente en la sabiduria erética que el héroe profesa
en el Bangquete, sabiduria que consiste en conocerse a si mismo. Empero, vale aclarar,
frente a interpretaciones contemporaneas que consideran el conocimiento de si mismo
meramente como un resultado de un proceso introspectivo, que para Socrates, por el
contrario, el conocerse a si mismo representa la unién entre lo epistémico y lo ético, es
decir, que a pesar de que muchos autores se detengan tinicamente a considerar el hecho
de que el pensamiento es el didlogo del alma consigo misma, se debe atender también a
la situacién dramatica, ya que en su obra Platén no nos muestra soliloquios sino didlogos;
en efecto, el conocimiento de si del filésofo solamente se da en el salir a dialogar en las
calles de la polis con sus conciudadanos. Para ilustrar lo anterior, valga observar el
Alcibiades I en donde Platon nos muestra que la clave para la comprensioén erética del
conocimiento de si mismo no corresponde a la introspeccién sino al mirar en los ojos del

otro, especialmente en los ojos del amante. Se trata de una mirada intima, “intimante”, e
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intensa, de un reflejo propio en la otredad'”?; el mirar a los ojos del otro es un ejercicio
erético y de autoconocimiento, pues solamente mirando en los ojos del amante vemos
nuestro reflejo y podemos conocernos.

En el altimo dia de vida de Socrates, Platon nos muestra una vez mas el metaxii
caracteristico de eros y de la experiencia de la vida filoséfica a través de la mezcla de
placer y el dolor, la misma mezcla de placery dolor que Safo identifica como epiteto del
sentimiento erético, “bitter-sweet”, (glukopikron) (Gordon, 2012: 331). Lo erético estd
situado entre este sentimiento, pues eros requiere que a pesar de la unién, también exista
la distancia. Se trata de aquel sentimiento que en el Feddn es introducido cuando Fedén
le narra a Equécrates la mezcla de dolor y placer que Sécrates manifiesta al ser liberado
de suscadenas (60c). Fedén mismo también lo experimenta cuando, hablando de filosofia
siente placer, pero luego dolor al considerar que Soécrates va a morir. Todo el didlogo
rememora esta mezcla “erética”, pues durante la conversacién algunas veces habia risas
y otras veces llanto (59a).

Lo que en el didlogo que escenifica su muerte Sécrates denomina como segunda
navegacion (99d) significa su partida de los intereses propios de la filosofia de la
naturaleza hacia el verdadero logos (Zuckert, 2009: 799). Al respecto, Benardete (1992)173
considera que esta navegaciéon conduce a SoOcrates hacia un nuevo método de
investigacion, llevandolo hacia los objetos mas nobles; de esta manera, su lectura de la
Repuiblica hace un paralelo con el “héroe” Odiseo y su intento, repetidamente

interrumpido, de regresar a casal’4.

172 propongo ver las notas al Alcibiades que Lacan (ed. 2003) realiza ensuseminario 8: La transferencia. Una lectura
atenta sobre la mirada en el Alcibiades, nos permite establecer que la verdadera mirada “descubre las ocultas re-
laciones amorosas entre las cosas. La belleza es el acontecimiento de una relacion” (Han, 2015: 49).

173 Seth Benardete (1992) en Socrates' Second Sailing: On Plato's Republic.

174 platdn, consideran algunos comentaristas, crea una nueva Odisea, una aventurano en un mar remoto y ajeno sino
en el mar méas cercano y propio; en las profundidades de nuestraalma. El héroe platénico regresa a su itaca por amor
conducido por el imperativo délfico erdtico condcete a ti mismo. Aquello solamente lo podemos hacer preguntando y
formulando hipotesis que expresan nuestra naturaleza erética; debemos promover el valor en nuestraalma pararealizar
estas tareas. Valor, pues elviaje no es facil y requerimos de enfrentamientos, tanto paraconocernos como para batallar,
pues es con estos compafieros con quienes entablamos relacién podemos vernos realmente.
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Sin embargo, podemos cuestionar el paralelo heroico que Benardete (1992) propone
entre Socrates y Odiseo, pues nuestro héroe, a diferencia de Odiseo, que miente para
mantener la vida, buscala verdad asi le cueste la vida, ya que para el héroe erético lo mas
temible no es la muerte sino la misologia. En efecto, el héroe platénico considera que,
desnudos en nuestra alma, es por el logos por el cual vivimos que se establecerd el valor
de nuestra vida en el juicio divino.

Para concluir, vale la pena notar por qué la “forma” erética de la filosofia platonica
solamente puede encontrar su verdadera expresion en el didlogo, pues, en concordancia
con lo hasta aqui expuesto, tnicamente en el ejercicio del didlogo la filosofia se permite
el reflejo de si misma en la practical”>. Asi, vemos que la filosofia y el ejército de amantes
platénico no tienen como fin la refutacién o la demostraciéon sino la persuasién del alma
acerca de aquello alo que le es mas noble aspirar. Solamente en el didlogo el lector se ve
reflejado en el discurso que le ofrece la oportunidad de conocerse a si mismo.

No obstante, queda la cuestiéon que se plantea en el Laques respecto de ensenar y
transmitir el conocimiento; en este caso, el conocimiento erético de nuestro héroe, pues
solo asi podemos determinar si un experto realmente conoce su “arte” o “técnica”. De la
misma manera que en la discusién con Nicias y Laques, Socrates concuerda con
Alcibiades en que un hombre sabio debe ser capaz de transmitir su sabiduria a otros
(118c-d) y, estableciendo que los dos hijos de Pericles terminaron siendo tontos, S6crates
concluye que Pericles no fue realmente sabio. No obstante, en contraste con Pericles,
Socrates deja claro que él ha sido guiado por alguien mejor que el renombrado orador
ateniense, el dios (0e06 g), aquel daimon que loha prevenido de hablar con Alcibiades antes
de aquel dia (124c). Empero, sobre la transmision del “conocimiento erético” de Socrates,
comentaristas como Angela Hobbs (Plato and the Hero, 2000) ven en Alcibiades el fracaso

del “proyecto” educativo de Platéon!76. Sin embargo, Hobbs no considera que el conjunto

175 Entiéndase también desde el sentido y la naturaleza performativa que tiene el dialogo.

176 «“This attempted unification still creates tensions between human and divine ideals. The issue of manliness ako
raises problems of gender: does Plato conceive of the ethical subject as human or male?” (Hobbs, 2000: xiii)
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de los didlogos usa y anticipa de manera pedagogica el desenlace del joven general. Por
lo anterior, y mas all4 de las diferencias hermenéuticas discutidas en el primer capitulo,
Hobbs concluye, a partir de la ilustracion que el mismo Platén hace del desacierto
particular de uno de sus personajes, que la “filosofia platénica” no genera armonia sino
disonancia en el alma del hombre!77.

En comparacion con lalectura de Hobbs, un analisis que considere lo expuesto sobre
la naturaleza erética de la obra de Platon nos muestra que Alcibiades falla al considerar
a Socrates, al hombre, como el objeto y el fin tltimo de su eros; falla, pues lo correcto es
guiar al eros hacia la tarea que el héroe realiza, que no es mas que la practica del Bien.
Porlo tanto, el intempestivo y prometedor jovenno ve la belleza que el fil6sofo ateniense
despliega en su obrar por detenerse en el amor particular de un solo individuo. El papel
pedagogico del Alcibiades I dentro de la obra consiste en mostrarnos que la seduccién
filosofica requiere de la reciprocidad; Alcibiades no corresponde a esta seducciéon de la
tilosofia pues no reconoce adecuadamente el objeto verdadero de su eros. Asi, mientras
que Alcibiades no sube la escalera de la belleza, el héroe erético, por el contrario, sube la
escalera como ejercicio propedéutico, pues, finalmente no es un héroe por subirla, aunque
esto sea necesario, sino por bajar después de haberla subido.

A comentaristas como Hobbs habria que recordarles que el propio autor de los
dialogos que analizan'’8 es la muestra de la sabiduria erética que Socrates ha transmitido
mediante el dialogar y que ahora, mediante los didlogos, hace que su héroe lo cumpla

una vez mas. El héroe erético, como el paradigma de fil6sofo para el ejército de amantes

177 Esto se ilustrara mejor en el siguiente capitulo debido la tensién propia del thymos “irracional”, pues alli analizaré
la problematica que implica comprender al alma a partir de una division artificial (Republica, Il y IV) y no bajo la
unificacién erdtica y armoniosa que hay en ella y nos guia hacia el Bien (Republica, VII).

178 Es curioso notar las condiciones familiares y sociales a las que pertenecian los “antagonistas” Platon y Alcibiades,
pues ambos, jovenes procedentes de familias reconocidas, se “enfrentaron” al discurso de Socrates con resultados
notablemente distintos para ellos y la posteridad.
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de Platon es en los didlogos la imagen de eros, que facilita el reflejo y la reciprocidad,
anterosl7?, para el alma del lector.

Asi, finalmente, Platén nos recuerda que como héroe erético no debemos honrar a
Socrates en su particularidad histérica sino como el paradigma filoséfico de la actividad
y de la tarea que ejerce como héroe erético; de lo contrario, caeremos en la misma
vacuidad que el ebrio Alcibiades. Considerar el conjunto de didlogos a partir del enfoque
dramatolégico nos permite observar que la condicion erética de los didlogos les otorga
vida siempre que estos sean examinados. En efecto, en su vivacidad, los didlogos, la obra
platonica, reflejan al lector permitiéndole ver en ellos sus deseos y sus miedos, le
permiten al lector enfrentarlos, aceptarlos y, finalmente, le solicitany conceden el valor
de conocerse. Los didlogos, que siempre plantean la pregunta por cémo debemos vivir,
incitan y dirigen nuestro eros, dandonos el valor necesario para proceder con la
investigacion del Bien a pesar de las limitaciones y los miedos. La leccion para Cratilo,
Teodoro, Simias y Cebes, para Equécrates y para nosotros lectores es tener valor para
reconocer nuestra naturaleza erética y dirigirla hacia los objetos més nobles; examinar la
viday, al hacerlo, dejarla al servicio del Bien, pues solamente asi podemos realizar, como

veremos a continuacion, el mayor acto heroico-erético, bajar a la caverna.

179 Gordon (2012) y Halperin (1985) concuerdan en que una de las innovaciones de Platon es introducir en las
interacciones eroticas la reciprocidad, anteros. Al respecto, Zuckert (2009) considera que eros es lo que distingue a
nuestro héroe de los otros “filosofos” que aparecen en los didlogos de Platon.
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RECLUTAMIENTO

El examen del valor se configura y concluye al desembocar en la Repiiblical®9; porlo
tanto, este tltimo capitulo se ocupa de (1) mostrar en la milicia la necesidad de recorrer
el camino largo para la total y correcta conformacién del ejército de amantes, dando con
ello las indicaciones educativas claves que la elecciéon de nuestro baluarte y héroe
proporciona con el accionar de suvida; a partir de esto, podemos (2) proponer que el acto
de mayor valor tiene como naturaleza la apropiacionde la disposicién erética del fil6sofo,
pues el valor de esta apropiacién nos dirige a la bsqueda del Bien, lo cual, finalmente,
nos permite ser realmente justos, bajando de nuevo a la caverna.

Habiendo visto en las “letras grandes” el caracter erético del héroe en los didlogos
que presentan los momentos estructurales de su vida y su desempefio enla guerra eterna
en el campo dialéctico, estos dos puntos estructurales del capitulo confirman “que todo
hombre que sea bueno es demonico, tanto en vida como muerto” (Critilo, 398c). El correcto
entendimiento del valor en el cardcter heroico-erético del filésofo para el ejército de
amantes permite hacer frente a la opinién que considera que el valor requiere olvidar el
“bien personal” para lograr un bien “mayor”, pues como la exposicién ha mostrado, esta
visién es imposible para un platénico debido a que el Bien es uno para el individuoy la
polis. Asimismo, al ser el valor una virtud81, es decir, una disposicién que necesariamente
es guiado por la luz del Bien, se observa la falsedad de la tesis de Calicles, que considera

al fil6sofo como una criatura patética, totalmente ignorante de los placeres y deseos del

180 “The Republic is awar story: just the sort of tale that would appeal to a lad named “Polemarchus” (“leader in war”).
But since these Guardians must be both fierce and mild—a combination made glaringly problematic by the fact that
their only job will be to fight—they must receive a special kind of education. Because of this, the Republic becomes
an educational tale in a double sense: it is an educational tale about education. What makes this tal particularly
educational for Polemarchus is that it is the tale of how excellent soldiers are educated” (Altman, 2012: 85).

181 Una vez mas la lectura tradicional tiene conclusiones bastante cuestionables debido a los prejuicios que no
examinan y a las dificultades que posa un examen del valor; asi, comentaristas como P. Foot, en Virtues and Vices
(1978: 16) estiman al valor como unavirtud en unos casos y en otros como un veneno.
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“hombre” (Gorgias, 484d); demostramos, por el contrario, que el filésofo posee el
verdadero deseo en la busqueda del Bien, y en el ejercicio de la justicia encuentra el

verdadero placer.
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MILICIA

La milicia es la preparacion, la educacion para el servicio en el ejército de amantes
que se debe prestar en la guerra eterna y que, por lo tanto, nos prepara para enfrentar
cualquier condicién histdrica particular. Asi, frente a la cuestion fundamental que se
examina en la Repuiblica, a saber, ;valela pena vivir siendo justo?182, el didlogo nocturno!83
se ocupa de mostrar que vale mas la pena vivir siendo justo asi se parezca injusto, que
parecer justo y ser injusto. Del mismo modo que la Repiblica, esta tesis ha “imitado” el
proceder de la exposicion desarrolldndose metodolégicamente de las letras grandes a las
pequeiias, mostrando que la justicia enla ciudad y en el individuo es una y la misma; asi,
en este punto veremos que el valor se expresa en la persecucion erética del Bien, pues en
el Bien yace la esencia de todas las virtudes y su luz otorga el mayor acto de valor: bajar a
la caverna.

Para cumplir con el objetivo propuesto para esta secciéndel capitulo, la milicia debe
tornarse fundamental en la preparacién del ejército; en este sentido, se debe, con ella,
permitir el entendimiento y reconocimiento dela necesidad derecorrer con perseverancia
cada paso en el camino corto y, més atn, tener valor para no detenernos en él y continuar
con el camino largo; en la milicia y en el camino no existen atajos. En efecto, solo mediante
un entendimiento fundamental del valor, que requiere la apropiacién erdtica que
persigue el Bieny que se desarrolla en el camino largo, puede solucionarse la paradoja que

se establece en el libro I en lo que se denomina como la “ciudad de los hombres buenos

182 | a cuestion es resumida asi de manera intrinseca en el didlogo, para esto se tuvieron en cuenta los miltiples
desafios que la Republica enfrenta, a saber: (1) el desafio de Céfalo sobre el sentido de la vida; (2) el desafio de
Polemarco para la relacion entre apariencia y ser; (3) el desafio de Trasimaco y de la “ciudad de solamente hombres
buenos”; (4) el desafio de Glaucdn sobre la “naturaleza” de la justicia y, finalmente; (5) el desafio de Adimanto a
Platon (366d-367a). Sin embargo, de manera extrinseca, en relacion con el héroe, el desafio directo lo elabora
Clitofonte. Mirando a lo intrinsecoy a lo extrinseco, tenemos el desafio de Platon a nosotros lectores, a tomar parte
en la guerra eterna 'y a unirnos a su “ejército de amantes”.

183 Recordandonos el consejo nocturno en las Leyes (960c-968c).
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solamente” (347d): en ella, se postula que un verdadero gobernante considera lo mejor
para sus gobernados al gobernar, pero si es cierto que un “hombre de conocimiento”
prefiere ser beneficiario antes que benefactor, el “hombre de conocimiento” decidird no
gobernar. Si esto es el caso, el verdadero gobernante se opondria al hombre de
conocimiento, pues a diferencia del verdadero gobernante, el hombre de “conocimiento”
esta guiado por su ventaja “propia”. Frente a esta postulacion, “el estudiante que ha
tomado a la Republica bajo los principios pedagoégicos, esta bien preparado para
interrumpir, justo como Glaucén lo hace, y rechazar la decisién de que un verdadero
hombre de conocimiento sea aquel que decide ser beneficiario en lugar de benefactor”
(trad. prop. Altman, The Reading Order of Plato’s Dialogues, 2010: 25).

En el establecimiento de la ciudad, en las letras grandes, el argumento en el dialogo
ha otorgado espacio para la apariencia, acogiéndola, pues a partir de ella y de la
posibilidad del conflicto deviene el crecimiento en la polis. En efecto, la polis crece y se
expande, adquiriendo una “poblaciéon superflua”, basada en la apariencia; esto nos
recuerda la expansion de Atenas bajo el mandato de Cimén y Pericles (Taylor, 2013: 274);
la polis, al crecer y desarrollarse, solicita el ingreso de nuevas profesiones como el “actor”
y el “empresario”, pues los ciudadanos requieren de “nuevo” entretenimiento al adquirir
o refinar sus gustos. Asimismo, con el objetivo de garantizar el mantenimiento y la
seguridad dela polis, se hacen necesarioslos guardianes (374d), con ello, se hace necesario
también el planteamiento de su educacién, lo cual conlleva tomar decisiones que
formaran a las préximas generaciones a partir del entendimiento que el didlogo expone
del Bien. Empero, el didlogo invita al cuestionamiento de estas decisiones, pues,
finalmente, nadie puede educarnos, entendido esto tnicamente una como obligacién
externa, debido a que la educacién del Bien no puede obtenerse si no se toma, a la luz del
Bien, una decision libre y propia, resultado de la apropiacion erética que ya he expuesto
en el capitulo anterior.

Una de las primeras decisiones formativas que debe tomarse en este proyecto
educativo, y cuya importancia ya hemos mostrado, es la elecciéon que se examina en el

libro II sobre el modelo a seguir, a imitar (388), para la correcta educacién. Esta eleccion
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es vital para la educacién de los guardianes y, porlo tanto, para el futuro de la ciudad. El
héroe ayuda a formarnos, ya que le imitamos luego de haberlo examinado. Como he
mostrado, el corpus propone un héroe que, sumido en la lucha de mantener la tensién
dialéctica, persigue eréticamente el Bien. A diferencia de los héroes épicos, a Socrates le
interesa la guerra eterna que ya hemos descrito, pues incluso al llegar de una batalla se
pone en guardia y pregunta por el estado de la filosofia (Cdrmides, 153a); es notable que
a nuestro héroe le interesa lo mejor para el alma.

Uno delos primeros peligros, probablemente el mas grande dela lectura tradicional,
consiste en detenerse, como lo hace Hobbs (2000), en el camino corto; el detenerse sin
perseverar lleva a Hobbs a desestimar a Socrates como el modelo de Platon (2000: 240),
considerando que una figura mas adecuada para este papel es Odiseo (2000: 239). No
obstante, es fundamental que una lectura atenta desestime a Odiseo como héroe platénico
y lo considere, teniendo en cuenta el testimonio de Odiseo sobre Aquiles en el Hades
(Odisea XI, 467-540)184, como la antitesis de Socrates; mientras el modelo de vida que
ofrece Odiseo promueve la mentira, incitando al miedo y a la cobardia, Socrates, en
cambio, incita al valor que provee el deseo activo de una vida justay bellal85.

Al hacer de Sécrates su protagonista y héroel86, Platon dramatiza la “mejor” forma

de existencia humana, contrastdndola con otras en los demés personajes y filésofos. En

184 Odisea (XI, 467-540). Afiadase que Odiseo, como buen retérico, que nos recuerda a Pericles, adapta su logosasu
audiencia. Si creyéramos en las palabras de Odiseo le tomariamos, por encima de Aquiles, como el mejor de “los
aqueos” (Odisea VIII, 78). Por lo tanto, respecto del destino de Aquiles, dudamos de las palabras de Odiseo y
atendemos al discurso de Fedro en el Banquete (189). Para el debate de las acciones de Odiseo recomiendo ver: Scott
Richardson “Truth and Tales of the Odyssey” Mnemosyne 49 no. 4, 4th series (September, 1996: 393- 402) y Gregory
Nagy, The Best of the Achaeans: Concepts of the Hero in Archaic Greek Poetry (Baltimore, MD: Johns Hopkins
University Press, 1999: 25-35).

185 Como hemos visto, para el héroe es mejor morir que abandonar la filosofia (Altman, 2012: 382). En la Republica,
Sécrates propone censurar -en el sentido de reprender mas no de violentar el texto- el testimonio de Odiseo sobre
Aquiles en el Hades, ya que este testimonio obedece a intereses egoistas y es una mentira que incita al miedo sobre lo
que no debe ser temible para el fildsofo, incita a la cobardia sobre nuestra propia condicién mortal (386b-c) y no al
valor ante la vida.

186 En contraste con esta postulacion, Strauss estima que en las Leyes, el Extranjero Ateniense es Socrates luego de
haber escapado de la prisidn, esto contradice nuestra lectura sobre la labor heroica que conduce Socrates con su vida
y la coherencia que le provee el examen y la basqueda del Bien, contradice el Critén. Por otro lado, aunque es deudora
en gran parte de los andlisis de Strauss, la posicion hermenéutica de Zuckert (2009) ubica a las Leyes en el primer
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este contraste es evidente que Platon entiende la filosofia como la btsqueda del
conocimiento y no como su posesion. Esto implica un reconocimiento de las limitaciones

propias que enriquecerd al hombre hasta el fin de los tiempos (Zuckert, 2009: 861)187:

So6crates nos aparece, al mismo tiempoy por las mismas razones, como el perfecto
erotikos y el filésofo asimismo perfecto, y lo es precisamente porque va més alla del
amor sexual y utilizalaatraccion de labelleza con vistas ala adquisiciéndela virtud
y del conocimiento de lo real. El es, sin duda, aquél en quien el alma intelectiva
recupera sus alas para volver a la morada de los puros inteligibles y para gozar de

nuevo de su contemplacion (L. Robin, La teoria platonica dell’amore, cit., p. 216. trad.
G. Reale)

Luego de discutir sobre el modelo heroico a imitar, se procede, en los siguientes
libros (I a IV), a establecer los lineamientos educativos que deben seguir los guardianes;
en este punto se efectda la division del alma, correspondiente a las tres clases de estado
(580d); por esa misma razon, el andlisis de las virtudes se realiza por separado (504a). Lo
importante es notar las implicaciones de esta divisiéon y la importancia del libro VII para
nuestro andlisis del valor, pues alli encontramos el punto central del platonismo. Recorrer
el camino corto es necesario, pero se debe tener en cuenta que este camino no es sino una
parte del camino largo.

En efecto, la virtud que es descrita y analizada en el libro IV, camino corto, es todavia
una virtud aparente, depende, como se vio en el Protigoras'88, de un cardcter inherente y

“natural” que es moldeado por la tradicién social de la ciudad. En este punto, al observar

lugar del orden del corpus, pues la autora considera que aquellas preparan y solicitan de la introduccién del filosofo
para el corpus.

187 Obedecer a las pasiones y al placer de satisfacer los apetitos mundanos reside en la falsedad de tomar lo aparente
como el ser. El verdadero placer de la vida filoséfica reconoceal sery a la apariencia en su tensarelacion intrinseca
y dialéctica. Los “primeros placeres”, correspondientes a la apariencia, son “falsos” no porque no puedan ser
totalmente satisfechos sino debido a que su satisfaccion continua no engendra verdadero placer sino hastio.

188 En el Protagoras, el “campeon” del vopoc le concede mas importancia a la ¢pvoig. El sofistaconsideraque el valor

es producido por unacondicidn natural Unica: Ovudg (Taylor, 2013: 262). Basar el analisis del valor en una “condicion
natural” es lo que lleva a decir que el valor entre hombres y mujeres es distinto.
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las partes del alma de manera independiente, debemos diferenciar el thymos de la
“voluntad”, ya que la voluntad no puede ser distinguida del juicio y el juicio es una
deliberacién que le corresponderia a la parte racional (Aoylotikév) (Taylor, 2013: 282)189.
En esta divisién, como bien lo nota Glaucoén, el thymos!®? no esta totalmente ligado a la
razon, pues su accionar se observa en los nifios que atin no se han desarrollado (441a), y
por eso debe ser guiado mediante la educaciéon. No obstante, a diferencia del thymos, el
valor no es un guardidn de la razén sino el efecto de la unificacién realmente armoniosa del
alma’®1.

En linea con las divisiones anteriores, al final del libro IV la justicia parece ser
entendida en términos de balance entre las “partes” del alma. Sin embargo, este balance
es aparente, pues considera que la virtud deviene de un consenso estructurado que se
asemeja a la armonia (431d-e). Se asemeja, pues en este consenso la justicia consiste en que
cada “parte” o individuo se ocupe estrictamente de lo suyo y haga tinicamente el trabajo
que le corresponde, sin interferir con los demas (433d)192. Es claro que la esencia de esta
justicia, de este balance entre las virtudes y las partes del alma, reside en una clara,
constante y operante division entre las clases, “las partes” y los individuos (434b-c) con
miras a evitar la guerra civil (442c). Por consiguiente, es evidente que aun en el libro IV
las virtudes que se practican en la ciudad son distinguibles; por lo tanto, también es

manifiesto que las “distintas” virtudes se practican de manera mas prominente en

189 §j, como muchos comentaristas, entendemos el valor (inicamente como restrictivo al thymos, entonces estarianos
restringiendo a la virtud a una condicién natural (411b) que debe ser estimulada y restringida segln sea el caso;
asimismo, su accién solamente es reservada, en primer lugar, para los “extrafios” “otros”y luego para si, como lo
vemos en el caso de Leonito y su indignacion propia ante sus “malos” deseos (440a-b). El valor que se demanda de
un buen soldado, requerido para “luchar” frente a las dificultades y exigencias del logos, no puede correspondera un
codigo de honor resultado de la “primera educacion”, sino que debe ser examinado por el propio guardian, por medio
de su propio examen.

190 Odisea (XX 5-10) en dondesedice que el corazén es la residencia del thymos.

191 No solo en la RepUblica sino en todo elcorpus de manera armoniosa, esto se opone a las consideraciones de Hobbs:
“early dialogues such as the Laches and the Gorgias do not seem aware of the metaphysical implications of their
ethical assumptions” (Hobbs, 2000: 51).

192 «“He [Plato] accordingly proceeds to analyse the virtues of the individual along the same lines. It is owing to his

reason that the individual is wise, and owing to his thumos that he is brave; simply possessing of reason and thumos,
however, will notbe enough:they must also be performing their proper functions” (Hobbs, 2000: 21)
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diferentes “partes” de la sociedad. De hecho, en 430c atin se considera que la descripcién
dada para el valor en ese punto es adecuada solamente como un valor “civico”, que
deberé ser revisada luego, pues la verdadera unidad de las virtudes solamente comienza
a emerger en el libro VI cuando se da la discusién de los fil6sofos reyes (Taylor, 2013:
298).

Por lo tanto, la justicia propuesta en el camino corto solamente es aparente, pues su ser
se mostrara en el transito del camino largo, solamente mediante él podemos alcanzar un
entendimiento de todas las virtudes en su verdadera unidad y comprender el valor, en
su doble ejercicio: en la bisqueda erética del bien y en el regreso a la caverna. El camino
largo que recorre nuestro héroe ennoblece su caracter y permite diferenciar el valor
descrito en el libro IV con el del libro VI.

En este punto podemos declarar que el objetivo fundamental de la milicia para el
ejército se cumple al alcanzar la comprensiéon de que el alma debe ser realmente armoniosa,
no “meramente” estructurada o semejantel?3. En este sentido, alcanzamos el fundamento
de la educacion de los guardianes en la educacion del filésofo; aquella es preliminar y
debe perfeccionarse, pero solamente puede hacerlo enfrentando la violencia de las tres
olas. Efectivamente, en la Repiiblica los guardianes que pruebenser valerosos enla guerra
serdan honrados como Olympionikai (466a)1%4, pero el honor que les espera a aquellos que
retornen a la caverna sera ain mayor.

El analisis del valor y la propuesta de un modelo para guiar nuestras vidas es una
contribucién fundamental para el alma y, por lo tanto, para la polis. El valor es necesario
para el reconocimiento propio, es una disposicién que nos permite enfrentar el miedo.
Platéon nos muestra que la sociedad y la vida deben ser dirigidas por el compromiso con
la btsqueda del Bien. En Socrates encontramos este modelo heroico-erético, “no

podemos, por consiguiente, comprender a Eros s6lo como una representaciéon de

193 En el alma estructurada la justicia es lo propio de cada parte, pero la estructura debe ir mas alla de la semejanza
con la armonia para ser la armonia misma, pues ocuparse de exclusivamente delo propio es ser idiota: W 1woc.

194Y se les permitira “besar” a aquellos que elijan y desposarles (468c). Aqui es notable que los guardianes més
valerosos vean su eros recompensado.
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Socrates, sino que, por el contrario, debemos comprender a Sécrates, en cuanto hombre
‘demonico’, segtin la imagen de Eros” (G. Kriiger, Ragione e Passione, p. 152 trad. por
Reale, 2004: 193.)

En este sentido, el aporte de la mediacion de eros para el platonismo debe entenderse
en términos de vinculacién; por lo anterior, la Republica es, de la misma manera que eros,
“lo que agrupay atina” (462a), lo que “enlaza todos estos elementos y consigue entre esta
variedad su propia unidad” (443e). Asi, mientras Hobbs se pregunta si un hombre
requiere trascender lo que usualmente es se entiende por humanidad para alcanzar la
virtud, nosotros respondemos, viendo el capitulo 3, que desear el Bien y lo Bello es
precisamente ser humano9°.

El ejército de amantes recluta y abre sus filas para todos; Platon nos muestra que
incluso unjoven esclavo es capaz de descubrir principios universales bajo la correcta guia
que provee el héroe erdtico. No obstante, es claro que el soldado de nuestro ejército
necesita mas que el coraje que sube la sangre a su cabeza, el soldado de nuestro ejército
requiere discernir entre lo bueno y lo malo para poder ser virtuoso y ttil para lo bueno y
sus companeros.

No hay atajos en el camino (533c). Si Adimanto no recuerda el procedimiento
hipotético del camino corto, no es merecedor de escuchar el resto (504b-d). La Repriblica
no ofrece una definicién tedrica de la justicia sino una muestra de lajusticia, un ejemplo.
Por consiguiente, como lectores debemos tener valor y perseguir el argumento, pues
aunque el camino “es dificil de atravesar, no obstante, hay que marchar” (432d) y “tener
realmente el valor de decir la verdad, sobre todo cuando se habla de la verdad” (Fedro,

247c¢).

195 E valor es requerimiento necesario y otorgado por la apropiacion de nuestra condicion erética, sin distincion de
género, clase 0 raza. En contraste, Aristoteles, paraquien la virtud y el valor son nobles y excelsos (Etica Nicomaquea
1115a-b), no establece una clara “unificacion”, el estagirita incluso considera, de manera cuestionable, que la virtud
y el valor son distintos entre el hombre y la mujer (Pol. 1260220 1277b20; Poet. 1454a23).
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El andlisis afluente de esta tesis desemboca finalmente en la centralidad del
platonismo, a saber, el libro VII de la Repiiblica. Con la milicia hemos comprendido que
es necesario recorrer el camino corto de los libros I-V, pues este camino, en su rol de
basanos, pone a prueba el valor del examen realizado, pasando del parecer al ser; no
obstante, para comprender el ser del valor, debemos observar lo que estd mas alla del ser
y ponernos a su servicio: el Bien1%¢. El Bien nos permite escuchar la armonia en la
estrambotica guerra eterna, comprendiendo el conflicto entre ser y parecer. Por lo tanto,
considero, junto a Taylor, que no hay duda de que el Bien sea idéntico a la Belleza que se
ha mostrado en el Banquete como el objeto del amante, del filésofo (Taylor, 2013: 287), y
tampoco es distinto al principio que en el Fedon representa lo &yaBov: principio
verdadero que nos mantiene unidos, siendo la causa del orden en el universo (Taylor,
2013: 287).

Solamente el recorrido del camino largo permite la visién del Bien que le otorga al
alma el ser una y no tanto como un conjunto de partes distinguibles!®’. De esta manera,
las virtudes mismas, en este punto, alcanzan la unidad (Taylor, 2013: 284). En efecto,

aquel que recorra con valor el largo y dificil camino de una vida dedicada a la bisqueda

196 F] Bien es para los objetos del conocimiento y para el conocimiento lo que el sol es para los objetos visibles y para
la vista (Taylor, 2013: 286). El Bien le otorga a los objetos su ser (ovoia), Yy, como el sol mismo, es distinto de los
colores que vemos y de la vista; el Bien es algo mas noble que el “ser” (Taylor, 286). La luz del sol en el libro V11
brota de él como su fuente, el Bien. Al “ser” el Bien la fuente de la luz, no la luz misma que emana, se establece una
trascendencia que se halla mas alla del ser, a ella agradece su ser la verdad.

197 Compartir la esencia no quiere decir que dos cosas sean idénticas, por ejemplo la tragedia y la comedia comparten
la misma esencia: la mimesis, pero noson idénticas. Son especies de un mismo género. Esto aplica para el Bien como
esencia de todas las virtudes y para aquellos que consideran que todas las virtudes en Platén son indiferenciables. Sin
embargo, no considero correcta la propuesta de Paul Shorey en The Unity of Plato’s Thought (1903: 83) en donde
considera, basado en una lectura aristotélica del corpus de Platon, que el Uno correspondaal Bien; considera que el
la reflexion sobre las formas consiste en un mero hipostasiar lo fisico. En contraste, considero que el Bien es uno, en
oposicion a “varios”, pues “el Uno” no es el Bien sino que el Bien es uno.
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heroico-erética del Bien, hace que su vida un tenga un tnico y perfecto principio de
accion, la vision suprema del Bien mismo; el conducir todos los actos y la vida de acuerdo
con la visién suprema del Bien implica la obtenciéon de todas las virtudes, no
exclusivamente de una; en consecuencia, la accién valerosa es a la vez prudente, piay
justa. No debe entenderse esto como si el valor fuese un mero “resultado” sino que el
valor se ha expresado también en el ejercicio de la correcta deliberacién y examen que
permite buscar y, con ello, escoger lo que esta “bien”, no lo facil, pues lo bello es dificil
(Hipias Mayor, 304e)1%8; en ello radica el cardcter heroico del valor.

En la Repuiblica es evidente que asi como la “lalinea” serecorre ensu totalidad, tanto
en ascenso como en descenso, de la misma manera, el camino que abre el didlogo para la
educacion debe recorrerse completo, desarrollandose también de manera dialéctical®®.
Por lo tanto, la accion valerosa de regresar y bajar de nuevo, que observamos en el libro VII,
y ala que nuestro héroe invita, solo es posible para el hombre que, al salir forzosamente de
la caverna?%0, se reconoce ontolégicamente debajo del Bieny, por lo tanto, ejerce la justicia
al bajar. Regresar a la caverna es el acto de la justicia por antonomasia; las beligerantes
consideraciones hermenéuticas del primer capitulo nos permiten ahora confirmar que el
acto de justicia se encuentra escrito en la primera palabra de la Republica que tanto revis6

Platén en su vida: katéfnv201. Bajar a la caverna conlleva el mayor acto de valor, pues tal

198 Debe entenderse que aunque en el proceso educativo, el camino es dificil, la decisiéon de lo bueno y bello es
“natural” para el fildsofo.

199 Es necesario recorrer el camino de la educacion, en la RepUblicay en el corpus, pasando porlos estudios fisicos,
musicales y cientificos de manera dialéctica. La dialéctica es el ejercicio erdtico que permite, como un trampolin, la
vision del Bien y el sumergiros, con justicia, en la profundidad caverna.

200 Al leer con atencidon (515a-e) se nos hace evidente que la liberacion “forzosa” debe entenderse como el
desdoblamiento de nosotros como prisioneros y libertadores, en este sentido no se puede esperar que sea Unicamente
el otro quien eduque o guie, debemos hacerlo nosotros mismos con los demas.

201 | testimonio sobre la continua revisién de la palabra inicial de la Republica debe comprenderse en nosotros
mismos, en la revision continua que nos recuerda, en nuestra propia “tablilla de cera” (Teeteto, 194c-d), que debemos
bajar. En consonancia con lo anterior, considero que aquel que baja se opone a Giges (359¢c-360b), para una lectura
alternativa propongo revisar a M. Davis en The Soul of the Greeks (2011), alli interpreta la RepUblica mediante el
camino corto de Giges; esto lo lleva a una lectura cuyas conclusiones se me presentan como antitesis a mi tesis, pues
mientras Giges hace su cuerpo invisible y lleva a cabo crimenes e injusticias con miras a sus objetivos egoistas, el
deber en el alma del filésofo es “invisible” para aquellos que intentaran asesinarlo en la caverna.
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como el entendimiento requiere de un trampolin para ver el Bien (511c), el valor requiere
del esfuerzo heroico que implica salir de la caverna para luego “sumergirse” y regresar a
ella202,

De esta manera, la tesis encuentra el cierre regresando a una consideracién
hermenéutica sobre la totalidad que permite comprender la virtud del valor: el didlogo
Repriblica debe ser entendido entonces como las letras pequetias de la grandeza del corpus
que nos muestra el recorrido de nuestro héroe. Efectivamente, bajar a la caverna es el acto
singular que expresa una vida dedicada a la busqueda heroica del Bien, al recorrido del
camino largo y de regreso en el que se han pasando dias largos y dificiles203.

Podemos ahora establecer con claridad que el valor consiste en mantener la tensiéon
dialéctica propia dela busquedaerética del Bien, que permite unificar la vida, las virtudes
y la polis al bajar ala caverna2%4. El valor se expresa en la vida del fil6sofo, héroe erético
que se mantiene en la verdadera guerra eterna y practica la justicia. La posicion
hermenéutica que ha mediado en este campo de batalla particular termina por apropiarse
heroica y eréticamente dela mediacion, del metaxii, haciendo de la vida filoséfica el instante
de valor. El instante que brota de la comprensioén actuante de la experiencia erética; el
héroe, como el amante, comulga con el instante para ver la Belleza en si; el instante er6tico
concede los elementos posibles para la contemplacién del Bien.

Este reconocerse ser erotico implica la verdadera libertad en el cosmos al comprender
su lugar en él. En este sentido, la libertad es comprendida como la afirmacién pura del
Bien; alejados de la luz, abajo en la caverna, nos encontramos prisioneros, la libertad que

se gana con el trabajo duro nos permite, finalmente, salir, arriba, libres, y bajo la luz del

202 Claramente, como se ve en 516d, no basta salir sino regresar. Aqui vale recordar el testimonio de Odiseo sobre
Aquiles, el falso héroe que presenta en su mentira Odiseo preferiria quedarse afuera en cualquier condicién que
regresar heroicamente a la caverna, sabiendo que alli, seguramente, morird. Asimismo, una vez mas, debe recordarse
la importancia del trampolin, pues él brinda el poder salir con altura con el objetivo de sumergirse correctamente.

203 Hesiodo (1997) Obras y Fragmentos: Teogonia; Trabajos y Dias; Escudo; Fragmentos; Certamen.
204 A diferencia de la moral cristiana que juzgaria el afan de honorcomo “inapropiado” 0 “desagradable”, los griegos

consideraban que el reconocimiento del honor se encuentra estrechamente vinculado a la virtud (Reale, 2004: 209)
negar el honora aquel que lo merece es el peor mal e injusticia.
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Bien, tomar la decision de justicia. Socrates ha tomado la tinica decisién puramente libre
bajo la mirada del Bien, ha regresado. De hecho, como se analiz6 en el Banguete, Socrates
se reconoce como filésofo por acogerlalucha a la quelo incita su deseo erético, el fil6sofo
es amante y luchador, pues la filosofia es una vida de progreso, no para aquellos que ya
consideran poseer todo el conocimiento, sino para quienes, deseandolo, lo persiguen. Por
lo tanto, el instante ahora deja de ser una alegoria para, en la totalidad de la vida, ser la
verdad misma (Republica, 532b-c); en él se captura una vida en presencia del Bien. En
efecto, respecto de la condicién erdtica propia del instante, Socrates declara en el
Menéxeno (235b) que “en un instante me he hecho mas fuerte, més noble y mas bello”;
cada decisiéon de su vida ha sido guiada por el Bien?%3.

El analisis del valor termina reconociendo sus limitaciones, ya que no pretende dar
cuenta de la totalidad del corpus o de la Repuiblica, sino proponer una indicacién, esbozar
un gesto seductor que invite a tener valor, a entablar el didlogo y a unirse al héroe erético
en el ejército de amantes20¢. Por lo anterior, el andlisis consider6, a partir de su posicién
hermenéutica, que su “objeto de estudio” debia analizarse en el paradigma que Platén
nos ofrece en el corpus, desde los momentos estructurales de la vida de su héroe erético y
en su desempefio en la guerra eterna; la Republica, tratada desde la centralidad del libro
VII para el platonismo, fue el basanos, la piedra de prueba, que permitié establecer el
“valor” de la tarea realizada. Queda entonces la exigencia de valor para el lector, de
enfrentar, con el ejemplo del héroe erético, la guerra eterna en las filas del ejército de
enamorados, y en ella, la realidad de nuestro pais que tanto nos concierne, pues el valor
que se expresa en el campo de batalla particular es producto del verdadero valor que se

practica en la guerra eterna y que tiene como campos la ciudad y las conversaciones,

205 platén no diferencia el “conocimiento” del Bien de la actividad practica como lo haran distintos filosofos en la
posteridad. Lo importante es comprender, con Platén, que la mera contemplacién del Bien implica la realizacion
ontolégica de bajar (katépnv). Por consiguiente, el filosofo debe esforzarse y dedicar su vida a la bdsqueda del Bien,
una tarea ciertamente heroica, el Bien no puede ser visto realmente sin convocara su servicio (Taylor, 2013: 295).

206 E| enamorado del Bien se preocupa por el alma del otro y por la suya, su valentia no es un mero “frente ati” sino
un contigo, juntos. En la Republica, en este didlogo, termina de configurarse el analisis erdtico del valor frente al Bien
que le otorgasu ser.
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enfrentando el reto propuesto por el ordculo: conécete a ti mismo. En este sentido, la
justicia que buscamos alcanzar enlos didlogos de paz no puede realmente alcanzarse por
fuera de la labor filos6fica?07. Como bien vemos en los didlogos, en un ambiente de guerra
el didlogo es lo tinico que nos permite buscar la justicia. La “forma” erética de la filosofia
platénica solamente puede encontrar su verdadera expresién en el didlogo, pues, en
concordancia conlo expuesto, en él la seduccion filoséfica alcanza la reciprocidad del otro
que permite la apropiacion de la existencia; inicamente en el ejercicio del dialogo la
filosofia se permite el reflejo de si misma en la practica: en esto consiste la naturaleza
performativa del didlogo.

En las filas del ejército de amantes, el valor es necesario para llevar a cabo nuestra
labor: entablar el didlogo que garantiza a la polis su supervivencia y justo desarrollo,
enfrentando los peligrosy las dificultades que implica ponerse al servicio del Bien; el valor
del didlogo reside en que éste permite el examen y, por ende, la persecucion del Bien208.
Por lo tanto, nada es mas honorable y heroico que disponerse al servicio del Bien209.

Deseo dejar la invitacion al examen de esta propuesta, a entablar un dialogo, a la
lectura de Platony ala verdadera libertad que se pone al servicio del Bien, pues vivir a su

servicio es lo que requiere y otorga valor.

207 «“Lo que caracteriza a la sociedad actuales la falta de energia de enlace dial6égico. Cuando del escenario desaparece
lo dialégico, surge un teatro de las afectaciones. Estas no estan estructuradas dialégicamente. Implican una negacion
de lo distinto” (Han, 2015: 43).

208 | a5 constituciones “imperfectas” son examinadas con miras al alma y no es de su interés una teoria politica sobre
ellas. Asi,se muestran las consecuencias de no dirigir al alma hacia el verdadero objeto de su deseo, el Bien. La tirania
radica en poner nuestravida, ofrecer nuestro eros, a la “ambicion falsa” que nos convierte en esclavos del honor, del
dinero o del poder, sumidos en la ignorancia del Bien, en la que solamente quedala cobardia (deilia).

209 No se debe entenderesto en un sentido cristiano, pues aqui el servicio enaltece a aquel que sirve, no es meramente
“altruista”, no se realiza por abnegacion: “es dificil, para un hombre moderno, representarse el caracter absolutamente
publico de la conciencia entre los griegos. En verdad, entre los griegos no hay concepto alguno parecido a nuestra
conciencia personal” W. Jaeger, (Paideiavol 1: 25).
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ANEXO

Organizacion dialogica de los Dialogos de Platon
Basado parcialmente en Cathenine Zuckert, Plare = Philosophers

Socrates es interlocutor

Socrates mo es
interlocotor
. Dialogos “parrados™ Didlozos “dramaticos™ donde
Orden lineal por algniEJE! Srﬁncraghi 85 Socrates mo es Dialogos
diferente de por Socrates imterlocutor interlocutor “dramaticos”
Socrates principal principal
Leyes Leyes
Epinomis Epinomis
Parmenides Parmenides
Protagoras Protagoras
Aleibiades 1 Alecibiades I
Aleibiades IT Alcibtadas IT
Amante: Amantes
Cearmideas Carmides
Lagues Lagues
Hipias Mayer Hipias Mayor
Hipias Menor Hipias Menor
Banguete Banguete
Fedro Fedro
Clitofonte Clitofonts
Hiparce Hiparee
Minos Minos
Ton Ion
Republica Republica
Filebo Filebo
Timeo Timeo
Critias Critias
Teages Teages
Euntidemo Eutideme
Lisiz Lisis
Gorgias Gorgias
Menon Mencon
Teaatato Teetato
Eutjfren Eutifron
Cratile Cratilo
Safista Safista
Politico Politico
Apelogia Apologia
Critan Criton
Fedon Fedan
Menexene Menexene




