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E! pueblo griego da al mundo occidental la inquietud del
perfeccionamiento constante. Cuando descubre que el hombre
puede individualmente ser mejor de lo que es y socialmente vivir
mejor de como vive, no descansa para averiguar el secreto de toda
mejora, de toda perfeccion. Juzga y compara;buscay experimenta
sin tregua; no le arredra la necesidad de tocar a la religion y a la
leyenda, a la fdbrica sccial v a los sistemas politicos. Mira hacia
atrds, y crea la historia; mira al futuro, y crea las utopias, las cuales,
no lo olvidemos, pedian su realizacion al esfuerzo humano. Es el
pueblo que inventa la discusion; que inventa la critica. Funda el
pensamiento libre ¥ la investigacion sistemaitica.

El conocimiento del antiguo espiritu griego es para el nuestro
moderna fuente de fortaleza, porque le nutre con el vigor puro de su
esencia pristina y aviva en él la luz flamigera de la inquietud
intelectual. No hay ambiente mas lleno de estimulo: todas las ideas
que nos agitan provienen, sustancialmente, de Grecia, y en su
historia las vemos afrontarse ¥y luchar desligadas de los intereses y
prejuicios que hoy las nublan a nuestros ojos.

Grecia (...) creyo en el perfeccionamiento del hombre como
ideal humano, por humano esfuerzo asequible, y preconizé como
conducta encaminada al perfeccionamiento, como prefiguracion de
la perfecta, la que es dirigida por la templanza, guiada por la razon y
el amor.

(Pedro Henriquez Ureia, Obras Completas,
Tomo: Il, Pag. 353-54 y Tomo: V, Pag. 238).
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PRESENTACICN

‘"No por Maratén vy
Salaminas wvive vida
inmortal la patria de Platon
y de Aristoteles'.

Adolfo Alejandro Nouel.
Arzobispo de Santo Do-
mingo.

- OR deferente invitacién del autor, escribo

P allestas cuartillas a guisa de presentacién de este
dlinteresante trabajo que, por su caracter (antologia)
y por su esencia (el pensamiento helénico), implica, de parte de
su autor, un profundo conocimiento del armonioso cuerpo de
la cultura griega, al par que una gran capacidad de sintesis, para
reducir hasta donde le ha sido posible, las inmensas
proporciones de ese cuerpo, sin que, con ello, pierda su recio
vigor o se desfigure su equilibrada belleza.

Antes de asomarnos al texto, demos una ojeada al indice
que sirve de guia al lector y nos asaltara de inmediato la
sensacion de que vamos a recorrer en las siguientes paginas, mas
de un milenio de wuna cultura espiritual cuyas raices
sustentadoras (idea de “libertad”, de “justicia”, de la ‘‘verdad”’
a través de la razon, de la “‘belleza” como un goce en si misma,
de la “hermandad universal”, y otras). se ofrecen, con muy
pocas modificaciones al hombre de hoy, después de amamantar
durante los ultimos dos mil afos, cual madre nutricia
sempiterna, la voracidad intelectual del mundo occidental.

Por otro lado, se podra observar también, que el indice,
para ser consecuente con el titulo de la obra, arranca
precisamente del punto donde comienza a fluir, como limpido
venero, el torrente inagotable del ‘‘Pensamiento Helénico'’:
desde las primeras voces (Homero y Hesiodo), para luego
discurrir, paso a paso, sin desviaciones ni saltos molestos, por la
anchurosa senda que desbrozé el pensamiento griego durante
once siglos de infatigables andanzas, hasta penetrar la dilatada
frontera del periodo helenistico.
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Si la no inclusion de los estoicos en el indice, resultare
notoria para el lector de ojo avizor, se le podria ofrecer la
justificacion de que, ciertamente, 'a filosofia estoica es griega de
buen natio, conformando con el epicureismo y el escepticismo
el denominado periodo de la oscuridad filoséfica; pero no es
menos cierto que su pleno desarrollo lo logra en el solar
romano, mecida en el regazo de los filosofos latinos, como
certeramente afirma Ortega y CGasset al sentenciar que “jamas
filosofia alguna ha sustentado tan efectivamente a un Imperio,
como sostuvo el estoicismo el colosal gobierno de los
Antoninos”.

De todos modos, el indice de la obra no deja intersticios ni
huecos peligrosos por donde pudiera vaciarse alguna parte de la
enorme significacién del tema, con riesgo de disminuirlo.

Y a propésito de la significacién del tema, sospecho que en
una que otra mente de los muchos lectores que se asomen a esta
obra, podria revolotear el criterio, —muy coreado, por cierto, en
los tiempos que corren, por aquellos que quieren trocar la
natural evolucion de la cultura por una revolucion
permanente—, de que cada época debe elaborar sus propias ideas
para hacer frente a los retos del momento, sin tener muy en la
cuenta el legado del pasado. A ese tipo de lector habria que
eaplicarle que muchos conceptos e ideas que nos llegan con ese
legado, no tienen cardcter evolutivo, sino eterno, por haberse
estratificado en las conciencias de cientos de generaciones

Por eso andaba muy puesto en razoén el profesor de griego
de la Universidad de Oxford, G. Murray, cuando sefalabaen su
ensayo ‘‘El Valor de Grecia para el Futuro del Mundo”, que se
necesitaron alrededor de dos mil afios para poder sustituir con
ventaja la geometria de Euclides como texto escolar. Y cabria
agregar que, sin embargo de ello, los 4angulos opuestos por el
vértice todavia siguen siendo iguales.

En ese mismo orden de ideas, no creo que nadie pueda
abrigar la duda de que la “virtud”, si es que aun deseamos
mantenerla como un valor ético, tendra que seguir siendo lo que
fue para los griegos: “Un término medio entre dos extremos y
que tiende a hacer felices a los hombres.” Y para poner otro
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ejemplo todavia mads convincente: ;quién seria capaz de hablar
hoy dia de filosofia, sin relacionar su pensamiento, en una u
otra forma, con el de Platon? Seria como navegar en un rio
caudaloso sin conocer la fuerza y direccién de la corriente.

Podrian citarse otros muy valederos ejemplos para
sustentar la evidencia de que, la sementera espiritual del
helenizsmo, sigue dando 6pimas cosechas, a pesar de la bruma
con que la tecnologia contemporinea oscurece nuestra vida
espiritval. O para decirlo con palabras del humanista Pedro
Henriquez Urena: “Todas las ideas que nos agitan provienen,
sustancialmente, de Grecia; v en su historia las vemos afrontarse
y luchar desligadas de los intereses y prejuicios que hoy las
nublan a nuestros ojos”.

Por eso resulta tan reconfortante posar los ojos en libros
como éste que nos regala Luis Brea Franco. Por que se nos
ofrece como abrevadero para refrescar el espiritu en esa
inagotable fuente de humanismo que es el pensamiento
helénico, pues asi como el hombre, atrapado a ratos en el
laberinto de su propia imaginacion, busca en la Naturaleza la
armonia y el equilibrio para orientarse de nuevo, de igual suerte
deberiamos tornar la mirada al mundo griego para fortalecer
nuestras esencias y renovar las ansias de perfeccionamiento.

En lo que atafie al cardcter antologico de este formidable
trabajo intelectual de Brea Franco, no creo que resulte esfuerzo
ocioso el hacer algunas aclaraciones. Por ejemplo: creo que no
andan muy descaminados los que opinan que toda antologia
debe ser juzgada, en cuanto a su valor, con grandes reservas.
Ello asi, porque, precisamente, el valor de toda antologia emerqe
de la distincion y hasta del encanto con que el autor se esmera
en plasmar una pequefia parte de un todo. No olvidemos que la
palabra “anthologia” significo para los griegos, en su mas pura
expresion, “guirnalda’” o arreglo floral hecho con encanto y
distincién. De ahi vino a designar toda coleccion o extractos
de diferentes autores, primordialmente de obras en versos. Asi
pasé al mundo latino como “florilegium” o florilegio, para
servir también de seleccion de obras poéticas.

No cabe la duda, pues, de que tiene que ser harto dificil
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escoger las pequefias partes relevantes de un todo, porque, al par
de ser una “‘sintetizacién’ puramente subjetiva, a gusto del
paladar del autor, demanda también, de su parte, una fina
inteligencia para que lo escogido o seleccionado resulte siempre
lo mejor del todo.

Es ahi donde mora el meollo del problema; y es por ello
que las antologias no reciben el aplauso de todos sus lectores.

Sin embargo, no creo que este sea el caso de la presente
obra. En esta antologia, sin desmedro de su caracter, no hay
seleccién caprichosa u obediente a preferencias del autor. Muy
al contrario, creo que hay un rigor de secuencia que el autor se
ha impuesto, con la finalidad de ensamblar perfectamente las
ideas mas sobresalientes de lo que él ha titulado “El
Pensamiento Helénico’’, de suerte que, dentro de una gran
sintesis, el gran todo se haga comprensible en su grandiosa
magnitud y, como digo al inicio de este escrito, no se desfigure
su equilibrada belleza.

No puedo cerrar estas lineas de presentacién sin expresar
mi satisfaccion por la circunstancia de que la publicacién de esta
magnifica obra se haga durante mi servicio como Decano de la
Facultad de Humanidades de la Universidad Nacional Pedro
Henriquez Urefia, habida cuenta de que el doctor Brea Franco
es en la actualidad el Director del Departamento de Filosofia,
adscrito a este Decanato, en cuya posicion se ha mostrado
siempre como un 1til colaborador y empefioso en dar lustre
a las actividades inherentes a su unidad académica.

La “Antologia del Pensamiento Helénico” que ahora sale a
la luz, es mucha parte para que el autor reciba el aplauso que
merece este fruto de su inteligencia y de su buena preparacién
académica. Con su publicaciéon, se enriquece con mucho la
bibliografia nacional en el dmbito de las humanidades, y la
UNPHU acrecienta el prestigio que ya tiene ganado en su labor
editorial.

Llegue, pues, en buenhora.

Sto. Dgo. D.N.
0 g D.N José Henriquez Almanzar
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CAPITULO

LAS PRIMERAS VOCES



HOMERO

La estirpe de los hombres

UAL la generacion de las hojas asi la de los hombres.
~1| Esparce el viento las hojas por el suelo, y la selva,
24reverdeciendo, produce otras al llegar la primavera;
asi la estirpe de los hombres: una nace y otra perece.

(lliada, Canto VI, vs. 145-148; trad: Luis Seqala y Estalella.

El necio

Sabia muchas cosas, pero todo lo sabia mal.

(Frag. 3, Kink; trad: R. Cantarella).

El ideal de Glauco

A mi me engendré Hipoloco y me envio a Troye
recomendandome muy mucho que descollara y sobresaliera
siempre entre todos v no deshonrase el linaje de mis
antepasados, que fueron los hombres mas valientes de Efira v la

extensa Licia.
{lliada, Cantc VI vs.: 206-210, Trad.: L.5.E.)

El escudo de Aquiles
Hizo lo primero de todo un escudo grande v fuerte, de

19



variada labor, con triple cenefa brillante y reluciente provisto de
una abrazadera de plata. Cinco capas tenia el escudo, y en la
superior grabé el dios muchas artisticas figuras con sabia
inteligencia.

Alli puso la tierra, elcielo, el mar, el sol infatigable y la
luna llena; alli las estrellas que el cielo coronan, las préyades, las
Hiades, el robusto Orién y la Osa, llamada por sobrenombre el
Carro, la cual gira siempre en el mismo sitio, mira a Orién y esla
Gnica que deja de banarse en el Océano.

Alli represent6 también dos ciudades de hombres dotados
de palabra. En la una se celebraban bodasy festines: las novias
salian de sus habitaciones y eran acompafiadas por la ciudad a la
luz de antorchas encendidas, oianse repetidos cantos de
himeneo, jovenes danzantes formaban ruedos, dentro de los
cuales sonaban flautas y citaras, y las matronas admiraban el
espectdculo desde los vestibulos de las casas. Los hombres
estaban reunidos en el agora pues se habia suscitado una
contienda enire dos varones acerca de la multa que debia
pagarse por un homicidio: el uno, declarando ante el pueblo,
afirmaba que ya la tenia satisfecha; el otro negaba haberla
recibido, y ambos deseaban terminar el pleito presentando
testigos. El pueblo se hallaba dividido en dos bandos que
aplaudian sucesivamente a cadalitigante;los heraldos aquietaban
a la muchedumbre, v los ancianos, sentados sobre pulimentadas
piedras en sagrado circulo, tenian en las manos los cetros de los
heraldos, de voz potente, y, levantandose uno tras otro,
publicaban el juicio que habian formado. En el centro estaban
los dos talentos de oro que debian darse al que diese justicia
mas recta.

La otra ciudad parecia cercada por dos ejércitos cuyos
individuos, revestidos de lucientes armaduras, no estaban
acordes: los del primero deseaban arruinar la plaza, y los otros
querian dividir en dos partes cuantas riquezas encerraba la
hermosa poblacion. Pero los ciudadanos ain no se rendian y
preparaban secretamente una emboscada. Mujeres, nifios y
ancianos, subidos en la muralla, la defendian. Los sitiados
marchaban llevando al frente a Ares y a Palas Atenea, ambos de
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oro y con aureas vestiduras, hermosos, grandes, armados v
senalados como dioses, pues los hombres eran de estatura
menor. Luego, en el lugar escogido para la emboscada, que era a
orillas de un rio y cerca de un abrevadero que utilizaba todo el
ganado, sentdbanse, cubiertos de reluciente bronce, y ponian
dos centinelas avanzados para que les avisaran la llegada de las
ovejas v de los bueyes de retorcidos cuernos. Pronto se
presentaban los rebafios con dos pastores que se recreaban
tocando la zampofa, sin presentir la asechanza. Cuando los
emboscados los veian venir, corrian a su encuentro y al punto se
apoderaban de los rebafnos de bueyes y de los magnificos hatos
de blancas ovejas y mataban a los guardianes. Los sitiadores, que
se hallaban reunidos en junta, oian el vocerio que se alzaba en
torno de los bueyes y, montando agiles corceles, acudian
presurosos. Pronto se trababa a orillas del rio una batalla en la
cual herianse unos a otros con broncineas lanzas. Alli se
agitaban la Discordia (Eris), el Tumulto (Kydoimos), la funesta
Parca (Ker), que a un tiempo cogia a un guerrero vivo y reciente-
mente herido y a otro ileso, y arrastraba, asiéndolos de los pies,
por el campo de la batalla a un tercero que ya habia muerto, y el
ropaje que cubria su espalda estaba tefiido de sangre humana.
Movianse todos como hombres vivos, peleaban y retiraban los
muertos.

Representé también una blanda tierra noval, un campo
fértil y vasto que se labraba por tercera vez: aca y aculla muchos
labradores guiaban las yuntas, y al llegar al confin del campo,
un hombre les salia al encuentro y les daba una copa de dule:
vino, v ellos volvian atras, abriendo nuevos surcos, y deseabasn
llegar al otro extremo del noval profundo. Y la tierra que
dejaban a sus espaldas negreaba y parecia labrada, siendo toda
de oro, lo cual constituia una sinqular maravilla.

Grabo asimismo un campo real donde los jovenes segaban
las mieses con hoces afiliadas: muchos manojos caian al suelo a
lo largo del surco, y con ellos formaban gavillas los atadores.
Tres eran éstos, vy unos rapaces cogian los manojos y se los
llevaban abrazados. En medio, de pie en un surco, estaba el rey
sin desplegar los labios, con el corazén alegre y el cetro en la
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mano. Debajo de una encina, los heraldos preparaban para el
banquete un corpulento buev que habian matado. Y las mujeres
aparejaban la comida de los trabajadores, haciendo abundantes
puches de blanca harina.

También entalld una hermosa vifia de oro cuyas cepas,
cargadas de negros racimos, estaban sostenidas por rodrigones
de plata. Rodedbanla un foso de negruzco acero y un seto de
estafio, y conducia a ella un camino por donde pasaban los
acarreadores ocupados en la vendimia. Doncellas y mancebos,
pensando en cosas tiernas, llevaban el dulce fruto en cestos de
mimbre; un muchacho tafia suavemente la armoniosa citara y
entonaba con tenue voz un hermoso canto, y todos le
acompanaban cantando, profiriendo voces de jubilo y golpean-
do con los pies el suelo a ritmo.

Puso luego un rebano de vacas de erquida cornamenta: los
animales eran de oro y estafo, y salian del establo, mugiendo,
para pastar a orillas de un sonoro rio, junto a un flexible
canaveral. Cuatro pastores de oro guiaban a las vacas v nueve
canes de pies ligeros los sequian. Entre las primeras vacas, dos
terribles leones habian sujetado y conducian a un toro que daba
fuertes mugidos. Perseguianlos mancebos y perros. Pero los
leones lograban desgarrar la piel del corpulento toro y tragaban
los intestinos y la negra sangre, mientras los pastores intentaban,
aunque inutilmente, estorbarlo, y azuzaban a los agiles canes:
éstos se apartaban de los leones sin morderlos, ladraban desde
cerca y rehuian el encuentro de las fieras.

Hizo también el ilustre cojo (Hefestos) un gran prado en
hermoso valle, donde pacian las candidas ovejas, con establos,
chozas techadas y apriscos.

El ilustre cojo puso luego una danza como la que Dédalo
concertd con lavastaCnossos en obsequio de Ariadna, la de
lindas trenzas. Muchachos y doncellas de rica dote, tomados de
las manos, se divertian bailando; éstas llevaban vestidos de sutil
lino y bonitas guirnaldas y aquéllos tinicas bien tejidas y lucian
lustrosos, comfo frotados con aceite, con sables de oro
suspendidos de argénteos tahalies. Unas veces, moviendo los
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diestros pies, daban vueltas a la redonda con la misma facilidad
con que el alfarero, sentandose, aplica su mano al torno y lo
prueba para ver si corre, y en otras ocasiones se colocaban por
hileras y bailaban separadamente. Gentio inmenso rodeaba el
baile y se holgaba en contemplarlo. Entre ellos un divino aedo
cantaba, acomparniandose con la citara, v, asi que se oia el
preludio de la graciosa danza, dos saltadores hacian cariolas en
medio de la arrebolada muchedumbre.

En la orla del solido escudo representd la poderosa
corriente el rio Océano.

Después que construyo el grande y fuerte escudo, hizo
para Aquileo una coraza mds reluciente que el resplandor del
fuego; un sélido casco, hermoso, labrado, de aurea cimera, que a
sus sienes se adaptara, y unas grebas de ductil estafio.

(ilfada, Canto XVIII, vs.: 477-612, trad.: Luis Segald Estalella).

HESIODO

Himno a los dioses

Comencemos nuestro canto por las Musas Heliconiadas,
que habitan la montafa grande y divina del Helicon. Con sus
pies delicados danzan en torno a una fuente de violaceos reflejos
y al altar del muy poderoso Cronion. Después de lavar su piel
suave en las aguas del Permeso, en la Fuente del Caballo o en el
divino Olmeo, forman bellos y deliciosos coros en la cumbre del
Helicén y se cimbrean vivamente sobre sus pies.

Partiendo de alli, envueltas en densa niebla marchaban al
abrigo de la noche, lanzando al viento su maravillosa voz, con
himnos a Zeus portador de la égida, a la augusta Hera argiva
calzada con doradas sandalias, a la hija de Zeus portador de la
égida, Atenea de ojos glaucos, a Febo Apolo vy a la asaeteadora
Artemis, a Poseidén que abarcay sacude la tierra, a la venerable
Temis, a Afrodita de ojos vivos, (a Hebe de aurea corona, a la
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bella Dione, a Eos, al alto Helios v a la brillante Selene,) a Leto,
a Japeto, a Cronos de retorcida mente, a Gea, al espacioso
Océano, a la negra Noche y a la restante estirpe sagrada de
sempiternos Inmortales.

(Teogonia, vs.: 1-21, trad.: A. Pérez Jiménez).

Himno al érden divino del mundo

iEa, tu! , comencemos por las Musas que a Zeus padre con
himnos alegran su inmenso corazon dentro del Olimpo,
narrando al unisono el presente, el pasado y el futuro.
Infatigable brota de sus bocas la grata voz. Se torna
resplandeciente la mansion del muy resonante Zeus padre al
propagarse el delicado canto de las diosas y retumba la nevada
cumbre del Olimpo y los palacios de los Inmortales.

Ellas, lanzando al viento su voz inmortal, alaban con su
canto primero, desde el origen, la augusta estirpe de los dioses a
los que engendrd Gea y el vasto Urano y los que de aquellos
nacieron, los dioses dadores de bienes. Luego, a Zeus padre de
dioses y hombres (al comienzo y al final de su canto, celebran
las diosas), como sobresale con mucho entre los dioses v es el de
mas poder. Y cuando cantan la raza de los hombres y los
violentos Gigantes, regocijan el corazén de Zeus dentro del
Olimpo las Musas Olimpicas, hijas de Zeus portador de la égida.

Las alumbré en Pieria, amancebada con el padre Crénida,
Mnemoésine, sefiora de las colinas de Eleuter, como olvido de
males y remedio de preocupaciones. Nueve noches se uni¢ con
ella el prudente Zeus subiendo a su lecho sagrado, lejos de los
Inmortales. Y cuando ya era el momento y dieron la vuelta las
estaciones, con el paso de los meses, y se cumplieron muchos
dias, nueve jovenes de iguales pensamientos, interesadas solo
por el canto y con un corazon exento de dolores en su pecho,
dio a luz aquella, cerca de la mds alta cumbre del nevado
Olimpo.

Alli forman alegres coros y habitan suntuosos palacios.
Junto a ellas viven, entre fiestas, las Gracias e Himero. Y una
deliciosa voz lanzando por su boca, cantan y celebran las
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normas y sabias costumbres de todos los Inmortales (lanzando
al viento su encantadora voz).

Aquellas iban entonces hacia el Olimpo, engalanadas con
su bello canto, inmortal melodia. Retumbaba en torno la oscura
tierra al son de sus cantos, y un delicioso ruido subia de debajo
de sus pies al tiempo que marchaban al palacio de su padre.
Reina aquel sobre el cielo y es duefio del trueno v del llameante
rayo, desde que venci® con su poder al padre Cronos.
Perfectamente repartié por igual todas las cosas entre los
Inmortales y fij6 sus prerrogativas.

Esto cantaban las Musas que habitan las mansiones
olimpicas, las nueve hijas nacidas del poderocso Zeus: Clio,
Euterpe, Talia, Melpémene, Terpsicore, Erato, Polimnia,
Urania v Caliope. Esta es la mas importante de todas, pues ella

asiste a los venerables reyes.
(Teogonia, vs.: 36-80; trad.: A.P.J.)

Cosmogonia

En primer lugar existié el Caos. Después Gea la de amplio
seno, sede siempre firme de todos los Inmortales que habitan la
nevada cumbre del Olimpo. (En el fondo de la tierra de anchos
caminos existio el tenebroso Tartaro.) Por iltimo, Eros, el mas
hermoso entre los dioses inmortales, que afloja los miembros v
cautiva de todos los dioses y de todos los hombres el corazon y
la sensata voluntad en sus pechos.

Del Caos surgieron Erebo y la negra Noche. De la Noche a
su vez nacieron el Eter y el Dia, a los que alumb6 prefiada en
contacto amoroso con Erebo.

Gea alumbré primero al estrellado Urano con sus mismas
proporciones, para que la contuviera por todas partes v poder
ser asi sede siempre sequra para los felices dioses. También dio a
luz a las qrandes Montafas, deliciosa morada de diosas, las
Ninfas que habitan en los boscosos montes. Ella igualmente
pari6 al estéril piélago de agitadas olas, el Ponto, sin mediar el
grato comercio.

Luego, acostada con Urano, alumbré a Océano de
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profundas corrientes, a Ceo, a Crio, a Hiperion, a Japeto, a
Tea, a Rea, a Temis, a Mnemosine, a Febe de aurea corona v a la
amable Tetis. Después de ellos nacié el mas joven, Cronos, de
mente retorcida, el mas terrible de los hijos v se llené de un

intenso odio hacia su padre.
(Teogonia, vs.: 116-138; trad. A.P.J.}

Los hijos de la noche

Pari6 la Noche al maldito Moros, a la negra Ker y a Ténato;
pario también a Hipnos y engendr6 la tribu de los Suefios.
Luego ademads la diosa, la oscura Noche, dio a luz sin acostarse
con nadie a la Burla, al doloroso Lamento y a las Hespérides
que, al otro lado del ilustre Océano, cuidan las bellas manzanas
de oro vy los arboles que producen el fruto.

Pario igualmente a las Moiras y las Keres, vengadoras
implacables: a Cloto, a Laquesis y a Antropo que conceden a los
mortales, cuando nacen, la posesion del bien y del mal y
persiguen los delitos de hombres y dioses. Nunca cejan las diosas
en su terrible célera antes de aplicar un amargo castigo a quien
comete delitos.

También alumbrd a Némesis, azote para los hombres
mortales, la funesta Noche. Después de ella tuvo al Engaiio, la
Ternura v la funesta Vejez, v engendr¢ a la astuta Eris.

Por su parte la maldita Eris pari6 a la dolorosa Fatiga, al
Olvido, al Hambre y los Dolores que causan llanto, a los
Combates, Guerras, Matanzas, Masacres, Odios, Mentiras,
Discursos, Ambigiiedades, al Desorden y la Destruccion,
companeros inseparables, y al Juramento, el que mas dolores
proporciona a los hombres de la tierra siempre que alguno
perjura voluntariamente.

(Teogonia, vs.: 212-233; trad.: A.P.J.)

El reino de Zeus

Luego que los dioses bienaventurados terminaron sus
fatigas y per la fuerza decidieron con los Titanes sus privilegios,
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va entonces por indicacion de Gea animaron a Zeus Olimpico
de amplia mirada para que reinara y fuera soberano de los
Inmortales. Y €l les distribuy6 bien las dignidades.

(Teogonia, vs.: 881-885; trad.: A.P.J.)
La condicién humana

Mil diversas amarguras deambulan entre los hombres:
repleta de males estda la tierra y repleto el mar. Las
enfermedades ya de dia ya de noche van y vienen a su capricho
entre los hombres acarreando penas a los mortales en silencio,
puesto que el providente Zeus les nego el habla. Y asi no es
posible en ninguna parte escapar a la voluntad de Zeus.

(Los trabajos v los dias, vs.:100-106; trad.: A.P.J.)

El mito de las edades

Ahora si quieres te contaré brevemente otro relato, aunque
sabiendo bien -y t1 grabatelo en el corazon- como los dioses y
los hombres mortales tuvieron un mismo origen.

Al principio los Inmortales que habitan mansiones
olimpicas crearon una dorada estirpe de hombres mortales.
Existieron aquellos en tiempos de Cronos, cuando reinaba en el
cielo; vivian como dioses, con el corazon libre de
preocupaciones, sin fatiga ni miseria; y no se cernia sobre ellos
la vejez despreciable, sino que, siempre con iqual vitalidad en
piernas y brazos, se recreaban con fiestas ajenos a todo tipo de
males. Morian como sumidos en un suefio; poseian toda clase de
alegrias, y el campo fértil producia espontaneamente
abundantes y excelentes frutos. Ellos contentos y tranquilos
alternaban sus faenas connumerosos deleites, Eran ricos en
rebafios y entrafiables a los dioses bienaventurados.

Y va luego, desde que la tierra sepult6 esta raza, aquellos
son por voluntad de Zeus démones benignos, terrenales,
protectores de los mortales que vigilan las sentencias y malas
acciones vendo v viniendo envueltos en niebla, por todos los
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rincones de la tierra y dispensadores de riqueza; pues también
obtuvieron esta prerrogativa real.

En su lugar una sequnda estirpe mucho peor, de plata,
crearon después los que habitan las mansiones olimpicas, no
comparable a la de oro ni en aspecto ni en inteligencia. Durante
cien afios el nifio se criaba junto a su solicita madre pasando la
flor de la vida, muy infantil, en su casa; v cuando ya se hacia
hombre y alcanzaba la edad de la juventud, vivian poco tiempo
llenos de sufrimientos a causa de su ignorancia; pues no podian
apartar de entre ellos una viclencia desorbitada ni querian dar
culto a los Inmortales ni hacer sacrificios en los sagrados altares
de los Bienaventurados, como es norma para los hombres por
tradicién. A estos mds tarde los hundié Zeus Crénida irritado
porque no daban las honras debidas a los dioses bienaventurados
que habitan el Olimpo.

Y vya luego, desde que la tierra sepultd también a esta
estirpe, estos genios subterraneos se llaman mortales
bienaventurados, de rango inferior, pero que no obstante
también gozan de cierta consideracion.

Otra tercera estirpe de hombres de voz articulada cred
Zeus padre, de bronce, en nada semejante a la de plata, nacida
de los fresnos, terrible y vigorosa. Sélo les interesaban las
luctuosas obras de Ares y los actos de soberbia; no comian pan
y en cambio tenian un agquerrido corazén de metal. Eran
terribles; una gran fuerza y unas manos invencibles nacian de
sus hombros sobre robustos miembros. De bronce eran sus
armas, de bronce sus casas v con bronce trabajaban; no existia
el negro hierro. También estos, victimas de sus propias manos,
marcharon a la vasta mansion del cruento Hades, en el
anonimato. Se apoderé de ellos la negra muerte aunque eran
tremendos, y dejaron la brillante luz del sal.

Y ya luego, desde que la tierra sepulté también esta
estirpe, en su lugar todavia cre6 Zeus Cronida sobre el suelo
fecundo otra cuarta mas justa y virtuosa, la estirpe divina de los
héroes que se llaman semidioses, raza que nos precedi6 sobre la
tierra sin limites.

A unos la guerra funesta y el temible combate los aniquilé
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bien al pie de Tebas la de siete puertas, en el pais cadmeo,
peleando por los rebafios de Edipo, o bien después de
conducirles a Troya en sus naves, sobre el inmenso abismo del
mar, a causa de Helena de hermosos cabellos. Alli, por tanto, la
muerte se apoderd de unos.

A los otros el padre Zeus Cronida determinéd concederles
vida y residencia lejos de los hombres, hacia los confines de la
tierra. Estos viven con un corazoéon exento de dolores en las Islas
de los Afortunados, junto al Océano de profundas corrientes,
héroes felices a los que el campo fértil les produce frutos que
germinan tres veces al ano, dulces como la miel, lejos de los
Inmortales; entre ellos reina Cronos.

Pues el propio padre de hombres vy dioses le libro, v ahora
siempre entre ellos goza de respeto como benigno. Zeus a su vez
otra estirpe cre6 de hombres de voz articulada, los que ahora
existen sobre la tierra fecunda.

Y luego, ya no hubiera querido estar yo entre los hombres
de la quinta generacién sino haber muerto antes o haber nacido
después; pues ahora existe una estirpe de hierro. Nunca durante
el dia se veran libres de fatigas y miserias ni dejaran de
consumirse durante la noche, y los dioses les procuraran dsperas
inquietudes; pero no obstante, también se mezclaran alegrias
con sus males.

Zeus destruira igualmente esta estirpe de hombres de voz
articulada, cuando al nacer sean de blancas sienes. El padre no
se parecerd a los hijos ni los hijos al padre; el anfitrion no
apreciara a su huésped ni el amigo a su amigo y no se querra al
hermano como antes. Despreciaran a sus padres apenas se hagan
viejos y les insultaran con duras palabras, cruelmente, sin
advertir la vigilancia de los dioses -no podrian dar el sustento
debido a sus padres ancianos aquellos cuya justicia es la
violencia-, v unos saquearan las ciudades de los otros. Ningin
reconocimiento habra para el que cumpla su palabra ni para el
justo ni el honrado, sino que tendran en mas consideracion al
malhechor y al hombre violento. La justicia estara en la fuerza
de las manos v no existird pudor; el malvado tratara de
perjudicar al varén mas virtuoso con retorcidos discursosy
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ademds se valdra del juramento. La envidia murmuradora,
gustosa del mal y repugnante, acompanard a todos los hombres
miserables.

Es entonces cuando Aidos y Némesis, cubiertos sus cuerpos
con blancos mantos, iran desde la tierra de anchos caminos
hasta el Olimpo para vivir entre la tribu de los Inmortales,
abandonando los hombres; a los hombres mortales sélo les
quedaran amargos sufrimientosyya no existird remedio para el
mal.

(Los trabajos ¥ los dias: vs.: 107-202; trad.;: A.P.J.)

Fabula del halcén y el ruisefior

Ahora contaré una fabula a los reyes, aunque sean sabios.

Asi hablé un halcén a un ruisefior de variopinto cuello
mientras le llevaba muy alto, entre las nubes, atrapado con sus
garras. Este gemia lastimosamente, ensartado entre las corvas
ufias v aquél en tono de superioridad le dirigi¢ estas palabras.

“ iInfeliz! ;Por qué chillas? Ahora te tiene en su poder
uno mucho mds poderoso. Irds a donde yo te lleve por muy
cantor que seas y me serviras de comida si quiero o te dejaré
libre. jLoco es el que quiere ponerse a la altura de los mas
fuerte! Se ve privado de la victoria y ademas de sufrir
voiaciones, es maltratado,”

Asi dijo el haleon de rapido vuelo, ave de amplias alas.

iOh Perses! Atiende tu a la justicia y no alimentes
soberbia; pues mala es la soberbia para un hombre de baja
condicion y ni siquiera puede el noble sobrellevarla con
facilidad cuando cae en la ruina, sino que se ve abrumado por
ella. Preferible el camino que, en otra direccién, conduce hacia
el recto proceder; la justicia termina prevaleciendo sobre la
violencia, v el necio aprende con sufrimiento. Pues al instante
corre el Juramento tras de los veredictos torcidos; cuando la
Diké es violada, se oye un murmullo alli donde la distribuyen
los hombres devoradores de regalos e interpretan las normas con
veredictos torcidos. Aquélla va detras quejandose de la ciudad y
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de las costumbres de sus gentes, envuelta en niebla, y causando
mal a los hombres que la rechazan y no la distribuyen con
equidad.

Para aquellos que dan veredictos justos a forasteros v
ciudadanos y no quebrantan en absoluto la justicia, su ciudad se
hace floreciente y la gente prospera dentro de ella; la paz
nutridora de la juventud reside en su pais y nunca decreta
contra ellos la querra espantosa Zeus de amplia mirada. Jamas el
hambre ni la ruina acompanan a los hombres de recto proceder,
sino que alternan con fiestas el cuidado del campo. La tierra les
produce abundante sustento v, en las montafias, la encina esta
cargada de bellotas en sus ramas altes y de abejas en las de
enmedio. Las ovejas de tupido vellon se doblan bajo el peso de
lalana. Las mujeres dan a luz nifos semejantes a sus padres v
disfrutan sin cesar de bienes. No tienen que viajar en naves v el
fértil campo les produce frutos.

A quienes en cambio solo les preocupa la violencia nefasta
y las malas acciones, contra ellos el Cronida Zeus de amplia
mirada decreta su justicia. Muchas veces hasta toda una ciudad
carga con la culpa de un malvade cada vez que comete delitos o
proyecta barbaridades. Sobre ellos desde el cielo hace caer el
Cronién una terrible calamidad, el hambre v la peste juntas, v
sus gentes se van consumiendo. Las mujeres no dan a luz v las
familias menquan por determinacion de Zeus Olimpico, o bien
otras veces el Cronida les aniquila un vasto ejército, destruve sus
murallas o en medio del ponto hace caer el castigo sobre sus
naves.

iOh reyes! Tened en cuenta también vosotros esta
justicia; pues de cerca metidos entre los hombres, los Inmortales
vigilan a cuantos con torcidos dictdmenes se devoran entre si,
sin cuidarse de la venganza divina.

Treinta mil son los Inmortales puestos por Zeus sobre la
tierra fecunda como gquardianes de los hombres mortales; éstos
vigilan las sentencias v las malas acciones, vendo v viniendo,
envueltos en niebla, por todos los rincones de la tierra.

Y he aqui que existe una virgen, Diké, hija de Zeus, digna
y respetable para los dioses que habitan el Olimpo; v siempre
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que alguien la ultraja injuridndola arbitrariamente, sentandose al
puntojunto a su padre Zeus Cronion, proclama a voces el
proposito de los hombres injustos para que el pueblo castigue la
loca presuncién de los reyes que, tramando mezquindades,
desvian en mal sentido sus veredictos con retorcidos
parlamentos. Teniendo presente esto, jreyes! , enderezad vues-
tros discursos, jdevoradores de regalos! , y olvidaros de
una vez por todas de torcidos dictamenes. El hombre que trama
males para otro, trama su propio mal; y un plan malvado
perjudica mas al que lo proyecté.

El ojo de Zeus que todo lo ve y todo lo entiende, puede
también, si quiere, fijarse ahora en esto, sin que se le oculte qué
tipo de justicia es la que la ciudad encierra entre sus muros. Pero
ahora ni yo mismo deseo ser justo entre los hombres ni tampoco
que lo seamihijo; pues cosa mala ser un hombre justo si mayor
justicia va a obtener uno mas injusto. Mas espero que nunca el
providente Zeus deje como definitiva esta situacion.

iOh Perses! Grébate tu esto en el corazon; escucha ahora
la voz de la justicia y olvidate por completo de violencia. Pues
esta ley impuso a los hombres el Cronion: a los peces, fieras y
aves voladoras, comerse los unos a los otros, yva que no existe
justicia entre ellos; a los hombres, en cambio, les dio la justicia
que es mucho mejor. Y asi, si alguien quiere proclamar lo justo
a conciencia, a €l le concede prosperidad Zeus de amplia mirada;
mads el que con sus testimonios perjura voluntariamente v con
ultraje de la justicia causa algin dafo irreparable, de éste queda
luego una estirpe cada vez mas oscura, en tanto que se hace
mejor la descendencia del varon de recto juramento.
(Los trabajos...: vs.: 203-286; trad.: A.P.J.)
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CAPITULO

II

EL HOMBRE SENSIBLE
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FRAGMENTOS DE LIRICA POPULAR

r(' | EUS, comienzo de todo, guia de todo, te envio este
v 4\ 32)| comienzo de mis himnos...

/ A
LS,

Primavera

Llego, llego la golondrina que trae la bella estacién, el bello
afo, con el vientre blanco, con  la espalda negra. Saca una
tarta de fruta de tu rica casa y una copa de vino y un cestillo de
queso...

Lo mejor

Estar sano es lo mejor para un mortal; lo sequndo, ser
hermoso; lo tercero, ser rico sin engafio; y lo cuarto, festejar en
union con los amigos.

Consejo

Conociendo, comparfiero, la historia de Admeto, sé amigo
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de los buenos y mantente lejos de los malos, sabedor de que
escasa gratitud hay en los hombres viles.

Una sola cosa (atribuido a Tales de Mileto)

Nunca las muchas palabras han sacado a luz una sentencia
sensata: busca una sola cosa que sea sabia, una sola excelente,
Asi haras callar las lenguas de palabras infinitas de los
charlatanes.

Una espada oculta (atribuido a Solén)

Puesto ¢n guardia mira a todo hombre, no sea que lleve

una espada oculta en su corazén y te aborde con rostro

sonriente mientras su lenqua, de doble palabra, te habla desde
una negra alma,

ALCMAN

Apolo

Oh ti de cabellos de oro, amigo del canto.

Dicha

Feliz el que con placidez de espiritu ve transcurrir el dia
sin lagrimas.

Noche

Duermen las cunibres de los montes y los barrancos, las
alturas y los torrentes, y las tribus de los animales que cria la
tierra negra, vy las bestias salvajes de la montafia, y la raza de las
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abejas, y los monstruos del abismo del mar espumante; duermen
las tribus de las aves de largas alas...

Crisantemo

...llevando una &urea cadena, con pétalos de delicadas
flores de purpura.

Anhelo

¢Quién, quién alguna vez podria guiar en otra direccién la
mente de un hombre?

E! camino del saber

La experiencia es el camino del saber

TIRTEO

Vergiienza para los jovenes

Y alos ancianos, cuyas rodillas ya no son agiles
(oh jévenes) no huyais abandonandolos caidos, a los viejos;
en verdad es una vergiienza que, caido en las primeras filas,
yazca delante de los jovenes un hombre anciano,
de cabeza ya blanca y canosa la barba,
exhalando su fuerte corazon en el polvo
mientras aprieta con las manos sus partes genitales ensangrentadas
-cosa vergonzosa y repugnante a la vista-
y desnudo el cuerpo...
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ARQUILOCO

Diversidad de fines

Cada uno conforta su corazén con cosas distintas.
El animo de los hombres

Tal es el animo de los hombres, oh Glauco, hijo de
Leptines, segin el dia que les envia Zeus, v tienen tales

pensamientos sequn las circunstancias en que se encuentran.

El escudo abandonado

Algan tracio se ufana con mi escudo, arma excelente que
abandoné mal de mi grado junto a un matorral. Pero salvé mi
vida. ;Qué me importa aquel escudo? Vayase enhoramala;va
me procuraré otro que no sea peor.

Rebosante de amor

Estov, desgraciado de mi, rebosante de amor, sin vida, con
los huesos penetrados de terribles dolores, por voluntad de los
dioses.

Odio al enemigo

Cierto, yosé amar a quien me ama; pero al enemigo sé
odiar e injuriar.

Maldicién a un perjuro
... arrojado por las olas;
y desnudo en Salmideso benignamente en verdad

los tracios de altas melenas
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lo acojan -donde colmara la medida de males

comiendo pan de esclavos-

aterido de frio; y salido de la salobre espuma

vomite muchas algas

y bata los dientes, como un perro boca abajo echado,

por extenuacion, sobre laultima playa, azotado por las olas.

Asi desearia ver a quien me agravio y menosprecio6 los juramentos,

aquel que antes era mi amigo.

Ley de la vida

Ni la ciudad ni ningin ciudadano reprochara, joh
Pericles! , nuestro duelo lleno de lamentos, cuando se recocije
en alegres reuniones: tales son los hombres que han anegado en
las olas del mar estruendoso; hinchados de dolor tenemos los
pulmones. Pero los dioses, queridoc mio, han puesto la
esforzada resignacion como medicina de los males sin remedio.
Una vez es uno y otra otro el que los padece; ahora se han
vuelto contra nosotros, y lloramos una herida sangrienta; v otra
vez se irdn a casa de otros. Ea, pues, resignaos cuanto antes
dejando el dolor mujeril.

SOLON

Experiencia

Envejezco aprendiendo siempre muchas cosas.

Morir dejando duelo

Que no me alcance la muerte sin lagrimas, sino que a mis
seres queridos deje yo, al morir, dolor y llanto...
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ESTESICORO

Caliope

Ven de nuevo, diosa amiga del canto, virgen de alas de oro.

IBICO

Casandra

A Casandra de ojos verdes, hija de Priamo de cabellos que
enamoran, la recuerda la fama de los hombres...

Temor

Tengo miedo de que por pecar contra los dioses reciba
honor de los hombres.

La aurora

...cuando la aurora gloriosa, carente de suefio, despierta a
los ruiseniores.

La llama

...ardiendo como a través de la larga noche las estrellas
brillantes.

Amistad

Ni el combate ni la amistad aceptan excusas.
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JENOFANES

Unico Dios

Un dios tnico, sumo entre los dioses y hombres, ni por ei
cuerpo ni por la mente similar a los mortales. El lo ve todo,
comprende todo, oye todo...

Antropomorfismo

Pero si tuvieran manos los bueyes, los caballos v los leones
o pudieran pintar o componer obras de arte como los hombres,
los caballos semejantes a los caballos y los bueyes a los bueyes
figurarian las imagenes de los dioses y modelarian estatuas
conforme a la figura que cada uno posee...

Simposio

Junto al fuego agrada tener tales conversaciones en época
de invierno, echado en un blando lecho, bien saciado,
bebiendo dulce vino y comiendo apetitosos garbanzos:
;Quién eres v de donde? ;Cuantos afios tienes, querido amigo?
.Qué edad tenias cuando vino el Medo?

SIMONIDES

La suerte de los hombres

De los hombres pequeria es la fuerza, sin éxito son los
propositos v en una vida breve tienen trabajo tras trabajo; y la
muerte, de la que no se puede huir, estéd suspendida sobre todos
con iqualdad: pues de ella iqual parte les toca a los altos v alos
bajos.

41



Devenir

Siendo hombre, no asequres jamas lo que ha de ser; pues
rapido, como el de una mosca de anchas alas, es el cambio.

Fracaso del cobarde

La muerte alcanza hasta el que huye del combate.
Omnipotencia divina

Ninguno sin los dioses consigui6 la virtud: ni una ciudad,

ni un mortal. Dios es quien todo lo conoce: nada hay falto de
mal entre los hombres.

Termépilas

De los que en las Termopilas murieron gloriosa es la
fortuna, bello el destino, un altar es su tumba, en vez de
lamentos hay recuerdos, el duelo es un elogio: y este presente

funerario ni el moho ni el tiempo, que lo consume todo, lo
borrara.

Orfeo

...avesinnumeras volaban sobre su cabeza y los peces
saltaban verticales fuera del agua oscura ante su bello canto.

Golondrina

...celebrada mensajera de la primavera perfumada, oscura
golondrina.

Eternidad

Pues lo ya sucedido, nunca dejara de ser ya.



Unidad

Un solo sol hay en el cielo.
La apariencia

La apariencia hace violencia incluso a la verdad.
Amor de los dioses

Pero son las mas veces los mejores aquellos que los dioses
aman.

ALCEO

In vino veritas

El vino es el espejo del alma.
El vino, joven querido, y la verdad...

El don de las musas

...florecera abundante el honor de los que por voluntad de
los dioses, os reciban en suerte.

La nave del Estado

No entiendo la querella de los vientos, puesto que de un
lado viene una ola rodando y de otro otra, en tanto que
nosotros en el medio nos vemos arrastrados con la negra nave.

Safo

Oh coronada de violetas, dulce, sonriente Safo...
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SAFO

Bello es lo que se ama

Unos dicen que una tropa de caballos, otros que de infantes,
otros
que una escuadra
es lo mas bello que existe sobre la oscura tierra.
Pero yo digo que para cada uno eslo que él ama.
Muy facil es hacer comprender esto a cualquiera, pues Helena,
que
aventajaba a todos en belleza, abandonando a su muy noble
2SpOso se
embarco para Troya,
y ni penso siquiera en su hija ni en sus padres:
La diosa cipria la hizo errar en su camino.
Siempre es versatil la mujer, pues, ligera, se deja arrastrar por la
impresion presente,
y ahora me ha asaltado el recuerdo de Ja ausente Anactoria.
Su porte amable y el esplendor radiante de su rostro
veria yo con mas gozo
que los carros de Lidia o los bien equipados infantes.

Muerte de amor

Semejante a los dioses me parece
el hombre que sabe sentarse junto a ti
y escuchar de muy cerca tu voz dulce
y tu risa agradable.
Ay, cémo revolotea el corazén en mi pecho,
pues s6lo con mirarte un' momento
el habla se me quiebra
calla la lengua, y al punto
un sutil fuego corre bajo mi piel.
Ya no hay vista en mis ojos,
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y silban mis oidos.

Me cubre un sudor frio

me sacude toda un temblor,

pélida como el heno,

y me parece estar al borde de la muerte.
Pero todo puede soportarse...

Amor del sol y la belleza

Ya mi piel esta toda arrugada por la vejez,
y mis negros cabellos se tornaron canos;
débiles son ya mis manos, débiles mis rodillas que no quieren

llevarme.

Ya no puedo danzar con las doncellas
como saltan las corzas en el soto.

Pues, ;qué puedo hacer yo?

El mortal no disfruta de juventud perenne.
Ellas cantan un himno de Eos,

la que llevo al extremo del mundo

al joven Titon en secreto.

Pero también sobre él se lanzo la vejez,

y ahora que no osa acercarse de noche

al amor de su esposa adorable,

cree que ya no le resta gozo alguno

y ruega al padre Zeus que le envie la muerte.
Pero yo suspiro por el pleno vigor

que me da el amor del sol y la belleza...

Comunidad de sentimientos

... desde Sardes
...2 menudo su pensamiento vuelve aca,
donde juntas viviamos. Arignota
te tenia como diosa y en tu canto
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se gozaba mds que en nada.

Pero ahora resplandece entre las mujeres lidias
como al caer del sol brilla la luna de rosados dedos
entre todas las estrellas circundantes
alumbrando con su luz al mar salado

lo mismo que a los prados florecidos.

La hierba chispea con rocio fino

y revientan las rosas

y abre el loto de miel sus flores bellas.

Mil veces ella va por los caminos

pensando en su dulce Atis:

el deseo invade su seno delicado

y le oprime la nostalgia el corazén.

“Venid acd'’, nos grita con su voz aguda.

Pero la noche silenciosa nos impide

que a través de los mares nos llegue su clamor.

Plenilunio

Los astros en torno a la bella luna
oscurecen su esplendor cuando,
llena, resplandece sobre la tierra toda...

La verdadera muerte

Una vez muerta, yaceras en la tierra y no habra recuerdo
tuyo ni afioranza ya mas: no tienes parte de las rosas de Pieria,
sino que ignorada también en la mansion de Hades erraras
revoloteando entre las sombras de los muertos.

Templo en Lesbo

...aqui a mi desde Creta, a este templo sagrado donde hay
un bello huerto de manzanos y hay altares humeantes de
incienso; en él una agua fresca rumorea entre las ramas de los
manzanos, todo el lugar esta sombreado por las rosas v del
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ramaje tembloroso desciende el suefio; en él un prado pasto de
caballos, esta lleno de flores de la primavera y las brisas soplan
oliendo a miel...

Eros

...y Eros sacudio mis sentidos como el viento que en los
montes se abate sobre las encinas.

ANACREONTE

No como los escitas

Ea otra vez, no sigamos de este modo, entre estrépito y
grito bebiendo como los escitas, sino entre bellos cantos
bebiendo con moderacion.

La muchacha de Lesbo

Otra vez Eros de cabello de oro me alcanza con su pelota
purpurea y me invita a jugar con una muchacha de sandalias de
colores. Pero ella, como es de la bella isla de Lesbo, desprecia
mis cabellos porque son blancos y dvida suspira por otro.

o

Lariqueza del poeta _

Ni quisiera yo el cuerno de Amaltea,
ni reinar ciento cincuenta afios
sobre la rica Tartessos.

La roca de Léucade

Tirdandome de nuevo desde la roca de Léucade,
me sumerjo en la mar canosa ebrio de amor.
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La luz del dia

Salud, querida luz que sonries con tu bello rostro.

El nuevo rico Antemén

Antes iba de andrajos cubierto y llevaba alpargatas,
y en sus orejas adornos de madera;
cubria sus costillas una sucia y raida piel de buey,
que habia ya servido como cubierta de un escudo malo.
Con panaderas y cortesanos andaba el bribén Antemén
y ganaba con fraudes su sustento.
Su cuello habia estado muchas veces sometido a la argolla
y su cuerpo en la rueda del tormento;
muchas veces su espalda sinti6 el cuero del latigo
v le arrancaron tirando la barba vy los cabellos.
Pero ahora al hijo de Cice le llevan en carroza;
v va enjovado con pendientes de oro,
y lleva una sombrilla con marfiles
como una sefiorita.

Existencia

Cruzo sobre escollos invisibles...

Los poetas

Sois parecidos a amables huéspedes que
solo tienen necesidad de techo y fuego.

PINDARO

Sophrosyne
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Reunir el fruto inacabado de la humana sabidurfa.
Sueno de una sombra es el hombre

~ iSeres efimeros!

(Qué es? ;Qué no es?

Suefio de una sombra es el hombre,

pero cuando un rayo de Zeus viene a él,
un brillante resplandor envuelve al hombre
y el tiempo se torna dicha y plenitud.

A la gloria de Atenas

iOh ti brillante, coronada de violetas!
tu, a quien cantan los poetas,
muralla de Crecia,
Atenas ilustre, divina ciudad...

Delos

Salve, hija del mar, construida por los dioses, retono el mas
amable para los hijos de Latona, la de trenzas radiantes; inmovil
maravilla de la espaciosa Tierra, Delos te llaman los mortales,
pero los bienaventurados del Olimpo te proclaman la estrella
mas brillante de la azulada Tierra.

Antes era la isla llevada por las olas y los soplos de todos
los vientos. Pero cuando Latona, hija de Ceos, agitada por
dolores de parto inminente, puso en ella sus pies, cuatro rectos
pilares surgieron desde el fondo de la Tierra, para aguantar con
sus capiteles el penasco sobre bases diamantinas. Alli
trayéndolos al mundo contemplé a sus vastagos...

Olimpica I

I. Optima cosa es el agua, y el oro como fuego llameante
refulge en la noche sobre la riqueza magnanima;
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tl, corazén mio, si deseas celebrar los agones,

no podrés contemplar otro astro refulgente

mas resplandeciente que el sol durante el dia en medio del cielo
desierto.

Igualmente no cantaremos agones mas grandes que los de

Olimpia, donde el himno sonoro se enlaza con las mentes de los

poetas,
de quienes acudimos a glorificar al hijo de Cronos
en la opulenta y feliz morada de Hieron,

que extiende su legitimo cetro sobre Sicilia, abundante en
rebafos,

alcanzando las cimas de todas las virtudes; y se adorna sélo con
la flor de la poesia.
como, a menudo, cantamos nosotros los poetas en torno a la
mesa amiga.
T toma del clavo la citara doria,
si es verdad que la gloria de Pisa y de Fenerice
lleva tu alma a pensamientos dulcisimos, cuando junto al Alfeo
se lanzd entregando a la carrera el cuerpo intacto de espuelas
v llevo a la victoria a su sefior,
el rey de Siracusa, que goza con los caballes. Su gloria
refulge en la generosa colonia del lidio Pélops,
a quien amo el poderoso Poseidén, que sacude la tierra,
después de sacarlo Cloto del puro recipiente,
ornado de marfil el hombro luciente.
Hay muchas cosas realmente prodigiosas; pero las palabras de los
mortales,
mas alld de todo razonamiento verdadero, engafan a veces,
y las fabulas adornadas de artificiosas ficciones.

II. Pero la Gracia, que torna dulce toda cosa a los mortales,
afiadiéndoles honor hace que sea creido
aun lo increible: los dias venideros son los mas verdaderos
testigos.
Al hombre conviene decir cosas honestas sobre los dioses: es
menor el error.
Oh hijo de Téntalo, vo te cantaré de distinta manera a la de los
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antiquos poetas:

cuando tu padre invito al banquete famoso en su querida Sipilo

a los dioses ofreciéndoles reciproca mesa,

dominado entonces el corazén por el deseo

te rapto el dios del resplandeciente tridente

y te condujo en los caballos aureos al palacio excelso

de Zeus muy venerado;

alli mas tarde lleg6 también Ganimedes

ante Zeus para el mismo oficio. Y como te volviste invisible

y no te pudieron devolver a tu madre tras haberte buscado

mucho,

algin vecino envidioso llegd a murmurar en secreto

que en agua hirviente gorgoteante por el fuego

cortados con el hierro tus miembros,

tus carnes habian partido y comido -en sequndo lugar servidos-

sobre la mesa.

Por mi parte, es absurdo llamar glotéon a un dios. Me abstengo
de hacerlo;

a los maldicientes les llega a menudo su castigo.

Si los sefiores del Olimpo honraron a algin mortal,

éste fue Tantalo; pero felicidad tan grande

no pudo asimilarla, y en su orgullo se atrajo un castigo inmenso:

el Padre dejo suspendida sobre él una dura roca;

y no halla nunca reposo tratando siempre de apartarla de su
cabeza.

III. Tal vida misera lleva en perpetua desesperacion

—cuarta pena con las otras— pues a los dioses inmortales

robo néctar y ambrosia, con lo que lo habian hecho inmortal,

y lo ofreci6 a sus coetaneos convidados.

Si un hombre, en sus acciones, piensa permanecer oculto a los
dicses,

se equivoca. Por su culpa los inmortales rechazaron a su hijo

de nuevo hacia la estirpe humana de breve destino.

Cuando, llegado éste a floreciente juventud,

se cubri6 de vello negro el mentén, pensé en convenientes bodas

para obtener del padre, en Pisa, a la inclita Hipodamia.



Llegado junto al anciano mar, solo, en tinieblas,

invoco al dios fragoroso del bello tridente. Y aquél

aparecio subitamente cerca de él, v le dijo:

**Si los dones de Cipris, oh Poseidén,

te fueron queridos, frena a Enomao

la broncinea lanza; y a mi en velocisimo carro

llévame hacia la Elida y acércame a la victoria,

pues después de haber matado a trece valerosos pretendientes

difiere las bodas de la hija. Peligro grande

no acepta hombre flojo. Y para los que es obligado morir

;quién querria consumir, viviendo oscuramente, una ignorada

vejez,

Privado de todo lo bello? En cuanto a mi se me enfrenta esta
prueba;

concédeme ti un feliz éxito."

Asi dijo, v no fueron vanas sus palabras. El dios le honro

donandole un carro de oro y caballos infatigables en sus alas.

IV. Y conquisté la fuerza de Enomao y la virgen como esposa,

que le pari6 seis hijos, reyes codiciosos de virtudes.

Ahora, sepultado junto a la corriente del Alfeo,

participa de ofrendas espléndidas, siendo su tumba frecuentada

al pie de un altar celebérrimo; y la gloria de Pélops

refulge a lo lejos, en las carreras de las Olimpiadas,

donde rivalizan la celeridad de los pies y el denodado vigor de la

fuerza;

y el vencedor por el resto de su vida

goza de dulce sosiego gracias a los agones.

Una felicidad ininterrumpida por cada uno de los dias es excelsa
para todo mortal. Es debido

que lo corone yo con el canto eolio, como es la costumbre para

un vencedor ecuestre; y espero que jamas a ningun huésped,

igualmente dotado de cosas bellas y mas poderoso en su imperio

entre cuantos existen ahora, pueda nunca yo honrar

con las volutas de los himnos. Un dios protector,

oh Hierén, cuida atento de tus intereses. Y mientras

no te abandone pronto, una victoria con el carro veloz
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aun mas grata espero celebrar
encontrando favorable camino a mis cantos junto al abrigo de
Cronos.

Para mi, en verdad, la Musa alimenta para vigor mio dardo
potentisimo.

Unos son grandes en un aspecto, otros lo son en otros,

pero la cima de la gloria la alcanzan los reyes.

No mires mas lejos. Ojala entres en lo sublime

en este tiempo, y viva yo entre tan grandes vencedores

por doquier insigne entre los helenos por ia poesia.

BAQUILIDES

Epinicio a Hierén de Siracusa

I. A Demeter, soberana de Sicilia rica en mieses,
y a Core coronada de violetas, canta, oh Clio dispensadora de
dulzuras,
y a los caballos veloces de Hierén que corrieron en Olimpia
Se lanzaron ellos con la excelsa Victoria
y con Aglaia junto al Alfeo de amplios remolinos,
donde hicieron obtener coronas al feliz hijo de Dindmenes,
Y lo aclamé una multitud sin nimero. jOh hombre tres veces
afortunado,
que habiendo obtenido de Zeus el privilegio de la més grande
soberania entre los helenos
ha sabido no esconder la riqueza cercada por torres
en las tinieblas del negro manto!

II. Colmados de fiestas estan los templos con sacrificios de
bueves,

colmadas de huéspedes las calles; bajo los resplandores refulge
el oro,

colocados los altos tripodes cincelados ante el templo,
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donde tienen a su cuidado los délficos

el maximo santuario de Febo junto ala corriente de Castalia.

Al dios, al dios cada uno rinda honor;

esta es la mejor de las felicidades. Porque una vez también Creso,
sefior de la Lidia domadora de caballos, cuando

cumpliendo Zeus su designio fatal Sardes fue presa

del ejército persa, Apolo de espada de oro

III. lo protegio. Pero él, llegado al dia inesperado,

no quiso tampoco sufrir esclavitud lacrimosa,

y delante del atrio ante las murallas broncineas elevé una pira,

a donde subio con su fiel esposa y con las hijas

de bellas cabelleras, que sin trequa gemian.

Y levantando las manos hacia el alto cielo

gritd: “Oh destino ineluctable, ;donde estd la gratitud de los
dioses?

cdonde esta el poderoso hijo de Latona?

Caen destruidos los palacios de Aliata...

IV. ..enrojece de sangre el Pactolo de remolinos de oro,
indignamente las mujeres de las bellas estancias

son arrojadas fuera. Lo que antes era odioso, es ahora querido:
morir es cosa dulcisima’. Asi dijo y ordené al siervo

aplicar fuego a la mole de lena.

Gritaron las virgenes, tendiendo los brazos a su madre;

la muerte visible es para los mortales la mas odiosa.

Pero cuando avanzaba el fulgido vigor del terrible fuego,

Zeus, colocando sobre él un aguacero

de oscuro manto, consumio la fulgida llama.

V. Nada es increible, cuando se cumple la voluntad de los
, dios®s.
Entonces Apolo Delio llevé a morar al anciano

junto a los Hiperboreos con las jovenes de graciles piernas
en virtud de su piedad, porque a la sagrada Pito habia él enviado
las mas grandes ofrendas entre los mortales. Y de cuantos
imperan en la Hélade, oh Hieréon muy alabado,
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ninguno pretendera decir haber enviado al Loxias

entre los mortales mas oro que ti. Al que no se ceba en la
envidia

conviene hablar bien del hombre valeroso y querido a los dioses,

amante de los corceles, que tiene de Zeus legitimo cetro,

VI. v participa de los dones de las Musas de cabellos de
violetas.

...breve es la vida y engafiosa...

la esperanza de los efimeros. Apolo poderoso...

dijo al hijo de Feres: ‘“T1, que eres mortal, debes

cultivar dos pensamientos: que solamente mafana

veras la luz del sol, y que por cincuenta afios

completaras una vida colmada de riquezas.

Obrando santamente alegra tu corazon:

éste es el mas excelso entre los beneficios.”

VII. Para quien tiene sabia cordura, pronuncio palabras
comprensibles.

El profundo éter es incorruptible, el agua del mar no se pudre,

gozo es el oro; pero para el hombre, llegado a canosa ancianidad,

no es posihle recuperar de nuevo la floreciente juventud.

Mas el esplendor de la virtud no disminuye en los mortales

al mismo tiempo que el cuerpo, sino que la alimenta la Musa. Oh

Hieron,

bellisimas flores de felicidad mostraste a los mortales;

a quien ha tenido fortuna no aporta honra el silencio.

Con la verdad de cosas bellas cada uno celebrara

también la gracia del ruisefior de Ceos de voz de miel.

PRAXILA DE SICION

Significado de la muerte

wn
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Dejo la bellisima luz del sol

y las estrellas resplandecientes

y el claro semblante de la luna,

y los higos maduros, y las peras y las manzanas...
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MILESIOS

La sentencia de Anaximandro

»HE donde las cosas tienen origen, hacia alli tiene
7llugar también su perecer, sequn la necesidad; pues

S dd dan justicia y dan pago unas a otras de la injusticia
sequn el orden del tiempo.

El fragmento de Anaximedes

Como nuestra alma, siendo aire nos rige, también soplo y
aire envuelve el mundo todo.

HERACLITO DE EFESO:
Fragmentos

1.- Los hombres son incapaces de comprender el logos eterno,
tanto de oirlo como cuando lo oyen por vez primera,
porque, aunque todas las cosas ocurren sequn el logos, los
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10.-

13.-

17.-

18.-

60

hombres parece que no tienen experiencia cuando ensayan
palabras o acciones semejantes a las que expongo
distinguiendo cada cosa segun la naturaleza y diciendo lo
que es. Pero los demas hombres olvidan lo que hacen
cuando velan, asi como olvidan todo lo que hacen cuando
estan dormidos.

Hay que sequir 1o que es comun, es decir, lo que pertenece
a todo ser es comun. Pero aunque el logos sea comun a
todos, la mayoria de los hombres viven como si poseyeran
un pensamiento particular.

Si todas las cosas se convirtieran en humo, conoceriamos
por las narices.

Los contrarios se armonizan, v de la hermosa armonia nace
lo que difiere. Todas las cosas nacen de la lucha.

Diversos son los placeres del caballo, del perro v del
hombre. Los asnos prefieren la paja al oro, porque aquélla
les resulta mas agradable que éste.

Las uniones son todos y no-todos, acercamiento v
diferencia, acuerdo y desacuerdo; el uno nace de todas las
cosas, y todas las cosas nacen del uno.

El hombre de alma noble no debe estar sucio ni ensuciarse
ni complacerse en el barro.

Los cerdos se complacen mas en el fango que en el agua
pura.

La mayoria de los hombres no reflexionan sobre lo que se
les presenta e, incluso una vez instruidos, no comprenden.
Viven en la apariencia.

Si no esperas, no hallaras lo inesperado que esta sellado y
es impenetrable.



20.-

21.-

26.-

27.-

29.-

30.-

32.-

33.-

34.-

4] .-

43.-

Nacidos, quieren vivir, luego recibir la muerte, o mas bien
el reposo. Y dejan nifios que moriran a su vez.

La muerte es lo que vemos cuando estamos despiertos; el
suefio, lo que vemos estando dormidos.

Cuando sus ojos se apagan, el hombre enciende para si una
antorcha en la noche. Vivo, toca al muerto cuando se
cierran sus ojos. Despierto, toca al ser que duerme.

Cosas que ni esperan ni imaginan les aguardan a los
hombres después de la muerte.

Los mas nobles prefieren por encima de todo la gloria
eterna a las cosas perecederas; pero la mayoria se sacian
como bestias de carga.

Este universo idéntico para todos no ha sido creado por
ningun dios ni por ningun hombre; pero siempre fue, esy
sera un fuego eternamente vivo, encendiéndose con mesura
y apagandose con mesura.

El uno (que sélo él es sabiduria) sufre y no sufre de que se
le llame con el nombre de Zeus.

La ley consiste en obedecer la voluntad del uno.

No comprenden después de haber oido y se parecen a los
sordos. A aquellos se aplica el proverbio: Presentes, estdn
ausentes.

La sabiduria no consiste mas que en una cosa: en conocer
el pensamiento, que todo lo gobierna a través de todas las
cosas.

Es mas necesario sofocar la desmesura que un incendio.
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44.-

45 .-

49.-

50.-

51.-

53.-

54.-

60.-

61.-

62.-

64.-
62

El pueblo debe pelear por la ley como por sus murallas.

No sabrias alcanzar los limites del alma, por lejos que te
lleve tu camino. jTan profundo es el logos que alberga!

Descendemos y no descendemos a los mismos rios, somos
y N0 somos.

El todo es divisible indivisible, engendrado inengendrado,
mortal e inmortal, logos y eternidad, padre e hijo, divino y
justo. Si no es a mi, sino al logos, a quien escuchais,
sensato es reconocer que todo es uno.

No comprenden cémo lo que se opone a si mismo estd al
mismo tdempo en armonia consigo, al igual que las
tensiones opuestas del arco y las de la lira.

El combate es el padre de todas las cosas, el rey de todas
las cosas. De unos ha hecho dioses, de otros hombres. A
unos les ha hecho libres, mientras que a otros los ha
convertido en esclavos.

La armonia oculta vale mas que la armonia visible.

El camino que sube y el que baja son uno e idéntico.

El agua de mar es la mas pura y la mas impura. Para los
peces es potable y saludable, pero para los hombres es
imbebible y mortal.

Los inmortales son mortales y los mortales inmortales. Los
unos viven de la muerte de los otros, los otros mueren de la
vida de los unos.

El rayo dirige el universo.
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72.-

73.-

77.-

78.-

80.-

82.-

85.-

87.-

88.-

Dios es dia y noche, invierno y verano, gquerra v paz,
saciedad y hambre. Se transforma como el fuego que,
cuando se le mezcla con perfumes, recibe distintos
nombres seqgun el gusto de cada uno.

Aunque estrechamente unidos con el logos que gobierna el
mundo, se apartan de él v encuentran extrafio lo gne ven
cada dia.

No hay que hablar ni que actuar como hombres dormidos,
porque en el suefio también creemos actuar y hablar.

Es placer o muerte para las almas hacerse hiimedas. Placer
es para ellas caer en la vida. Nuestra vida nace de su muerte
y su vida nace de nuestra muerte.

La morada de los hombres no alberga el conocimiento,
pero la del dios lo posee.

Conviene saber que el combate es universal, que la justicia
es lucha y que todas las cosas nacen segun las exigencias de
la lucha y la necesidad.

El mono mas hermoso es feo comparado con la especie
humana.

El hombre mas sabio, comparado con la divinidad, se
parece a un mono en cuanto a su sabiduria, a su hermosura
y a todo lo demas.

Es dificil luchar contra su corazén, porque lo que quiere se
compra con el precio del alma.

A un hombre necio le gusta revolotear en torno a cada
palabra.

Es lo mismo en nosotros la vida v la muerte, la vigilia y el
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suefio, la juventud vy la vejez, porque éstos se transforman
en aquéllas, e inversamente, aquéllas se transforman en
estos.

89.- Despiertos, los hombres sélo tienen un mundo que les es
comun; pero durante el suefio cada uno retorna a su propio
universo.

90.- Todas las cosas se cambian por el fuego y el fuego por
todas las cosas, al iqual que las mercancias se cambian por
oro y el oro por las mercancias

91.- No se puede uno bafar dos veces en el mismo rio. No es
posible tocar dos veces una sustancia perecedera en el mis-
mo estado, porque se descompone y se reconstruye de
nuevo a través de la rapidez del cambio, o mejor dicho, no
es de nuevo ni a continuacion, sino al mismo tiempo
surge y desaparece.

93.- El maestro cuyo oraculo esta en Delfos no dice ni oculta
nada, sino que solamente significa.

97.- Los perros ladran a quienes no conocen.
101.-Me he buscado a mi mismo.
102.-Para Dios todas las cosas son hermosas, buenas y justas;

pero los hombres consideran ciertas cosas justas y otras
injustas.

103.-En la circunferencia, el principio y el final coinciden.

107.-Los ojos y las orejas son malos testigos para los hombres
que tienen almas barbaras,

113.-El pensamiento es comun a todos.
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114.-Los que hablan con inteligencia deben apoyarse en lo que
es comun a todo, al igual que la ciudad se apoya en la ley,
y con mas fuerza aun, porque todas las leyes humanas se
alimentan de una sola ley: la divina. En efecto, su poder se
despliega tan lejos como quiere. Es en todo suficiente v
todo lo consique.

115.-Al alma pertenece el logos que crece por si mismo.

116.-A todos los hombres les es dado conocerse a si mismo y
reflexionar.

123.-La naturaleza tiene complacencia en ocultarse.

124.-El mas hermoso de los mundos es como un montén de

basura esparcida al azar.
(Ed. Diels — Kranz)

PARMENIDES

El Poema de Parménides

1. Las yeguas que me llevan me han enviado tan lejos como
el deseo puede alcanzar, pues, conduciéndome, las diosas me
han hecho llegar al camino, rico en decires, que (sobre) pasando
todas las ciudades, porta al hombre que sabe ( que ha visto); por
alli fui llevado; por alli, en efecto, me llevaron, tirando el carro,
las yeguas, me ponen de manifiesto muchas cosas, y muchachas
mostraban el camino. El eje en los cubos, ardiendo, lanzaba
un sonido de flauta -pues era apretado de ambos lados por dos
torneadas ruedas-, cuando las hijas del sol se apresuraban a
guiar, dejando atras la morada de la noche, hasta la luz,
apartando de sus cabezas con las manos los velos.
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Alli son las puertas de los caminos de la noche y el dia, v
las tiene a ambos lados un dintel y un umbral de piedra; etéreas,
estan cubiertas (llenas) por grandes hojas; de ellas la justicia,
(Dike) la del multiple “dar pago”, tiene las llaves, llaves de doble
sentido. Seduciéndola, las doncellas con dulces palabras la
convencieron habilmente de que para ellas retirase veloz de las
puertas la barra sujeta con una clavija; v las puertas, de la
separacion de sus hojas, hicieron una abierta garganta,
lanzéndose al vuelo, haciendo girar alternativamente en los
goznes los ejes ricos en bronce, ajustados mediante herrajes v
clavos; por alli, a través de las puertas, recto condujeron las
muchachas por la via el carro y las yeguas.

Y la diosa me acogio benévolamente, cogi¢ con su mano
mi mano derecha, y asi dijo su decir y me dirigi6 la palabra:
“Muchacho, companero de aurigas inmortales, que alcanzas mi
morada con las yeguas que te llevan, salve, pues no es un destino
malo el que te envio a este camino -estd, en efecto, al margen de
la via publica de los hombres-, sino lo debido y la justicia. Es
preciso que te percates de todo: tanto del corazén sin temblor
de la redonda verdad como de los pareceres de los mortales, en
los que no hay verdadera solidez. Pero, en todo caso, aprende
también esto: que (v cémo) lo aparente tenia que ser de modo
digno de crédito, atravesando todo de un lado a otro.

2. Diré -ti escucha y guarda mis palabras- qué Gnico
caminos de busqueda hay que pensar:

el uno: que es, y que no es no-ser; es el camino de la
conviceidn -puer sique a la verdad-;

el otro: yue no es, y que no-ser es preciso; éste te hago
saber que es un sendero absolutamente desconocido; pues no
podras conocer el no-ser -no es, en efecto, cumplible- ni podras
darlo a conocer.

3. Pues lo mismo es pensar y ser.

4, Mira, sin embargo, (como)loausente (es)firmemente
presente ara el pensamiento; pues no separaras el ser,
cortandolo, de su adherencia (‘‘estar asido a’’) al ser; ni
dispersandolo totalmente por todas partes, con arreglo al orden,
ni componiéndolo.
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5. Comun es, de donde yo empiece; pues a ello volveré de
nuevo.

6. Es preciso decir y pensar que el ser es; en efecto, ser es,
nada, en cambic, no es; de esto te ordeno que te apercibas. En
primer lugar te aparto de este camino de busqueda, pero a
continuacion te aparto de aguel gue andan errantes
(“tambaleandose’”) los mortales, que nadz saben (han visto),
dobles cabezas; pues en sus pechos la ausencia de recursos dirige
un pensar errante; son llevados, sordos y ciegos a la vez,
estupefactos, turba sin discernimierito, para quienes el ser y no
ser vale como lo mismo y como rio lo mismo, y de todos ellos es
camino al dar vueltas sobre sus propios pasos.

7. Pues he aqui lo que nunca sera domado: no-ente ser. T,
aparta tu pensamiento de este camino de busqueda, y no te lleve
a la fuerza el habito de la mucha experiencia por este camino:
mover el ojo que no examina y el oidc lleno de ruido y la char-
la; por el contrario, decide con discernimiento la litigiosa cues-
tién que por mi ha sido dicha.

8. Queda un solo decir del camino: que es; sobre ese
camino hay multiples sefiales: que, siendo no nacido, es también
no perecedero, pues es de miembros intactos, y sin temblor y
sin final; nunca era ni serd, puesto que es ahora todo a la vez,
uno, continuo; pues ;qué nacimiento de él buscaras? , ;como v
de donde ha crecido? ; no te permitiré decir ni pensar que de
no-ser; pues ni decir se puede ni pensar que no es. Y ;qué
necesidad lo habria empujado, antes o después, partiendo de la
nada, a ser? Asi, es preciso que osea de todas todas o no sea.
Nunca la fortaleza de la conviccién dejara que de no-ser lleque a
ser algo aparte de ello mismo; por ello ni que nazca ni que
perezca deja la justicia, soltando sus lazos, sino que mantiene; v
el juicio acerca de ello esta en esto: es o no es; y esta desde
luego decidido, segun necesidad, dejar sin pensar y sin nombre
el uno (de los dos caminos) -pues no es camino verdadero- y que
el otro es y es verdadero. ;Cémo, siendo, podria perecer
luego? , ;como podria haber nacido? ; si nacid, no es ni si en
algun momento va a ser. Asi queda extinguido el nacimiento e
ignorado el perecer.

67



No es divisible, puesto que es todo lo mismo; ni en modo
alguno “alli méas'”’, lo que le impediria ser continuo (‘‘tenerse
junto’), ni en modo alguno menos, sino que es todo lleno de
ser. Por eso es todo continuo (de una vez); pues ser toca
(alcanza, limita con) a ser.

Por otra parte, inmévil en los limites de fuertes vinculos es
sin principio y sin cese, puesto que nacimiento y muerte han
sido apartados lejos, la conviccion verdadera los ha rechazado.
Permaneciendo lo mismo y en lo mismo, yace cabe si, y asi
permanece alli mismo firme; pues la fuerte necesidad lo tiene en
las ataduras del 1imite, que por ambos lados lo retiene, por lo
cual es ley que el ser no es sin fin; pues es no necesitado; y
siendo (sin fin) necesitaria de todo (de totalidad, de
compleccidn, de acabamiento).

Y lo mismo es pensar y aquello por lo cual es el
pensamiento. Pues sin el ser, en el cual ha sido dicho, no
encontrards el pensar; nada, en efecto, es o sera otro aparte del
ser, puesto que la Moira lo ha ligado a ser entero y sin
movimiento; por ello serda nombre cuanto los mortales han
fijado, convencidos de que es verdadero, nacer y parecer, ser y
no ser, cambiar de lugar y mudar la superficie brillante (el
color).

Pero, puesto que (hay) limite, (el cual es lo) ultimo, esta
terminado de todas partes, semejante al volumen de una esfera
bien redondeada; de igual peso en todas direcciones a partir del
centro; pues ni mayor en nada ni en nada menor es preciso
(conviene) que sea aqui o alld. Pues ni hay no ser, que le
impida llegar a la igualdad, ni el ser es de modo que haya mads
ser por aqui, menos por alli, puesto que es todo inviolable; en
efecto, de todas partes igual a si, se encuentra de igual modo en
los limites.

Aqui pongo término a mi segura razon y pensamiento
acerca de la verdad; a partir de aqui, aprende los pareceres de
los que se nutren los mortales, oyendo el orden engafioso de mis
palabras.

Pues han fijado su juicio en nombrar dos formas, de las
cuales una no es preciso (no conviene) -en lo cual andan
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errantes-; han discernido la figura en contrarios y han puesto las
seflales unas fuera de otras, aqui el fuego etéreo de la llama,
que es favorable, ligero, lo mismo consigo en todas partes y no
lo mismo que lo otro; y enfrente han puesto también aquello
otro en si mismo: la noche sin conocimiento, cuerpo denso v
compacto. Toda la disposicion aparente yo te muestro, para que
nunca una sentencia de los mortales te eche a un lado.

(Trad: Martinez Marzoa).

ESCUELA PITAGORICA

Versos dorados

1. Honra a los dioses inmortales del modo establecido por la
ley.

2. Venera el juramento y también a los nobles héroes,

3. Y lo mismo a los genios subterraneos, de acuerdo con los
ritos tradicionales.

4., Honraa tu padre y a tu madre, asi como a tus parientes.

5. Haz tu mejor amigo a quien sobresalga por sus virtudes.

6. Sé amable con tus palabras y tutil con tus obras.

7. No te enojes por las faltas leves que cometan tus amigos.

8. Actua sequn tus facultades, teniendo en cuenta que el
poder estd muy cerca de la necesidad.
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10.

11.

12.

13.

14.

15;

16.

17,

18.

19;

20.

21,

22.

23.

70

Aprende que, por una parte, las cosas scn asi; v por otra,
acostumbrate a dominar lo siguiente:

Primero el estémago v después el sueio, el impulso sexual
y la ira.

No cometas nunca ninguna accion vergonzosa

Con otro ni a solas, porque, ante todo, te debes respetar a
ti mismo.

Sé justo en palabras y actos,

Y razonable vy sensato en todo lo que hagas.

No olvides que la muerte es ¢! destino de todos,

Y que es condicién de la fortuna aumentar y disminuir.

Los sufrimientos que la suerte properciona a los hombres
proceden de los dioses.

Soporta tu destino sin indignarte,

Aunque es conveniente que corrijas sste destino segiin tus
facultades.

Ten presente que el destino no da mas sufrimientos a los
buenos.

De las muchas palabras que pronuncian los hombres, unas
son buenas y otras malas.

Que ellas no te turben ni ejerzan influencia sobre ti.

Soporta con paciencia y dulzura la mentira.



24.
25.

26.

27.

28.

29.

30.

31.

32.

33.

34.

35.

36.

37.

38.

Procura cumplir siempre lo que te voy a decir ahora:
Que nadie, ni con palabras ni con actos,

Te convenza de que debes hacer o decir lo que no sea lo
mejor.

Reflexiona antes de cometer una accién estulta,

Pues es propio de los hombres decir palabras necias y
ejecutar actos malos.

Realiza ahora lo que no pueda perjudicarte despues.

Abstente siempre de 1o que no conozcas.

Aprende todo lo que te sea necesario para ¢ « tu vida sea
la mas feliz.

No conviene que descuides la salud de tu cuerpo

Para lo cual procuraras descubrir la justa medida en
comidas, bebidas y ejercicios fisicos.

Entiende por justa medida lo que no te cause dolor

Acostumbrate a llevar una vida pura, limpia y viri.

Procura no hacer nada que pueda atraer la envidia sobre ti.

No gastes insensatamente, como los que ignoran la honesta
proporcién de lo bello;

Pero tampoco seas avaro. Lo mejor en todo es la justa
medida.



39.

40.

41.

42,

43.

45.

46.

47.

49.

50.-

51.

Haz lo que no te perjudique; pero reflexiona antes de
obrar.

No permitas que el dulce sueno te cierre los ojos

Sin haber repasado contigo mismo lo que hayas hecho
durante el dia.

¢En qué he faltado? ;Qué he hecho? ;He omitido alquna
obligacién?

Repasa también todas las acciones que hayas realizado,
empezando por la primera y sin olvidar ninguna.

Repréndete si has cometido algun acto malo y regocijate
con los buenos.

He aqui lo que debes hacer. He aqui la tarea que reclama
tu cuidado.

He aqui lo que debes hacer. He aqui lo que te encaminard
por la senda divina.

Te lo juro por aquel que ha transmitido a nuestra alma el
tetracto, fuente de la eterna Naturaleza.

Antes de empezar cualquier tarea

Pide a los dioses que santifiquen tu esfuerzo.

Si pones en practica estas normas, conoceras los lazos que
unen a los dioses inmortales con los hombres mortales

Y aprenderas a conocer los elementos que pasan y los que
permanecen.



52.

563.

54.

55.

56.

57.

58.

)

60.

61.

62.

63.

64.

65.

Y conocerds, como es justo que se conozca, que la
Naturaleza es una y semejante en todo.

Y asi no esperaras lo que no puede esperarse, ni habra
secreto alguno para ti.

Y sabras también que los hombres padecen los males que
ellos escogen

Porque son tan desgraciados que no ven los bienes que
estan a su lado.

Ni los oyen, porque son muy pocos los que saben librarse
del mal.

Tal es el destino que ciega su mente, como cilindros que
ruedan

Van de un sitio a otro padeciendo males infinitos,

Impotentes para reconocer la discordia funesta que les es
innata,

A la que no hay que provocar, sino esquivarla huyendo de
ella.

Padre Zeus: tu podrias librar a los hombres cde
innumerables males,

Mostrando a cada uno el genio que lo guia.

Y en cuanto a ti, hombre, ten confianza, porque la raza de
los mortales es de origen divino,

Y su naturaleza sagrada le revela todas las cosas.

Practicando lo que te ordeno, disfrutaras de sus beneficios.
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66.

67.

68.
69.

70.

71.

74

Y en cuanto sea curada tu alma quedaras libre de todos los
males.

Evita los alimentos indicados en los libros de las
Purificaciones y de la Salvacion del alma.

Sin embargo, reflexiona sobre cada cosa
Tomando como guia del carro de tu alma la recta razoén.

Y una vez que te hayas liberado de tu envoltura carnal, iras
al éter impalpable.

Y seras inmortal: un dios incorrupto en vez de mortal.



CAPITULO

v

LA CUESTION EN TORNO AL HOMBRE
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ESQUILO

Las Euménides

W4 TENEA: Ciudadanos de Atenas, que vais a juzgar
\||por primera vez en causa de sangre, mirad ahora la
sssmlinstitucién que vo fundo. En adelante subsistira

por siempre en el pueblo de Egeo este senado de jueces. Se
asentard en esta colina donde acamparon las amazonas y
pusieron sus tiendas cuando con ejército poderoso vinieron en
son de guerra contra Teseo y su recién edificada ciudad, y frente
de sus torres alzaron otras torres. En este lugar ofrecieron
sacrificios al dios Ares, con que esta roca tomoé el nombre de
Areépago, v aqui velaran por los ciudadanos el respeto v el
temor, igqual de dia que de noche, y contendran la injusticia
mientras los mismos ciudadanos no alteren las leyes: quc si
mezclais con sucias y cenagosas aguas las claras linfas de una
fuente, no encontraréis después donde beber. Oid mi consejo,
ciudadanos que habéis de mirar por la polis: no rindais
culto a la anarquia ni al despotismo; pero no desterréis de la
ciudad todo temor, que sin temor no hay hombre justo. Mirad,
pues, con temerosa y merecida reverencia la majestad de este
senado, porque asi tengais un baluarte defensor de vuestra
ciudad y patria, cual no tiene pueblo en el mundo, ni se hallaria
entre los escitas ni en la tierra de Pélope. Yo os doy un tribunal
que nadie podra cohechar: venerando, severo, guarda de esta
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ciudad, que velara por los que duermen. Sirvanenlo venideroa
mis ciudadanos estas advertencias que les dirijo. ¥ ahora
levantaos y dad vuestro voto y sentenciad esta causa con respeto
a vuestros juramentos. He dicho.

CORO: Os aconsejamos que no nos ftratéis con
menosprecio, que pesariamos harto gravexy‘ente sobre vuestra
tierra.

APOLO: Y yo os mando que respetéis mis oraculos, que
son los de Zeus, y no hagais que salgan vanos.

CORO: No te cuides de causas de sangre que no son de tu
incumbencia, pues si te obstinas, va no habra més santidad en
tus oraculos.

APOLO: ;Por ventura err6 mi padre al escuchar las
suplicas de Ixion, el primer homicida?

CORO: jPalabras! Si no obtengo justicia, va me haré yo
sentir en este suelo.

APOLO: Tu eres despreciada de los nuevos dioses v de los
viejos. Yo soy quien venceré.

CCRO: Tales fueron también tus hazafias en el palacio de
Feres. Tu persuadiste a las parcas a hacer inmortales a los
hombres.

APOLO: ;Y no es justo hacer beneficios a quien nos
honra, y mas cuando se halla necesitado?

CORO: Tu derribaste todo el edificio de las antiguas leyes
engafando con vino a aquellas viejas deidades.
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APOLO: Pronto vas a ser vencida en juicio. Vomita

entonces ti ese veneno, que no inquietarda mucho a los que
aborreces.

CORO: Dios nuevo! ;Tu pisoteas a esas antiguas diosas?
No obstante esperaré a oir la sentencia, y, en tanto, no
descargaré mi célera sobre la ciudad.

......................................

ATENEA: Eso me toca a mi, dar mi voto la ultima.
Este es mi voto, que afadiré a los que hava en favor de Orestes.
Yo no naci de madre, vy, salvo el himeneo, en lo demas amo con
toda el alma todo lo varonil. Estoy por entero con la causa del
padre. No ha de pesar mds en mi dnimo la suerte de una mujer
que maté a su marido, al duefio de la casa. Orestes vencera, aun
en igualdad de votos por entrambas partes. Al punto, vaciad las
urnas y contad los votos, jueces a quien esta enconmendado este
cargo.

ORESTES: ;Oh Febo Apolo! ;Cémo se fallara la causa?
CORO: ;Oh negra noche, madre mia! ;No ves esto?

ORESTES: No es menos para mi que echarme un dogal al
cuello o ver por fin la luz.

CORO: Ni para nosotras que perecer o conservar nuestros
honores.

APOLO: Contad bien los votos al sacarlos, huéspedes
mios, y en el escrutinio respeto a la justicia. Un voto que falte
seria una gran desgracia; un voto mas, levantarse una familia de
su abatimiento.
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ATENEA: Este hombre queda absuelto de su delito: el
numero de votos es igual por ambas partes.

ORESTES: {Oh Palas! Ta has salvado mi casa; ti me

-restituyes aquella patria de que yo estaba privado! Y diran los
helenos: “Ahi tenéis a ese hijo de Argos, que ha recobrado la
posesion de la hacienda de sus padres gracias a Palas y a Lojias,
y aquel autor sumo de todas las cosas, su tercer salvador”. ;Si,
Zeus, tu eres quien me salva; tu, que al ver a estas abogadas de
mi madre, recordaste con horror la impia suerte de mi padre!
iMarcho ya a mi patria, jurando a esta comarca, jurande a tu
pueblo, que nunca jamas, en los siglos de los siglos, principe
alguno de Argos vendra aqui en son de guerra, pues donde no,
contra los que asi quebrantaren los juramentos que yo hago,
nosotros mismos desde el sepulcro, donde entonces yaceremos,
pondrémosles dificultades tan invencibles; tan triste haremos su
camino y tan infaustos sus pasos, que les pese de su empresa!
Mas si con fidelidad los guardaren y en paz y en guerra acuden
siempre con su alianza aesta ciudad de Palas, les seremos
propicios. jSalve, oh diosa! Y ti, pueblo de Atenas, jojala
que tus enemigos no puedan escapar jamas de tus golpes, y que
seas siempre salvo y vencedor!

CORO: Ay dioses nuevos! jHabéis pisoteado las antiguas
leyes! {Me lashabéis arrebatado de las manos! Pero yo, la
miserable, la despreciada, encendida en coélera arrojaré sobre
este suelo en desagravio de mi afrenta todo el veneno que gotea
mi corazéon. jVaya si lo arrojaré! Y este veneno se derramara
por la tierra, y su ponzona secara hojas y flores, y matard a todo
ser viviente y no perdonara a los hombres. jOh justicia! Todo,
todo lo apestara y asolara! ;Lloro? ;Qué hacer! ;Merio? Lo
que he padecido ha de pesar mucho a los atenienses. Ay, hijas
de la noche! Infelices! (Cudn grande y afrentosa es la
desdicha que llorais!

ATENEA: Creedme a mi, y no lo llevéis asi con ese llanto.
No habéis sido vencidas. Sali6 igual numero de votos por ambas
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partes, con toda buena fe y no para tu afrenta. Pero habia claros
testimonios de la voluntad de Zeus; el mismo dios que
pronuncio el oraculo, salié por fiador de él. Bien que autor de
su delito, Orestes no debia llevar pena. No os irritéis, pues; no
querdis descargar vuestra colera sobre esta tierra ni hacerla
estéril; no derraméis sobre ella la baba de vuestro furor, que con
diente brutal devora todo germen de vida. Yo os prometo
solemnemente que tendréis en este suelo un templo donde
moraréis, yricos tronos  junto a vuestras aras, donde sedis
honradas de los ciudadanos de Atenas.

CORO: jAy dioses nuevos! jHabéis pisoteado las
antiquas leyes! jMe le habéis arrebatado de las manos! Pero
yo, la miserable, la despreciada, encendida en colera arrojaré
sobre este suelo en desagravio de mi afrenta todo el veneno que
gotea mi corazon. jVaya si lo arrojaré! Y este veneno se
derramara porlatierra, y su ponzofia secard hojas y flores, v
matard a todo ser viviente, y no perdonara a los hombres. ;Oh
justicia! {Todo, todo lo apestara y asolara! ;Lloro? Qué
hacer! ;Me rio? ;Lo que he padecido ha de pesar mucho a los
atenienses! Ay hijas de la noche! jInfelices! Cuan grande y
afrentosa es la desdicha que llorais!

ATENEA: Nadie os ha menospreciado. No osirritéis tanto,
joh diosa! , ni vayéis a infestar de males sin remedio esta tierra,
habitacién de los mortales. Por mi parte, cuento con el poder de
Zeus, ;y a qué decir mas? Yo sola entre los dioses conozco las
llaves del sellado tesoro donde se guarda el rayo. Pero nada de
esto se necesita, pues, atenta a mis razones, no querras tu arrojar
sobre este suelo el fruto maléfico de tu lengua, del cual toda
triste calamidad se engendraria. Calma las negras oleadas de tu
amarga célera, y aqui seras honrada y venerada; y aqui habitards
conmigo; y en natalicios e himeneos recibiras en ofrenda las
primicias de esta dilatada comarca, v por siempre celebraras mi
consejo.

CORO: Yo sufrir esto, cielos! Yo, con mi saber v
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experiencia, habitar en estos lugares, despreciada de todos!
iMaldicién! jMaldad execrable! jVomitemos todo el furor,
todo el odio de nuestro pecho! jAh, ah! jOh tierra! {Oh
cielos! ;Qug dolor es este que llega al alma? Noche, madre
mia, oye los alaridos de mi célera. Los engarios de los dioses me
han envuelto sin que me pudiese defender y han reducido a la
nada los honores que los pueblos me ofrecian.

ATENEA: Tolero tus arrebatos porque tienes mds afos
que yo. jA no dudar, i eres mucho mas sabia, aunque tamnbién
a mi me concedié Zeus no pensar del todo mal! Si marchais a
extrarias regiones, va echaréis de menos esta tierra; yo os lo
predigo. Porque correran los tiempos y cada vez serdn mads
gloriosos para mi pueblo. Y tendriais venerando altar junto al
templo de Erechteo, y alli recibiriais de hombres y mujeres en
las grandes fiestas honores cual de ningin otro mortal del
mundo podriais obtener jamas... No arrojes, pues, en este suelo,
que es mio, el aguijéon sangriento de tus odios que corrompan
las entrafias de la juventud y la abrasen en furiosa ira, y sin vino
la periwben vy embriaguen. No siembres la discordia en el
corazuir de mis ciudadanos, porque no se empefien entre si
como los gallos en impias v feroces luchas. La guerra... con el
extranjero, y no larga. Alli es donde el amor a la gloria es noble
y generoso: jno se llame guerra a una rifia de aves domésticas!
Acepta lo que te ofrezco, que te esta bien aceptarlo. Haz bien, v
bien recibirds, y seras grandemente honrada, y poseeras conmigo
esta tierra predilecta de los dioses.

CORQO: ;Yo sufrir esto, cielos! Yo, jcon mi saber y
experiencia, habitar estos lugares, despreciada de todos!
iMaldicién! ;Maldad execrable! (Vomitemos todo el furor,
todo el odio de nuestro pecho! jAh, ah! {Oh tierra! ;Oh
cielos! ;Qué dolor es este que llega al alma? Noche, madre
mia, oye los alaridos de mi célera! Los engafios de los dioses
me han envuelto sin que me pudiese defender y han reducido a
la nada los honores que los pueblos me ofrecian.
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ATENEA: No me cansaré de aconsejarte bien, porque no
digas nunca que las antiguas diosas salisteis de esta tierra
arrojadas de ella con desprecio por una diosa mas joven que
vosotras, ¥ por los mortales que habitan la ciudad. A poder algo
contigo la dulce e irresistible fuerza de la persuacién; si mis
palabras fuesen poderosas a calmarte y ablandarte, aqui te
quedarias. Mas si no quisieres quedarte aqui, no por ello seria
justo que descargases sobre esta ciudad tu furioso encono, ni
que hicieses a mi pueblo dafio alguno; pues que en ti esta poseer
conmigo esta tierra y ser en ella dignamente honrada.

CORO: Diocsa Atenea, ;qué morada dices tii que tendria
yo?

ATENEA: Una donde jamas hallaria asiento el infortunio.
Acéptala, pues.

CORO: ;Y qué honores me esperan si acepto?
ATENEA: No habra casa que pueda prosperar sin ti.

CORO: ;Tanto haras ti que sea mi poder?

ATENEA: Levantaré hasta la cumbre de la fortuna a quien
te rindiere culto.

CORO: ;Y me prometes que asi serd en todo tiempo?

ATENEA: Yo no prometo jamaés lo que no he de cumplir.

CORO: Siento que me ablandas v que desecho todo mi
rencor.

ATENEA: Corre, pues, a los que acabas de ganarte por
amigos.
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CORO: ;Qué bienes quieres tu que pida en mis canticos
para este pueblo?

ATENEA: Cuanto sean nobles y leales victorias; y que la
tierra v el cielo, y el mar con sus aguas, y los vientos con sus
blandas corrientes v el sol con sus claros rayos, traigan sobre
este suelo toda suerte de bienes. Que la tierra abunde en frutos
v rebafios; que vivan los ciudadanos en prosperidad, jamas
derribada a los golpes del tiempo; que se logren y florezcan los
tiernos retofos infantiles. Pero a los impios ya puedes
exterminarlos con mas furor que nunca. Yo amo a los hombres
como el hortelano a las plantas, y quiero que la semilla de los
buenos no se dafie con la mala hierba de los malos. Tal es lo que
te incumbe. A mi toca no permitir jamas que esta ciudad
vencedora deje de llevarse nunca entre los hombres el honor v
lauro del triunfo en los mas gloriosos combates.

CORO: Si; acepto habitar en compafiia de Atenea. No he
de menospreciar yo ciudad donde moran el omnipotente Zeus y
Ares, v que es alcazar fortisimo de los dioses, honor y contento
de las deidades griegas y baluarte de sus aras. A la cual mi
amorosa voluntad le desea, le predice que los espléndidos rayos
del sol han de hacer brotar de la tierra en abundosa copia
cuantos frutos hacen afortunada la vida.

ATENEA: Obra es de mi amor a esta ciudad haber hecho
que en ella pongan su habitacién las potentes e implacables
diosas cuyo destino es regir todas las cosas humanas. Pues el que
no se granjea a estos terribles enemigos no sabe qué calamidades
le aguardan aun en la vida. Los pecados de sus mayores le
arrastran hasta ellas; la muerte llega en silencio, y con safiuda
crueldad le reduce a polvo cuando se jactaba de su fortuna.

CORO: 0id lo que mi amor os desea. Que jamas la furia de
los vientos pierda los érboles; ni los ardores del sol abrasen las
plantas e impidan que se abran lozanos los pimpollos; ni la triste
v estéril sequia os azote. Antes bien, que vuestros ganados se
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multipliquen y a su tiempo os regalen con dobles crias, v que
los ricos tesoros arrancados a las entrafias de la tierra honren la
liberalidad de los dioses que os los dieron.

ATENEA: (A losareopagitas.) Ya habéis oido, custodios
de nuestra ciudad, cuantas bendiciones llaman sobre vosotros.
Mucho puede, en verdad, la veneranda Erinia con los dioses del
cielo y con los que habitan las mansiones infernales, y bien se ve
como dispone de la suerte de los humanos: a éstos les da
canticos y alegrias; a aquéllos, una vida de sombras v lagrimas.

CORO: Alejaos de aqui, azotes que malograis a los
hombres con prematura muerte. Dioses, de quienes penden los
destinos de los mortales, dejad que las tiernas v amorosas
doncellas gocen de las dulzuras de Himeneo; permitidlo vosotras
también, joh divinas parcas! , hermanas mias de madre, que a
cada cual recompenséis sequn sus obras, sin que hava lugar a que
no asistais ni tiempo en que no hagais sentir el peso de vuestras
justas leyes; diosas honradisimas de todos los dioses.

ATENEA: Al oirte pedir para mi pueblo con tanto amoi
dichas y bendiciones, me lleno de alegria. ;Oh atractivos ojos de
la persuacioén, y cuan merecedores sois de que yo os ame, pues
que habéis velado por mi lengua cuando hablaba a quien con
dura tenacidad se resistia a escucharme! Vencio por fin Zeus,
dios de la elocuencia, y nuestra causa, la causa del bien, alcanzo
completa victoria.

CORO: Quiera el cielo que jamas se oigan en esta ciudad
los rugidos de la discordia, que no se sacia de males. Jamas se
empape el suelo en la sangre de los ciudadanos, derramada en
fratricidas y vengativas contiendas, sino antes con el deseo del
bien comun sea unas sus mutuas alegrias v unos también sus
odios: que en la unién tienen los hombres el remedio de sus
mayores infortunios.

ATENEA: ;No es verdad que, serena ya su razon,
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encontré por fin su lengua el camino de las bendiciones?
Tengo para mi que de estas diosas de espantable catadura han
de venir grandes ganancias a mi pueblo. Pagadles amor con
amor, tributadles grandes honores, y la ciudad y toda su
comarca veran pasar los tiempos en gloria v en justicia.

COROQO: ;Salve, salve; los dioses os den felicidades v
abundancia! Salve, pueblo de Atenas. Palas, la bien amada hija
de Zeus, os mira con amor y habita a vuestro lado. Que no se
desmientan nunca vuestra virtudes. Zeus honra a los mortales
que Palas acoge bajo sus alas.

ATENEA: Salve, también vosotras. Yo saldré delante para
mostraros vuestra morada. Marchad al resplandor de las
antorchas de este religioso cortejo y en medio de las sagradas
victimas que os seran ofrecidas en sacrificio. Corred a vuestro
templo subterraneo, y apartad de esta tierra la adversidad, vy
traed sobre ella la bienandanza y la victoria. Y vosotros,
ciudadanos de Atenas, hijos de Cranao, quiad a las que vienen a
habitar entre vosotros. jOjala que la ciudad recuerde siempre la
memoria de tales beneficios!

CORO: Salve, salve, diré otra vez v otra; salve todos los
que habitan en esta ciudad de Palas, dioses v mortales. Honrad
con vuestro culto la vecindad que me habéis concedido vy jamas
tendréis que lamentar los reveses de la fortuna.

ATENEA: Vuestros votos me colman de contento. Que el
resplandor de las luciferas antorchas os acompafie hasta los
profundos lugares donde tenéis vuestro templo subterraneo.
Vayan también mis sacerdotisas, piadosas guardas de mi sagrada
imagen. Y vosotras, gloria y ornamento de la tierra de Teseo,
cortejo insigne de doncellas v matronas; v vosotras, ancianas
venerables, llegad todas luciendo vuestras vestiduras de parpura
y en las manos encendidas teas, v tributad asi a estas diosas
publicos honores, porque su estancia entre nosotros se sefale en
las edades futuras con dichosa y perdurable bienandanza. {Vase)

(trad.: F. S. Brieva S.)
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SOFOCLES

Edipo Rey

EDIPO: jAy, ay! Todo resulta cierto. jOh luz! , jasi te
vea ahora por ultima vez! , pues queda en evidencia que he
nacido de quienes no debia, tenido trato con quienes me estaba
prohibido y dado muerte a quienes no debia. (entra en palacio
precipitamente).

COROC:

Estr. 1

iOh generaciones de los mortales! |
jcomo 0s computo en vuestra vida
iguales a la nada! Pues ;qué hombre,
qué hombre recoge de felicidad
mas que la mera apariencia,
y el declinar tras de ella?
Teniendo tu suerte, la tuya,
joh desventurado Edipo!
como ejemplo, no hay ser humano
que estime feliz.

Antistr. 1

Lanzando certero, a mas no poder,
la flecha en el blanco,
ganaste la completa prosperidad
y al dar, joh Zeus! , muerte a la virgen
de corvas garras, cantora de enigmas,
te alzaste para mi tierra
como un baluarte contra la muerte.
Por ello desde entonces fuiste llamado mi rey,
y recibiste los maximos honores
reinando en Tebas la grande.



Estr. 2

Y ahora ;quién tiene un sino mds triste de oir?
iQuién es, quién, el que vive sumido
en cuitas feroces, ligado al sufrimiento,
por un cambio de vida?
iAy de ti, ilustre Edipo!
El mismo amplio puerto
que a tu padre te dio cabida para caer,
aun siendo hijo, en él como un esposo.
:Coémo es que pudieron entonces
los surcos sembrados por tu padre
soportarte en silencio, desdichado,
por tan largo tiempo?

Antistr. 2

Te descubrid, a tu pesar,
el tiempo que todo ve.
Juzga tus nupcias de antano,
mal llamadas nupcias,
que hicieron de ti engendrador
de donde fuiste engendrado.
iAy! , hijo de Layo, jojala! , jojala!
nunca te hubiera visto.
Gimo, como si de mi boca
vertiera lamentos. Mas, a decir verdad,
gracias a ti recobré el aliento
y pude entregar tranquilo mis ojos al suefio.

MENSAJERO DE DENTRO: ;Ohvosotros, que siempre
recibis los maximos honores de esta tierra! jQué acciones vais
a oir! jQué cosas vais 2 ver! Cudnto duelo tendréis si es que
aun sentis preocupacién, cual cumple a vuestro linaje, por la
casa de los Labdacidas! Pues creo que ni el Istro ni el Fasis
podrian lavar con su corriente purificadora los horrores que
encierra esta morada. Pero hay otras desgracias, que va a sacar a
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la luz en sequida, voluntarias, no involuntarias. Y entre las cosas
dolorosas, las que mas hacen sufrir son las que se revelan
tomadas por propia decisiéon.

CORIFEO: Nada les falta tampoco a las que va sabiamos
para arrancar profundos gemidos. A mas de ésas, ;qué
anuncias?

MENSAJERO: El mensaje mas rapido de decir y de
escuchar: ha muerto la divina Yocasta.

CORIFEQ: Ay infeliz! ;Por qué causa?

MENSAJERO: Se ha dado muerte a si misma. De los
hechos, lo mas doloroso no puede percibirse, pues falta la
contemplacion del espectaculo. Sin embargo, en lo que recuerda
mi memoria, te enteraras del sino de aquella infortunada.
Cuando, en un rapto de locura, hubo traspasado el vestibulo, se
lanzé en derechura a su camara nupcial, tirandose de los
cabellos con ambas manos. Una vez entrada en ella, echando el
cerrojo por dentro, se puso a invocar al que va es difunto desde
hace tiempo, a Layo, recordando aquella su antigua simiente,
por la que él habria de morir, y ella quedar para su propio hijo
como medio de procreacién de una prole infausta. Lamentéabase
de sus uniones en el lecho conyugal, donde pariera una doble
generacion: un marido del marido e hijos de sus hijos. Como
muri6 después de esto, ya no lo sé, porque irrumpié dentro de
palacio Edipo gritando, y por ello fue imposible contemplar su
fin, pues era él quien acaparé nuestras miradas, mientras iba v
venia de un lado para otro. Llegabase a nosotros pidiéndonos que
le diéramos una espada v prequntandonos donde podia
encontrar a la que era su esposa v a la vez no era esposa, sino el
doble seno materno suvo y de sus hijos. En su furor, un dios se
la muestra, porque no fue ninguno de los hombres que
estabamos alli cerca. Y con un terrible alarido, como de la mano
de un guia, se lanz6 sobre la doble puerta: hizo ceder hacia
dentro, saltando de los goznes, el cerrojo, e irrumpié en la
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habitacién. Alli vimos, colgada, a la mujer, balanceindose en
una cuerda trenzada que le rodeaba el cuello. El, cuando la vid,
lanzando el desdichado un rugido horrendo, aflojé el nudo
corredizo que la mantenia suspensa. Y una vez depositada la
infeliz en tierra, fue espantoso de ver lo que vino a
continuacién. Arrancando de los vestidos lasfibulasde orocon
las que se adornaba, las levanté y se hiri6 con ellas las érbitas de
los ojos, diciendo palabras de esta indole: que ya no le verian ni
a él, ni los horrores que habia padecido ni los que habia
cometido, sino, que en adelante, habrian de ver en tinieblas a
los que no hubieran debido ver, y no habrian de reconocer a
quienes fuera preciso reconocer. Repitiendo tales imprecaciones
muchas veces, no una sola, se desgarraba con las fibulas los
parpados; al tiempo sus pupilas ensangrentadas le empapaban las
mejillas, pero no eran gotas chorreantes de sangre lo que de ellas
manaba, sino una lluvia negruzca y una sangrienta granizada que
corria a raudales. Estas son las desgracias que se han producido
por culpa de los dos, no de uno solo, y que comparten marido v
mujer. Su antigua prosperidad fue antafio una prosperidad
merecedora de este nombre. Ahora, en cambio, en este dia sélo
es lamento, ruina, muerte, deshonra: de cuantos males puedan
enumerarse, no hay ninguno que les falte.

CORIFEOQ: ;Y tiene ahora el desdichado algun alivio en su
pena?

MENSAJERO: Pide a gritos que se descorran los cerrojos y
se les muestre a todos los cadmeos al homicida, al hombre que a
su madre... —pronuncia palabras impias que no puedo repetir—,
con la intencién de expulsarse fuera del pals, y de no
permanecer ya en su palacio, incurso como estd en la maldiciéon
que pronuncid. Sin embargo, necesita apoyo y quia, porque su
mal es mayor de lo que se puede soportar. El te lo va a ensefiar,
pues se estan descorriendo los cerrojos de esta puerta, y pronto
vas a ver un espectaculo tal como para arrancar lamentos incluso
a quien le aborreciera.
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CORO:

iOh desgracia terrible de ver!
iOh lo mas espantoso con que me he tropezado!
;Qué locura, desdichado, te acometi6?
;Qué demon salté sobre ti,
con brinco mayor que los mas largos,
para anadirse a tu destino infortunado?
i Ay, desdichado! Ni siquiera mirar hacia ti puedo,
pese a querer prequntarse mil cosas,
de mil cosas enterarme, mirarte mil veces.
Tal es el espanto que me infundes.

EDIPO:

iAy, ay, desdichado de mi!
A qué tierra iré en mi dolor?
;Adonde vuela mi voz arrebatadamente?
iAy, destino ;En donde te precipitaste?

CORIFEQ: En algo terrible, que ni escuchar ni contem -
plar se puede.

EDIPO:

iOh nube abominanda de tinieblas,
que se abatio sobre mi
de un modo indecible, ineluctable,
impulsada por funesto viento!
iAy! jAy, una vez mas!
iComo se me clava a la vez el pincho
de este aquijon y el recuerdo de mis males!

CORIFEO: No es extrano que en tales penas lleves un
doble duelo y soportes dobles desgracias.
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EDIPO:

iAy, amigo! , tu eres
mi tinico servidor leal,
pues aun te atreves
a cuidarte de este ciego.
iAy, ay! No me pasas inadvertido.
Aun estando en tinieblas,
reconozco bien al menos tu voz.

CORIFEO: Ay, cumplidor de terribles acciones! ;Como
tuviste corazén para destruir de tal modo tu vista? ;OQué
divinidad te impuls6?

EDIPO:

De apolo es esto obra, amigos. Apolo fue
el que hizo cumplirse estos mis horrendos sufrimientos.
Pero nadie, sino yo mismo, desdichado,
se dio el golpe con su mano.
Pues ;para qué habia de ver yo, si viendo,
nada agradable de ver me era?

CORIFEO: Asi era en verdad, como tu lo dices.

EDIPO:

:Qué cosa puedo ver, o qué cosa puedo amar,
qué saludo escuchar ya, amigos, con placer?
Llevad fuera del pais cuanto antes,
llevad fuera, amigos,a este gran criminal
al hombre mas maldito y aborrecido por los dioses.

CORIFEQ: Tristede ti por tu desventura v por la
conciencia que tienes de ella! (Coémo quisiera no haberte
conocido nunca!
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EDIPO:

jAsi pereciera aquel que me quitd
en los pastos las crueles trabas de mis pies,
y me libro de la muerte, y me salvo la vida
sin hacer accion que se le pueda agradecer!
Pues, si yo entonces hubiera muerto,

no hubiera sido ni para los seres queridos
ni para mi tan gran motivo de duelo.

CORIFEO: Asi lo hubiera querido vo también.
EDIPO:

Asi, no hubiera resultado asesino de mi padre,
ni esposo seria llamado por los hombres
de aquella de quien naci;
Ahora, en cambio, dejado estoy de los dioses,
y soy hijo de una impura, y tengo prole comin
con aquellos de quienes recibi el ser.
Y si hay horror ain mas grave que este horror,
en suerte le ha tocado a Edipo.

CORIFEQ: No sé si he de decir que has tomado una buena
decision. Seria preferible para ti ya no existir a vivir ciego.

EDIPO: No trates de demostrarme que esto no esta hecho
asi de la mejor manera ni me aconsejes mas. No sé con qué ojos
hubiera mirado, a mi llegada al Hades, ni a mi padre ni a mi
desgraciada madre, cuando he cometido contra ambos delitos
que la horca no puede castigar. Pero ;es que acaso me hubiera
sido deseable contemplar el rostro de mis hijos, nacidos como
nacieron? No, ciertamente; nunca, al menos con mis ojos. Ni
tampoco la ciudad, ni sus torres, ni los santos templos de los
dioses, de los que yo mismo, el hombre que con mas honra vivié
en Tebas, me privé, al ordenar personalmente que todos
expulsaran al impio, a aquel que los dioses revelaron impuro y que
ademds resultd del linaje de Layo. Habiendo puesto en claro yo
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tal baldon en mi persona, ;les iba a mirar con la mirada alta?
En modo alguno. Es mas, si fuera posible atin obstruir de algin
modo la fuente del oido, no me abstendria de cerrar mi cuerpo
desdichado, para, a méas de ciego, no oir nada, porque es
agradable que la mente viva fuera de desgracias. Ay Citerén!

;Por qué me recogiste? ;Por qué no me mataste al punto de
acogerme, para que nunca hubiera revelado a los hombres de
quién habia nacido? {Oh Pélibo y Corinto y vieja morada,
nominalmente paterna! Bajo apariencia hermosa, jqué pustula
de males en mi criasteis! Ahora se descubre que soy un infame
v nacido de infames. ;Oh tres caminos y escondida cafada,
encinar y desfiladero en la triple senda! , que bebisteis mi
sangre, la de mi padre, por mis manos derramada, ;os acordais
todavia de mi? ;Qué acciones cometi en vuestra presencia !

iQué acciones volvi a cometer una vez llegado aqui! ;Oh
matrimonio, matrimonio! Me diste el ser, y volviendo a
engendrar hiciste brotar la misma simiente, y mostraste a
padres, hermanos, hijos sangre de una misma sangre, a esposas,
mujeres v madres, y cuantos crimenes hay mds vergonzosos
entre los hombres. Mas no es licito mentar lo que no es honroso
hacer. jPor los dioses! , ocultadme fuera de aqui al punto, o
matadme, o arrojadme al mar alli donde no me volvdis a ver
nunca mas. jEa! , dignaos tocar a este miserable, obedecedme,
no temadis, porque mis crimenes ningiin mortal sino yo puede
llevar consigo.

CORIFEOQO: Sobre lo que pides, he ahi a Creonte que se ha
presentado a su debido momento para tomar una medida o dar
un consejo, ya que haquedadocomo tnico guardian de esta
tierra en tu lugar.

EDIPO: jAy de mi! ;Qué le podré decir? ;Oué buena fe
podré esperar de él en justicia, cuando se ha puesto en evidencia
que antes me comporté con él en todo como un villano?

CREONTE: No he venido, Edipo, para reirme, ni para
echarte en cara ninguno de tus yerros de antafno. Mas, si va no
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sentis pudor ante los hijos de los hombres, al menos sentidlo
ante el resplandor que todo alimenta del soberano Sol, de
mostrar sin rebozo de tal quisa a semejante impuro, que no
habran de aceptar ni la tierra, ni la santa lluvia, ni la luz.
Hacedlo entrar cuanto antes en palacio, pues lo piadoso es que

sean sb6lo los parientes quienes vean y escuchen las desgracias
familiares.

EDIPQ: ;Por los dioses! , puesto que me has quitado mis
temores, al venir con la mayor bondad junto a mi, que soy el
colmo de la maldad humana, hazme caso. En tu interés hablo,
no en el mio.

CREONTE: ;Qué favor suplicas obtener de mi de tal
modo?

EDIPO: Arr6jame de esta tierra cuanto antes, alli donde
no se me vea dirigir la palabra a ningiin mortal.

CREONTE: Lo hubiera hecho, sébelo bien, si no hubiera
deseado pedir primero consejo al dios sobre qué se debe hacer.

EDIPO: Pues su respuesta quedd para todos clara: que se
mate al parricida, al impio, a mi.

CREONTE: Asi se dijo. Sin embargo, en la situacion en
que estamos, es mejor enterarse de qué se debe hacer.

EDIPO: ;Sobre hombre tan miserable vais a hacer una
consulta?

CREONTE: Y ahora si que ti podrias dar crédito al dios.

EDIPO: Entonces, he aqui lo que te encomiendo y te
suplico. El sepelio de la que esté en casa, disponlo como quieras,
pues cumpliras cual corresponde este deber con uno de los
tuyos. En cuanto a mi, que nunca se digne esta ciudad de mi
madre a tenerme en vida como uno de sus habitantes. Antes
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bien, déjame vivir en los montes, donde esta ese mi Citerén de
triste fama, que me asignaron en vida mi padre v mi madre
como definitiva sepultura, a fin de que muera por aquellos que
trataron de matarme. Aunque si de algo estoy seguro, es de que
no me ha de destruir enfermedad ni cosa parecida, porque no
hubiera sido yo puesto a salvo cuando estaba a punto de morir,
de no haber sido reservado para alguna horrorosa desgracia. Mas
mi destino, que siga su curso sefialado. En cuanto a mis hijos,
Creonte, de los varones no te preocupes: hombres son, de suerte
que no habran de quedar, alli donde se encuentren, faltos de
medios de vida. En cambio, de esas dos criaturas, tan
desdichadas y dignas de compasién, de mis nifias, para las que
jamas se sirvié aparte mi mesa, sin que estuviera yo con ellas, y
compartian conmigo cuanto yo tocaba, de ésas, si, cuidate. Y
sobre todo, déjame tocarlas con mis manos y lamentar mis
desdichas. Por favor, principe! jPor favor, noble sefior!

Tocandolas con las manos me parecera tenerlas, tal como
cuando yo veia.

Pero ;qué digo? (Por los dioses! ;No estov oyendo llorar
cerca a mi pareja querida? ;Envibme acaso Creonte,
compadecido de mi, a mis retofios mas amados? ;Tengo
razén?

CREONTE: La tienes. Sov vo quien las mandé traer, pues
me imaginé hace rato el gozo que ahora tienes v el deseo que
tenias.

EDIPO: ;Asi tengas ventura! , v jojald! te guarden los
dioses mejor que a mi por habérmelas traido. ;Oh hijas!
;Donde, donde estais? Venid acd, a estas mis manos fraternas,
que han hecho que veais asi los ojos antes brillantes del padre
que os engendré. Un hombre, hijas, que sin ver ni saber nada se
reveld6 como vuestro padre con aquella en la que ¢él fue
engendrado. Os lloro —pues no puedo miraros— cuando pienso
en las restantes amarquras de vuestra vida. ;Como os serad
preciso vivir por parte de los hombres! Porque, ja qué
reuniones de ciudadanos acudiréis, y a qué fiestas, de las que no
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haydis de regresar a casa, cubiertas de lidgrimas, en lugar de
disfrutar del especticulo? Y cuando llequéis a la edad de
casaros, ;quién hijas, quien habra que se arriesgue a tomar sobre
si un oprobio, que sera por igual la ruina de mi descendencia v
de la vuestra? ;Qué calamidad os falta? Vuestro padre mato a
su padre, y ar6 los campos maternos en los que €l fue sembrado,
yostuvo a vosotras del mismo ser del que habia nacido. Tales
seran los insultos que os hagan. Y encima, ;quién se casard con
vosotras? Nadie, hijas; esta claro que os sera preciso consumiros
en la esterilidad y solteria.

iOh hijo de Meneceo! , puesto que eres el inico padre que
les queda, pues nosotros dos, sus progenitores, estamos
perdidos, no consientas que ellas, tus parientes, anden errantes
en la miseria sin marido, ni las iguales a éstas mis desgracias. Por
el contrario, compadécelas, al verlas en edad tan tierna
desprovistas de todo, salvo de lo que de ti depende.
Declaramelo, noble principe, tocandome con tu mano. En
cuanto a vosotras dos, joh hijas! , si tuviérais ya razon , serian
muchos los consejos que os daria. De momento pedid tan solo
que, alli donde la ocasién os permita vivir, obtengais vida mejor
que el padre que os engendro.

CREONTE: Basta va de lagrimas. Entra en palacio.

EDIPQ: He de obedecerte, aunque no sea de mi agrado.

CREONTE: Todo esta bien en su debido momento.
EDIPO: ;Sabes bajo qué condicién entraré?
CREONTE: Dilo y lo sabré cuando lo haya escuchado.

EDIPO: Que me envies fuera de esta tierra.

CREONTE: Me pides algo que sélo el dios puede conceder.

EDIPO: Pero he incurrido en el mayor aborrecimiento de
los dioses.
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CREONTE: Por eso pronto obtendras tu peticién.

EDIPO: ;Consientes entonces en ello?
€3

CREONTE: Lo que no sé no suelo asequrarlo en vano.

EDIPO: Retirame, pues, ya de aqui.
CKiONTE: Echa a andar entonces, v suelta a tus hijas.
EDIPO: No, por lo menos no me quites a éstas.

CREONTE: No quieras imponer tu voluntad en todo. Pues
incluso aquello donde la impusiste no te ha acompafiado toda tu
vida.

CORIFEQ: ;Oh habitantes de mi patria Tebas! Mirad; ése
es Edipo, que resolvié aquellos famosos enigmas y fue hombre
de grandisimo poder, cuya fortuna, ;qué ciudadano no miraba
con envidia? {En qué mar embravecida de horrendas desgracias
ha caido! De suerte que, cuando se es mortal, se debe mirar y
observar el postrer dia v no juzgar a nadie feliz hasta que no
haya franqueado el limite de su vida sin haber sufrido cosa
dolorosa alguna.

(trad.: L. Gil)
Canto del Hombre

Muchas cosas son pavorosas; nada sin embargo, sobrepasa
al hombre en pavor. Se traslada por encima de la espumeante
marea, en medio de la invernal tempestad del sur, y cruza las
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montanas de las abismales y enfurecidas ondas que braman en
derredor. Fatiga la indestructible calma de la mas sublime de las
diosas, la Tierra, pues afio tras afio, ayudado por el arado y su
caballo, la remueve en una y otra direccion.

El hombre habilidoso, de la ligera familia de las aves se
apodera tendiendo redes, y caza los animales del desierto v los
que viven en el mar. Con astucia subyuga las fieras de los
bosques. Sujeta al yugo la crinada cerviz del caballo, v con el
madero domina el indémito toro montaraz.

El hombre se encuentra en el don de la palabra vy .. la
omnicomprensién, presurosa como el viento, y en la
convivencia. Aprendié a esquivar el asalto de las inclemencias
del tiempo, de las lluvias y del inhospito frio del invierne,

Por todos lados caminos abre: desprovisto de experiencia v
sin salidas llega a la nada. En ningan caso puede impedir, por
fuga alguna, un unico embate: el de la muerte; mas para las
molestas enfermedades y dolencias tiene va inventado remedios
y escapes.

Circunspecto, norque domina, mas alld de lo esperado, la
habilidad inventiva, cae a veces en la perversidad, otras, le salen
bien empresas nobles. Vive entre la ley de la Tierra vy la
obediencia jurada a los dioses. Al predominar sobre el lugar, lo
pierde, porque la audacia del hombre siempre lo hace considerar
al ser como no-ser.

Quien ponga en obra eso, que no comparta mi hogar
conmigo, ni que mi saber tenga nada en comun con su divagar.
(Antigona)

EURIPIDES

Las Troyanas
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(Se ve en el teatro una
vasta tienda delas que
forman el campamento
griego, y en el fondo la
ciudad de Troya y su
alcazar. Cerca de la
tienda yace Hécuba, y
dentro las cautivas
troyanas).

POSEIDON: Yo, Poseidon, vengo del salado abismo
del mar Egeo, en donde las Nereidas danzan en coros
con sus pies bellos. Desde que Febo y yo edificamos
las altas torres de piedra de este campo troyano, he
favorecido siempre a la ciudad de los frigios, que ahora humea,
destruida por el ejército argivo. Porque Epeo, el focense del
Parnaso, fabricando por arte de Palas un caballo prefiado de
armas, introdujo en las torres esta carga funesta, que en adelante
serd llamada por los hombres el corcel bélico, por contener en
su vientre ocultas lanzas. Desiertos los bosques sagrados, los
templos de los dioses destilan sangre, y Priamo moribundo cayo
al pie del altar de Zeus Herceo. Mucho oro v muchos despojos
frigios han llevado los griegos a sus naves; ahora esperan que
sople un viento favorable que, hinchando sus velas, les
proporcione el placer de abrazar a sus esposas e hijos, va que al
cabo de diez afios se han apoderado de esta ciudad. Y yo,
vencido por Hera, diosa argiva, v por Atenea, que juntas
derribaron a los frigios, abandono la inclita Ilién y mis altares,
que si reina en ella triste soledad, sufre detrimento el culto de
los dioses v no suelen ser adorados como antes. Muchos alaridos
de esclavas resuenan en las orillas del Escamandro, mientras sus
duefios las sortean, v unas tocan al pueblo arcadio, otras al
tesalio y otras a los hijos de Teseo, generales de los atenienses.
Todas las troyanas no sujetas a la suerte y reservadas a los
principales del ejército, estin aqui, y Helena con ellas, la
lacedemonia hija de Tindaro, cautiva también, sequn las leyes de
la guerra. Quienquiera puede contemplar a la misera Hécuba,
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que yace en tierra delante de las tiendas, derramando abundantes
lagrimas por la pérdida de tantas prendas amadas. Su hija
Polixema ha sido sacrificada, sin saberlo ella, sobre el timulo de
Aquiles, v también perecieron Priamo y sus hijos, mientras que
el rey Apolo inspiraba el delirio en la virgen Casandra, impia y
rebelde a las ordenes del dios, convertida hoy a la fuerza en
esposa adulterina de Agamenédn. Adiés, pues, ciudad feliz en
otro tiempo y brillantes torres; si no te hubiese arruinado Palas,
la hija de Zeus atin subsistirias sobre tus cimientos.

--------------------------------------

HECUBA: (Que se incorpora.) Alza del suelo tu cabeza,
joh desventurada! ; levanta tu cuello; va no existe Trova, v
nosotros no reinaremos en ella, Sufre este nuevo golpe de la
fortuna; navega siguiendc su corriente, navega por donde te
lleve la suerte, y no vuelvas contra sus olas la proa de la vida,
que te arrastra deidad caprichosa. jAy, ay de mi! Ay, ay de
mi! ;Céme no he de llorar, sin patria, ni hijos y sin esposo?
iOh fastuosa pompa de mis mayores! ;Cémo has venido =
tierra! jNada eras! jTantas deberian ser mis quejas, tantos mis
lamentos, que no sé por donde empezar! jDesdichada de mi!
i Tristemente reclino mis miembros, presa de insoportables
dolores, yaciendo en duro lecho! Ay de mi cabeza! jAv de
mis sienes y de mi pecho! Cuanta es mi inquietud! ;Cudnto
mi deseo de revolverme en todos sentidos para dar descanso a mi
cuerpo y abandonarme a perpetuos y lugubres sollozos!
iTambién los desdichados entonan su canto y dan al viento
tristes ayes! jProas ligeras de las naves, que arribasteis con
vuestros remos a la sagrada Ilién, atravesando el mar purptreo v
los abigarrados puertos de la Grecia al son de las flautas vy de
odiosos cantos, y os sujetaron, jay de mi! , en la ensenada de
Troya con cables torcidos por arte egipcio para rescatar la
aborrecida esposa de Menelao, deshonra de Cdstor y afrenta del
Eurotas, por cuya causa fué degollado Priamo, padre de
cincuenta hijos, y cayé sobre mi, sobre la desdichada Hécuba,
esta calamidad! Ay de mi! ;Funesto destino, que me obligas a
habitar ahora en las tiendas de Agamenoén! Llévanme, vieja
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esclava, de mi palacio, y ligubre rasura me ha despojado de mis
cabellos! Miseras companeras de los guerreros troyanos,
miseras virgenes y desventuradas esposas, jlamentémonos, que
humea Ilibn! Como madre alada levanta el grito por sus
hijuelos cubiertos ya de pluma, asi yo comenzaré mi canto, no
como en otro tiempo, apoyada en el cetro de Priamo cuando
celebraba a los dioses, resonando como pocos al compas frigio
mis pies ligeros.

PRIMER SEMICORO: (Que sale de la tienda.) Hécuba, ;a
qué esos clamores?, ;a qué esos gritos? , ;qué pretendes? Oi
en las tiendas tus lamentos, y el miedo se apoderé de las
troyanas, que lloran en ellas su esclavitud.

HECUBA: ;Oh hijas! , ya se mueven los remos de las naves
argivas.

PRIMER SEMICOROQ: Ay de mi, desventurada! ;Qué
quieren? ;Me llevaran, jay misera! , a las naves, arrancandome
de mi patria?

HECUBA: No lo sé; pero mucho me lo temo

PRIMER SEMICORO: Ay, ay! Infelices troyanas!
Venid y sabréis los trabajos que os aguardan; salid de las tiendas;
los argivos se preparan a navegar.

HECUBA: Ay, ay de mi! Nollaméis ahora a mi lado a
Casandra, bacante furiosa, que la afrentaran los griegos v
doblara mi dolor. jAy de ti, misera Trova! ;Pereciste con los
desdichados que te abandonan, vivos y muertos!

SEGUNDO SEMICORO: ((Que sale de la tienda) Ay de
mi! Temblando dejé la tienda de Agamenén para oir de tus
labios, joh reina! silos argivos me han condenado a muerte o si
los marineros se aprestan a agitar en las popas los remos.
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HECUBA: ;Oh hija, respira y reanimate! El terror
embarga tus miembros.

SEGUNDO SEMICORO: ;Ha venido algun heraldo de los
griegos? ;Quién sera el duefio de esta misera esclava?

HECUBA: Pronto lo decidira la suerte.

SEGUNDO SEMICORO: ;Ay, ay de mi! ; Cual de los
argivos o de los pitiotas, me llevara lejos de Troya a alquna isla.

HECUBA: Ay, ay de mi! ;A quién serviré vo, infeliz
anciana, en qué pais, en qué pais, abeja ociosa, misera imagen
de la muerte, trasunto de impalpables manes? ;Cuardaré quizd
algun vestibulo, ocuidaré delosnifios que me confien, después
de disfrutar en Troya de regios honores?

EL CORO: (Juntanse los dos semicoros.) jAy, ay de mi!
.Qué lamentaciones bastaran para deplorar tu indigna suerte?
No tejeré con la lanzadera telas de varios colores. Por (iltima vez
saludo los cuerpos de mis hijos, por ultima vez; mas graves seran
mis trabajos, va en el lecho de los griegos (jmaldita noche! ,
ifunesto destino! ), o miserable sierva, trayendo agua de las
puras ondas de Pirene. jOjala que vayamos a la region preclara y
afortunada de Teseo! Al menos que yo no vea al revuelto
Eurotas, mansion odiosa de Elena, en donde serviria Menelao, el
destructor de Troya. Sagrada es la tierra que bana el Peneo,
asiento bellisimo del Olimpo, abundante en riquezas, sequn dice
la fama, y en sabrosos frutos. jQue vayva yo a ella, ya que no sea
a la reqion sagrada y divina de Teseo! Alabaronme las coronas
que premian la virtud de los habitantes de la Etnea, amada de
Hefesto, enfrente de la Fenicia, y madre de los montes Siculos.
Los navegantes celebran también la tierra vecina al mar Jénico,
regada por el Cratis, de apuesta y blonda cabellera, que con sus
sagradas fuentes le da vida, derramando la dicha en sus margenes
populosas. Pero he aqui un heraldo del ejército griego, que sin
duda llega con ligeros pasos a comunicarnos nuevas ordenes.
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.Qué trae? ;Qué dice? Ya somos esclavas de la Dérida.

TALTIBIO: Te acordaras, joh Hécuba! , de haberme visto
en Troya en distintas ocasiones de heraldo del ejército aqueo;
yo, Taltibio, a quien ti conoces, joh mujer! , vengo a
anunciarte una ley sancionada por todos los griegos.

HECUBA: Esto, esto, joh amigas! , es lo que temia hace-
tiempo.

TALTIBIO: Ya habéis sido sorteadas, si tal es la
causa de vuestros temores.

HECUBA: ;Ay, ay de mi! ;A qué ciudad de la Tesalia, de
la Pitia o de la Beocia, a qué ciudad iré, di?

TALTIBIO: Cada cual ha tocado a distinto duefio; una sola
suerte no ha decidido a la vez de todas.

HECUBA: ;Y a quién servira cada una? ;Cual de las hijas
de Ilion ha sido afortunada?

TALTIBIO: Lo sé; pero preguntamelo poco a poco, no
todo a tiempo.

HECUBA: ;Quién sera el duefio de mi hija? Di, ;quién
sera el duerio de la misera Casandra?

TALTIBIO: La eligi6 para si el rey Agamenoén.

HECUBA: Para ser esclava de su lacedemonia esposa. jAy
de mi, ay de mi!

TALTIBIO: No; ocultamente le acompanara en su lecho.

HECUBA: ;La virgen de Febo, a quien el dios de cabellos
de oro concedié el don de vivir sin esposo?
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TALTIBIO: Hiritle el amor, y se apasiond de esa fatidica
doncella.

HECUBA: Deja las sagradas llaves, hija, las guirnaldas,
también sagradas, que te adornan.

TALTIBIO: ;No es acaso honor insigne compartir el lecho
del rey?

HECUBA: ;Y donde esta mi hija, la que me arrancasteis ha
poco de los brazos?

TALTIBIO: ;Me preguntas por Polixema, o por alguna
otra?

HECUBA: ;De quién sera esclava?

TALTIBIO: La han destinado al servicio del timulo de
Aquiles.

HECUBA: ;jAydemi! La que di aluz destinada a servir a
un sepulcro! Pero ;qué significa esa ley de los grieqos? ;Qué

esa costumbre, joh amigo! ?

TALTIBIO: Alégrate de la dicha de tu hija; su suerte es
buena.

HECUBA: ;Qué has dicho? ;Ve el sol mi hija?
TALTIBIO: Esclava es del destino, que la libra de males.

HECUBA: ;A quién toco la misera Andromaca, esposa de
Héctor, el de la broncinea loriga?

TALTIBIO: El hijo de Aquiles la eligi6 también para si.

HECUBA: Y yo, ;cuya esclava soy, cuando para sostener
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mi blanca cabeza necesito de un baculo que me ayude a andar?

TALTIBIO: Ulises, rey de Itaca, es tu duefio, y ti seras su
esclava.

HECUBA: Ay, ay de mi! Golpea tu cabeza rasurada,
desgarra con las ufias tus mejillas. Ay, de mi! La suerte me
obliga a servir a un hombre abominable v pérfido, enemigo de la
justicia, que desprecia las leyes v todo lo trastrueca vy resuelve
con su engariosa lengua haciéndonos odiar lo que mds
amabamos. Lloradme, {Oh troyanas! Yo he muerto,
jdesventurada de mi! ;Yo he muerto! No puede ser mads
funesto mi destino! .

......................................

HECUBA: (Postrada en tierra.) jDejadme en tierra, joh
doncellas! , que no me placen vuestros cuidados! En tierra
debo yacer, victima ahora de estos males, y antes y después.
iOh dioses! ; bien sé que no me favorecéis, pero debemos, no
obstante, invocaros cuando la adversidad se ensafia en alguno de
los nuestros. Agrddame recordar los bienes de que he disfrutado,
v asi serd mejor lalastima que exciten mis males presentes. Fui
reina v me casé en real palacio, v en él di a luz nobilisimos
hijos, no sélo por su numero, sino porque fueron los mads
esclarecidos de los frigios. Ninguna otra mujer troyana, griega ni
barbara, podra vanagloriarse nunca de haberlos procreado
iquales. Y sucumbieron al empuje de la lanza grieq, v vo los vi
muertos y corté estos cabellos que mirdis para depositarlos en
sus tumbas; lloré también a su padre Priamo, no porque otros
me contasen su muerte, sino presenciandola con estos 0jos,
cuando fue asesinado juntoal ara de Zeus Herceo, mientras se
apoderaban sus enemigos de la ciudad. Las virgenes, destinadas
a ser la mas preciosa joya de sus esposos, educadas fueron para
deleite de mis enemigos, y las arrancaron de mis brazos, y no
abrigo la mds remota esperanza de que vuelvan a verme, ni yo
tampoco a ellas. Y el Gltimo, mi mal mas grave, es que yo vava
ahora a la Crecia, esclava y anciana, v que en mi vejez sufra
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intolerables trabajos, va guardando las puertas y las lla-
ves, cuando soy madre de Hector, ya amasando el pan y
reclinando en el duro suelo mi arrugado cuerpo, despues de
haber descansado en regio lecho, v cubriéndolo de viles andrajos
que deshonran y envilecen a los que antes fueron felices. ;Oh
desventurada de mi! Por sélo una mujer, jcuantos males he
sufrido y sufro! ;Oh hija, oh Casandra, bacante que habla con
los dioses! jQué desdicha incomparable acaba al fin con tu
castidad! Y tu, misera Polixema, ;en donde estas? jNinguna
de mis hijas ni de mis hijos, siendo tantos, me socorre en mi
aflicion! ;A qué, pues, me levantais? ;Cudl sera mi
esperanza? Guiad mis pies, delicados ha poco en Troya y ahora
esclavos, a mi vil lecho, y llevadme a un precipicio para
lanzarme en él y morir alli consumida por las lagrimas. No credis
nunca que los opulentos son dichosos hasta no llegar su ultima
hora.

......................................

TALTIBIO: Tu que fuiste en otro tiempo esposa de
Héctor, el mas esforzado de los frigios, no me aborrezcas, qie
contra mi voluntad vengo a anunciarte los publicos decretos de
los danaos pelépidas.

ANDROMACA: ;Qué sucede? Tus palabras me anuncian
nuevos males.

TALTIBIO: Han decretado que este nifio... ;Como lo
diré?

ANDROMACA: ;Que no sea el mismo su duefio y el mio?
TALTIBIO: No sera esclavo de ningun griego.

ANDROMACA: ;Dejan aqui al unico frigio que
sobrevive?

TALTIBIO: No sé céomo dulcificar la pena que voy a
causarte.
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ANDROMACA: Alabo tu temor, a no ser que me
participes faustas nuevas.

TALTIBIO: Mataran a tu hijo; tal es la terrible desdicha
que te amenaza.

ANDROMACA: Ay de mi! Cuanto peor es esto que un
himeneo!

TALTIBIO: El parecer de Ulises triunfé en la asamblea de
los griegos...

ANDROMACA: Ay, ay de mi otra vez! {No es igual
nuestro infortunio!

TALTIBIO: Sosteniendo que no debia vivir el hijo de tan
esforzado guerrero.

ANDROMACA: Qjala que asi triunfe cuando se trate de
los suyos.

TALTIBIO: Sera precipitado desde las torres de Troya. Asi
se hard, y th parecerds mas prudente si no lo retienes obstinada
y sufres con fortaleza tu desdicha; no creas que, siendo
impotente para oponerte a sus ordenes, conseguiras nada; nadie
te socorrera. Recuerda que perecié tu ciudad v tu esposo, que
ta eres esclava y nosotros bastante fuertes para dominar a una
sola mujer; no te resistas ni cometas torpezas, que te hardn
odiosa, ni maldigas tampoco a los griegos. Porque si tus palabras
excitan el furor del ejército, ni este nifio serad sepultado, ni
podras llorarlo; pero si callas y te resignas, no guedara insepulto
su cadaver y los griegos seran contigo mas complacientes.

ANDROMACA: ;Oh hijo de mis entrafias, oh hijo muy
querido, morirds por manos de tus enemigos, abandonando a tu
misera madre! La nobleza de tu padre, fuente de salvaciéon para
otros, es causa de tu muerte, y su valor te es funesto. jOh lecho
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mio infeliz, oh himeneo que me trajiste en otro tiempo al
palacio de Héctor, no para dar la vida a una victima de los
danaos, sino un soberano a la fértil Asia! ;Oh hijo! ;Llo-
ras? ;presientes acaso tu desdicha? ;Por qué te agarras
a mi y estrechas mi vestido, tierno hijuelo, que te cobijas
bajo mis alas ;No vendra Héctor a salvarte, empufiando su
famosa lanza y pasando de la luz a las tinieblas? ;No los
parientes de tu padre, no el poder frigio? ;Exhalaras el alma,
cayendo sin conmiseracién desde las alturas, precipitado en letal
salto? ;Oh dulce carga, la méas amada de los brazos de una
madre! {Oh dulce hdlito! En vano, pues, envuelto en estos
pafiales te aliment6 mi pecho; en vano sufri por tu causa y me
acabaron los trabajos maternales. jAhora, nunca mas sera,
abraza a tu madre, acércate a la que te dio a luz, échame tus
bracitos al cuello, dame un beso! {Oh griegos, autores de
barbaros males! , ;por qué matais a este nifio inocente? ;Oh
hija de Tindaro! , no era tu padre Zeus: muchos fueron en
verdad; algain mal genio, después la envidia, el asesinato v la
muerte y todos los males que produce la tierra. jNunca diré que
te engendré Zeus para perder a tantos barbaros y griegos! jQue
tu mueras, que tus bellisimos ojos devastaron torpemente los
inclitos campos de los frigios! Ea, pues, llevéoslo; precipitadlo,
si queréis: devorad sus carnes; matannos los dioses, v no
podremos librar a mi hijo de la muerte. Ocultad mi cuerpo
miserable y llevadme a la nave: jfeliz himeneo el mio,
perdiendo antes a mi hijo!

......................................

TALTIBIO: (Acompariado de esclavos, que traen sobre un
escudo el caddver de Astianacte.) jOh Hécuba! ; la unica nave
con bancos de remeros del hijo de Aquiles, Neoptolemo, que
queda, se prepara a llevar a las costas piti6ticas los restantes
despojos que le han tocado en suerte. El se hizo antes a la vela,
sabedor de ciertas desdichas que han ocurrido a Peleo,
desterrado de su patria, sequn dicen, por Acasto, hijo de Pelias.
Tal es la causa que le obligo a retirarse mas pronto de lo que
pensaba. Creyé pasar aqui algin tiempo, pero al fin se embarcé
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con Andrémaca, que derramaba muchas lagrimas al separarse de
esta tierra, lamentandose de los infortunios de su patria y
apostrofando al tumulo de Héctor. Y le pidié permiso para
sepultar a su hijo, precipitado desde las murallas, muerto
horriblemente, v que le sirviese de féretro este escudo cubierto
de bronce, terror de los aqueos, que defendié a su padre, en vez
de llevarlo al palacio de Peleo y al mismo tdlamo de su nuevo
esposo. Asi no tendrd siempre a la vista tristisimos recuerdos, v
hard las vecesde caja de cedro y de marmoéreo sepulcro.
También dispuso que te entregase su caddver, para que, como
puedas, lo adornescon peplos y coronas, ya que ella se
ausenta, oponiéndose la precipitacion del viaje de su senor a
tributarle los tltimos deberes. Nosotros, cuando engalanes su
cuerpo v lo cubra la tierra, clavaremos una lanza en su tumba, v
a ti sola corresponde lo demas. Observaras, sin embargo, que al
pasar las aguas del Escamandro lo lavé y limpié sus heridas.
Ahora le abriremos una hova, y después, reuniendo nuestros
esfuerzos y haciendo lo que nos han ordenado, nos volveremos a
nuestro campo.

HECUBA: Dejad ahi el circular escudo de Héctor,
recuerdo triste y desagradable para mi. ;jOh aqueos! , mads
dignos de alabanzas por vuestras hazafias que por vuestros
pensamientos: ;cémo por temor a un nino habéis cometido un
nuevo crimen? ;Para que no reconstruyese a Troya arruinada?
Hombres inutiles erais cuando la fortuna de las armas
favoreceria a Héctor, y perecimos, sin embargo, a pesar de
nuestros innumerables soldados, y tomada la ciudad v
aniquilados los frigios, todavia os infunde miedo tan tierno
nino. No alabo esta vil pasién, si carece de racional fundamento.

iOh tu el muy querido, qué deplorable ha sido tu muerte! Si
hubieses perdido la vida por tu patria, después de llegar a edad
adulta, de casarte y regir un imperio como el de los dioses,
hubieras sido feliz, si hay felicidad en todo esto. Més tu, joh
hijo! , cercado de regia pompa, no has sabido apreciarla, v no
disfrutaste de los placeres que tu palacio te ofrecia. jInfeliz!
iComo las murallas de tu ciudad natal, obra de Apolo, han
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puesto tu cabellera, que tanto cuidé tu madre, v a la cual
prodigoé tanto beso! De sus huesos destrozados brota ahora la
sangre, por no nombrar mas repugnantes objetos. ;Oh manos,
qué grata semejanza tenéis con las de su padre, v ahora yacéis
caidas, rotas vuestras articulaciones! ;Oh dulce boca, que
solias decir grandes cosas con infantil petulancia! Pereciste!

Me engafiabas cuando agarrado a mis vestidos me hablabas asi:
{Oh madre, yo cortaré para ti muchos rizos de mis cabellos, y
llevaré muchos nifios a tu sepultura, y te diré palabras que te
complazcan! " No ti a mi, que a pesar de tu edad infantil, yo
anciana, desterrada, sin hijos, te sepulto, joh misero cadaver!

iAy de mi! jAquellos 6sculos innumerables, y mis desvelos en
criarte, y mis interrumpidos suefos, todo esto fué inutil! ;Oué
inscripcién, prequnto yo, grabara algin poeta en tu sepulcro?
¢Que los argivos por miedo te mataron tan nific? Vergonzoso
para la Grecia seria tal epitafio. Pero ya que no disfrutaste de
tus bienes patrimoniales, poseeras al menos un escudo de
bronce, en el cual serds enterrado. {Oh escudo, que
resguardabas en otro tiempo el bellisimo brazo de Héctor; va
perdiste a tu duefio incomparable! jCuan dulce es la sefal que
dejé en la embrazadura y el sudor que derramo en tu centro
bien torneado, cuando corria copioso de su frente, al acercarlo a
sus mejillas pasando insoportables trabajos! Llevad, poned estas
galas, las unicas que poseo, a ese cadaver desventurado, que los
dioses no me favorecen lo bastante para hacerle funerales
suntuosos; toma los tristes restos de mi pasada grandeza. Nerio
es el mortal que, creyéndose siempre feliz, se abandona al
placer: la fortuna, cual furiosa delirante, salta aqui y alli, v a
ninguno concede perpetua dicha.

TUCIDIDES

Oraciébn Funebre de Pericles.
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“Enel transcurso del mismo invierno, segun una
costumbre tradicional, los atenienses hicieron funerales
oficiales de los primeros muertos en la guerra de la forma
siguiente. Los huesos de los difuntos son expuestos
tres dias antes en un catafalco, v cada uno lleva a sus
muertos las ofrendas que quiere. Luego, en el momento del
entierro, se transportan en carros unos féretros de ciprés, uno
por cada tribu, y los huesos de cada muerto van dentro del
féretro de su tribu; se lleva una litera vacia como homenaje a los
desaparecidos que no pudieron hallarse para las exequias. En este
cortejo funebre participa todo el que quiere, yva ciudadano, va
extranjero, y las mujeres familiares de los muertos se colocan al
lado de la tumba, haciendo oir sus lamentaciones. Se colocanlos
restos en un monumento publico, que esta situado en el mas
bello suburbio de la ciudad (el Ceramico) y en donde se entierra
siempre a los muertos de las guerras, con excepcién de los
caidos en Maratén, los que por excepcional valor fueron
enterrados en el campo de batalla. Una vez que la tierra ha
cubierto los restos mortales, un hombre escogido por la ciudad,
que goza de altas dotes de inteligencia y reputacién, pronuncia
en su honor el panegirico apropiado y después se retiran. De
este modo se celebran los funerales, y durante toda la guerra,
siempre que se les presenta la oportunidad, se hace uso de esta
ceremonia. Asi, pues, para hablar sobre estos primeros caidos
fue designado Pericles, hijo de Jantipo. Y cuando llegd el
momento, avanzando desde el monumento hacia lo alto de una
tribuna levantada al efecto, para que se le pudiera escuchar lo
mas lejos posible por la multitud, hablé como sique:

““La mayoriade los oradores que han hablado desde esta
tribuna dedican un aplauso al que decreté que, a las ceremonias
tradicionales, se anadiera la pronunciacion de un elogio funebre,
por creer que era algo hermoso destinar unas palabras a
enaltecer a los caidos en el campo de batalla. Yo,
personalmente, opino que para honrar a unos hombres que, con
actos demostraron su heroismo, bastaria también un sencillo
acto, como este funeral pablico que ahora estamos
presenciando, v asi no exponernos a que los méritos de tantos
héroes dependan exclusivamente de la mucha o poca elocuencia
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de un solo. jEs tan ardua la empresa de hablar apropiadamente
en una circunstancia en la que solo a duras penas llega a
aceptarse la verdad estricta! El oyente que conoce los hechos y
los ve con simpatia puede pensar, acaso, que las palabras del
orador quedan por debajo de lo que quisiera oir, de lo que sabe;
el que los desconoce, si escucha algo que supera sus propias
posibilidades, creera, movido por la envidia, que son exageradas.
Porqueloselogios a otros tributados son sélo tolerables en la
medida en que cada cual cree ser capaz de realizar, él mismo, las
gestas cuya apologia esta escuchando; pero cuando las palabras
del panegirista van mas all4, surge la envidia, y no se cree ya en
ellas. Mas, puesto que los antiguos han juzgado excelente esta
costumbre, forzoso es que también yo, a mi vez, siguiendo la
pauta tradicional, intente responaer, lo mas cumplidamente que
sepa, al deseo y a los sentimientos de cada uno de vosotros.

Comenzaré por nuestros antepasados; porque es justo, v
oportuno al tiempo, que, en acto tan solemne, se les conceda el
homenaje de un recuerdo. Ellos, desde siempre ocuparon esta
tierra, v, con su valor, nos la han ido transmitiendo, de
generacién en generacion, libre hasta nuestros dias. Dignos son,
pues, de elogio; pero aun mas nuestros padres, que acrecentaron
el legado recibido para poner en manos de los hombres de
nuestra generacién este gran imperio; este gran imperio que, en
buena parte nosotros, los aqui presentes, y de un modo especial
los que estamos ya en la edad madura, hemos engrandecido
hasta dejar a nuestra patria en condiciones de bastarse
enteramente a s{ misma en la paz como en la guerra. Las gestas
que nos permitieron conquistar cada uno de nuestros dominios
actuales; la energia con que, nosotros o nuestros padres,
rechazamos a los invasores, fueran griegos o barbaros; todo eso
lo pasaré en silencio, que no quiero extenderme en aquello que
conocéis perfectamente. Pero el espiritu que ha hecho posible
alcanzar estas metas; el régimen politico, las instituciones y las
costumbres que han engendrado tanta grandeza; he aqui lo que
deseo glosar con mis palabras antes de ocuparme del elogio de
nuestros héroes. Por que no es inoportuno, estimo, proclamarlo,
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v toda esa multitud de ciudadanos y extranjeros, silos escuchas,
podras sacar de ellos una gran leccion.

Tenemos una constitucién y un régimen politico que nada
envidia a las demas polis, y antes que meros plagiarios somos
ejemplo a imitar para los otros. La administracion de la Polis no
estd en manos de pocos, mas del demos, y por ello democracia
es su nombre. En los asuntos privados todos tienen ante la ley
iguales garantfas; y es el prestigio particular de cada uno, no su
adscripciéon a una clase, sino su mérito personal, lo que le
perimite el acceso a las magistraturas; como tampoco la pobreza
de nadie, si es capaz de prestar un servicio a la patria, ni su
oscura condicién social, son para él obstaculo. La libertad es
nuestra pauta de gobierno en la vida publica, v en nuestras
relaciones cotidianas no caben los recelos, ni nos es ofensivo que
quieran vivir nuestros vecinos del modo que les plazca, sin que
se dibuje en nuestro rostro aire alguno de reproche que, sin
constituir un castigo, no deja de ser vejatorio.

Y mientras vivimos nuestra vida privada sin ser molestados
por nadie, nos guardamos muy mucho, por el respeto que nos
merecen, de transgredir las disposiciones de la Polis, obedientes
en todo momento a las autoridades y a las leyes, no solo, v de
un modo especial, las que han sido dictadas para proteccion de
los que sufren ofensas, sino también aquellas que, sin estar escri-
tas, comportan, con su transgresion, general menosprecio.

Ademas, para solaz de nuestra fatigas, hemos procurado
innumerables esparcimientos al espiritu, con juegos y fiestas que
se suceden a lo largo de todo el afio, y con hermosas residencias
privadas cuyo disfrute cotidiano aleja todo signo de tristeza. Y
la importancia de nuestra patria permite que entren en ella
todos los productos de la tierra, de suerte que gozamos de los
frutos de los demas paises con la misma naturalidad que de los
que en nuestro suelo crecen.

En el campo militar, nos distinguen del enemigo los rasgos
siguientes:

Nuestra ciudad tiene abiertas sus puertas a cualquiera, v
jamas expulsamos a ningun extranjero para impedirle conocer o
contemplar aquello que, no mantenido en secreto, puede ser de
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utilidad al enemigo; y ello por la sencilla razén de que no
confiamos tantc en preparativosy estratagemas como en nuestro
heroismo a la hora del combate. Y en lo que se refiere a la
formacion del ciudadano, mientras ellos, desde la tierna
infancia, buscan fortalecerlo por medio de fatigosos ejercicios,
nosotros, pese a que no vivimos controlados por nadie,
afrontamos, con no menor arrojo, riesgos proporcionados a
nuestras fuerzas. ;La prueba? Cuando Esparta dirige una
campafa contra nuestra tierra, no viene nunca sola, sino con el
esfuerzo de sus aliados; nosotros en cambio, solos v sin ayuda,
invadimos el territorio enemigo y casi siempre logramos sin
apuros la victoria, pese a luchar en tierra extrana v contra un
enemigo que pugna por la defensa de su patria. Jamas hasta el
dia de hoy, nuestro adversario se ha enfrentado con todos
nuestros efectivos juntos, porque, al tiempo que atendemos a
nuestra flota, hemos de enviar nuestros hombres, por tierra, a
muchos puntos. Mas si por un azar se enfrentan con un
destacamento y obtienen la victoria, se envanecen como si
hubiesen triunfado sobre todos; vencidos, alegan que lo han sido
por el grueso de los mismos.

Y del hecho de que nosotros querramos aprestarnosala
lucha amparados mas bien en la despreocupacién que en la
practica de duros ejercicios, y fiados menos en una fortaleza
prescrita por las leyes que en el coraje que brota de nuestros
propios habitos, deriva una enorme ventaja: no tener que sufrir,
antes de que lleque el momento, las penalidades que nos
esperan, aunque, a la hora de la verdad, no somos menos
valerosos que quienes constantemente viven en la fatiga. He
aqui, pues, algunos de los atributos que hacen a nuestra patria
digna de admiracion. Pero hay otros.

Y, en efecto: amamos la belleza con simplicidad v
rendimos culto al espiritu sin caer en la afeminacién. La
riqueza, antes nos sirve de oportunidad para obrar que como
medio de jactancia en los labios; confesar su pobreza no es,
entre nosotros, un baldén para nadie; lo es, v mds, no poner
todo empernio en evitarla. Nuestros ciudadanos sienten el mismo
interés por sus asuntos propios v por la politica; e incluso
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aquellos que atienden exclusivamente a sus negocios disponen
de suficiente informacién acerca de los asuntos de la ciudad. Y
es que somos el tnico pais que considera al que no participa en
la vida en comin, no un ocioso, sino un inutil. Nosotros,
personalmente, decidimos o discutimos con sumo cuidado los
asuntos de la Polis, en la creencia de que las palabras no pueden
ser obstaculo para la accidon y que si lo es no haberse informado
cumplidamente previo el didlogo, antes de ir a la ejecucion de
un plan trazado. Y he aqui, también, a propésito, otro aspecto
de nuestra superioridad: somos audaces, mas al tiempo,
analizamos a fondo los pros y contras de nuestras empresas; en
los demas, la ignorancia genera audacia, el calculo, indecisién. Y
con justicia han de ser juzgados espiritus més fuertes los que,
con una idea clara de lo que son las penas y los goces de la vida,
no por ello rehuyen los peligros. jSi hasta en la generosidad es
nuestro talante distinto al de los otros! Que no es recibiendo
favores, es haciéndolos como nos ganamos los amigos.

Proclamo, en sintesis, que nuestra patria es, en todo, un
ejemplo para Crecia, que todos y cada uno de nuestros
ciudadanos retnen en su persona la facultad de adaptarse, con
gracia y facilidad extraordinarias, a las formas mas diversas de
actividad humana. Y que esto que vo afirmo no es simple
jactancia del momento, sino verdad estricta, lo evidencia, sin
mas, el poder de la patria que con nuestras virtudes
conquistamos. Porque Atenas, cuando llega la hora decisiva, es
la Uinica ciudad que se muestra por encima de su fama; la tinica,
también, que no provoca en sus enemigos, cuando éstos la
atacan, rastro de indignacién por sufrir un revés frente a tal
adversario, ni en sus subditos queja por gemir bajo el yugo de
sefiores indignos. Y en virtud de esa grandeza nuestra,
legitimada con el testimonio de ilustres pruebas, causaremos la
admiracion de las gentes de hoy y del futuro, sin depender, para
el elogio, del canto de un Homero ni de otro poeta capaz de
seducir por el momento con sus versos, pero cuyas arbitrarias
ficciones la verdad de los hechos se encargara de refutar: porque
nosotros lo hemos forzado todo, tierra y mar, a hacerse
accesible a nuestro arrojo, vy hemos dejado en todas partes
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eterno testimonio de la derrota enemiga y de triunfos nuestros.
Tal es, pues, la ciudad por la cual éstos han luchado,
muriendo heroicamente para no consentir que nadie se la
arrebatara. Y aquellos que les hemos sobrevivido, es natural que
estemos dispuestos a hacer por ella ofrenda de la vida”'.
(Historia de la guerra del peloponeso, |1, 34-41, trad.: V. Lopez Soto; José Alsina.

--------------------------------------------------

La peste de Atenas

“Tan pronto se inici6 el verano, los peloponesios y sus
aliados, con los dos tercios de sus efectivos, invadieron, como el
afio anterior el territorio del Atica (al frente de las tropas estaba
el rey de Esparta Arquidamo, hijo de Zeuxidamo). No llevaban
aun muchos dias en el Atica cuando se declar6 en Atenas la
epidemia que, sequn se dice, habia asolado otros muchos
territorios, como Lemnos y comarcas vecinas; pero en parte
alguna se recuerda un azote y una mortandad semejantes. Los
meédicos que, en su desconocimiento del mal, lo trataban por
vez primera, nada podian, y eran las primeras victimas por ser
quienes se acercaban a los enfermos. Los demas saberes
humanos eran igualmente impotentes. Todo era inutil: plegarias
en los templos, consulta a los oraculos, o cualquier otro recurso
de este tipo. Al final, acabaron por renunciar a ello, abatidos
por aquel azote.

Los primeros brotes, seqin cuentan, se manifestaron en
Etiopia, allende Egipto; desde alli descendio a Egipto v Libia,
llegando a extenderse por la mayor parte de los dominios del
rey. Sobre Atenas cayd de improviso, v, como primero ataco a
la poblacién del Pireo, corrié el rumor de que los peloponesios
habian envenenado las cisternas; porque a la sazén todavia no
habia alli fuentes. Mds tarde alcanzé la ciudad alta, v alli la
mortandad fue muy elevada.

Sobre esta epidemia que cada cual, med.lco o profano,
opine sequn su capacidad, en torno a su origen probable v las
causas que pudieron causar una perturbacion semejante: yo, por
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mi parte, me limitaré a exponer sus rasgos generales v los
sintomas de cuvo examen, si alguna vez la epidemia se repitiera,
podria diagnosticarse mejor, contando con una idea previa de la
misma: es el comentario de un hombre que padecio la
enfermedad y vio a otros afectados por ella.

Elano aquel, segun consenso unanime, habia sido
notablemente inmune a las enfermedades corrientes, y si alguien
habia contraido previamente alguna enfermedad, su dolencia
acabé resolviéndose en ésta. Pero, en general, las demds personas
estaban completamente sanas, v, de pronto, sin causa aparente
alguna se veian atacadas de fiebres muy altas localizadas en la
cabeza; sus ojos enrojecian v se inflamaban, v, en el interior, la
garganta v la lengua al punto tomaban una apariencia
sanguinolenta, y exhalaban un aliento extrafo v fétido. A estos
signos sucedian estornudos y ronquera, y, a los pocos
momentos, el dolor descendia al pecho, acompariado de una
fuerte tos; cuando se habia fijado en el estémago, lo revolvia
con todos los subsiguientes vomitos de bilis cuyo nombre han
especificado los médicos. La mayoria de los pacientes sufrian
asimismo amagos de vomitos que le causaban unos espasmos
violentos que en unos cesaban inmediatamente, en otros
muchos mas tarde. El cuerpo, por fuera, no estaba muy caliente
al tacto, ni palido, sino mds bien enrojecido, livido, y cubierto
por una erupcion de pequenas ampollas y tlceras; mas por
dentro ardia tanto, que el enfermo no podia soportar el
contacto de las prendas v sabanas mas finas: sélo podia
permanecer desnudo, y con qgusto se habria echado al agua fria,
cosa que hicieron en realidad muchos de los enfermos que no
estaban vigilados por nadie, echandose a un pozo, poseidos de
una sed que nada podia apagar. Pero daba igual beber mucho
que poco. Ademas, la falta de reposo v el insomnio les
angustiaban constantemente. Y durante el periodo de maxima
exacerbacion de la dolencia, su cuerpo no desfallecia, sino que
soportaba sorprendentemente el mal, de manera que en su
mayoria fallecian a los siete o nueve dias consumidos por aquel
fuego interno con todas sus fuerzas en parte intactas; y si
sobrepasaban este periodo, el mal bajaba al vientre v provocaba

118



en él una fuerte ulceracién acompafiada de una diarrea
persistente, a consecuencia de la cual sucumbian de debilidad
muchos de ellos.

El mal se localizaba primero en la cabeza e ibarecorriendo
todo el cuerpo de arriba abajo; y el paciente que sobrevivia a los
mds fuertes ataques conservaba, con todo, las sefiales en las
extremidades: porque atacaba los érganos sexuales v las puntas
de las manos y de los pies, y muchos se libraron con la pérdida
de estos miembros, e incluso algunos con la de la vista. Otros, en
el momento de empezar su recuperacién, eran atacados de una
amnesia total que les impedia reconocerse asi mismos v a sus
parientes.

La indole general de la enfermedad no puede describirse, v
atacaba a cada uno de los pacientes con una violencia tal que la
naturaleza humana era incapaz de resistir; pero hay un detalle
que ilustra claramente hasta qué punto diferia de las afecciones
corrientes: las aves y cuadripedos que se alimentan de
caddveres, o no se acercaban entonces a ellos pese a que los
habia en abundancia y sin enterrar, o, si llegaban a probarlos,
morian. Prueba de ello es que este tipo de aves desaparecié sin
dejar rastro, sin vérselas ni en otra parte alguna. Los perros, por
convivir con el hombre, permitian observar mejor sus efectos.

Sin mencionar muchos otros rasgos secundarios de la
enfermedad, dado que cada caso sequia un curso relativamente
distinto, tales eran en su conjunto, sus caracteres. Y durante
aquel periodo de tiempo ninguna de las enfermedades corrientes
aquej6 a nadie, y si se presentaba alguna, se resolvia en ésta. ¥
unos morian por falta de cuidados, otros pese a toda clase de
solicitudes. No logré encontrarse ni un solo remedio, por as!
decir, cuya aplicacién asequrara alguna eficacia (pues el que
mejoraba a uno perjudicaba a otro). No habia constitucion,
fuese robusta o débil, capaz de resistir el mal, con todas
acababa, fuese el que fuese el régimen terapéutico aplicado. Lo
peor de todo, en esa enfermedad, era el desaliento que se
apoderaba del paciente tan pronto se daba cuenta de que habia
contraido el mal: inmediatamente entregaba su espiritu a la
desesperacion y abandonaba mas facilmente sin intentar ni
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siquiera resistir; como también el hecho de que, al cuidar a los
enfermos, se contagiaban, y morian como ovejas. Y esto fue lo
que causé mayor numero de victimas: si por temor querian
evitar todo contacto, entonces los enfermos morian
abandonados, vy de esta suerte muchas casas quedaron vacias por
falta de quien les atendiese; pero si se les acercaban, entonces
sucumbian, especialmente los que querian hacer gala de
personas humanitarias: éstos, por un sentimiento de pundonor,
entraban en casa de sus amigos con desprecio de la propia vida,
cuando incluso sus mismos familiares, vencidos por el exceso del
mal, habian acabado por cansarse de los ayes de los
moribundos. Pero quienes mds se compadecian de los
agonizantes y de los enfermos eran los que habian sobrevivido a
la enfermedad, porque ellos la habian conocido, y, por lo
demas, se sentian sequros, pues no atacaba dos veces a la misma
persona, al menos con efectos fatales. Y entonces recibian el
parabien de los demds, e incluso ellos mismos, en el excesivo
entusiasmo del momento, abrigaban la vana esperanza de que ya
no iban a morir victimas de ninguna otra enfermedad.

En medio de aguel infortunio, la concentracién de gente
del campo a la ciudad contribuy6 a aumentar la anqustia de la
poblacion;y los refugiados sufrieron de un modo especial:
carecian de vivienda y vivian, en plena canicula, en chozas
asfixiantes, por lo que la muerte se producia en medio de una
enorme confusién: a medida que iban pereciendo, sus cadaveres
eran amontonados unos encima de otros, o bien se arrastraban
por las calles y en torno a las fuentes, agonizantes, buscando,
desesperados, un poco de agua. Los templos en los que se les
habia instalado estaban repletos de cadaveres de quienes alli
morian, porque ante la violencia exhorbitada de aquel mal, los
hombres, ignorando cudl seria su destino, empezaron a sentir un
cierto menosprecio por 'a ¢,  on v la ética. En consecuencia,
todas las costumbre- : habian regido hasta entonces en los
enterramientos quedaron trastornadas, y sepultaban a sus
muertos como podian: muchas personas, por carecer de los
objetos del rito necesarios, va cve habian perdido a muchos
familiares, recurrian a formas de  ‘umacién indecorosas. Unos
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depositaban el cadaver en piras que no les pertenecian,
anticipandose a quieneslas habian levantado, v unas veces
colocaban el cadaver en la pira v le prendian fuego; otras lo
echaban encima de la que ardia ya, vy se marchaban.

Pero la peste introdujo en Atenas otro tipo de
inmoralidades aiin mas graves: las personas se entregaban al
placer con un descaro nunca visto; v es que veian con sus
propios ojos los bruscos cambios de la fortuna: ricos que
morian inopinadamente y personas pobres que de golpe
entraban en posesion de la fortuna de los difuntos. De esta
suerte, considerando igualmente efimeras la vida v las riquezas,
creian que se imponia la necesidad de un pronto goce y de
buscar el placer sensible. Nadie estaba dispuesto a sacrificarse
por un noble ideal, en su sequridad de no poder alcanzarlo antes
de morir. El placer inmediato y los medios de alcanzarlo: tal fue
la norma ética de conducta que se impuso.

Nadie podia contenerles, ni el temor de Dios nilaley de
los hombres, pues, viendo que todos morian sin distingos,
creyeron que daba igual honrar o no a los dioses; v, por otro
lado, nadie esperaba vivir hasta que llegara la hora de la justicia
v de recibir el castigo de sus delitos; mas grave era, pensaban, la
sentencia que pendia sobre su cabeza, y, antes de caer, era
natural que sacasen alqun provecho de la vida.

(Historia de la guerra del Peloponeso, 11, 47-52 trad.: José Alsina).

Pericles intenta combatir la desmoralizacion

““Ya esperaba yo vuestras manifestaciones de indignacién
contra mi persona (intuyo muy bien sus raices), y precisamente
he convocado la Asamblea con la intencion de refrescar vuestros
recuerdos y de reconveniros el que, sin razéon alguna por vuestra
parte, os volvais resentidos contra m1 y os mostréis débiles ante
la adversidad.

Mi punto de vista es que, a la postre, resulta mas rentable
para los ciudadanos un estado floreciente en su conjunto, que
uno que conoce sélo la fortuna de sus subditos, pero que, como
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tal comunidad, esta empobrecido. Pues un hombre cuyos
negocios van viento en popa, cuando su patria se arruina no deja
de hundirse con ella, en tanto que si pasa por una racha de mala
suerte en una ciudad que, como tal, prospera, tiene muchas mas
probabilidades  de desquite. Como sea, pues, que el estado
puede soportar la desgracia del individuo, mientras que éstos,
aisladamente, se ven impotentes para soportar la de la patria,
icomo no va a ser nuestro deber que todos, como un sélo
hombre, la defendamos, y no adoptar la actitud que ahora estais
adoptando? ; abatidos por el infortunio que pesa sobre vuestras
familias, os desentendéis del interés colectivo v me acusais a mi
de haberos aconsejado la guerra, vy a vosotros mismos de haberla
votado. Y sin embargo contra quien dirigis de un modo especial
los dardos de vuestra ira es contra mi; contra mi, que no soy,
pienso, inferior a nadie a la hora de imaginar una politica
adecuada v de exponerla en sus lineas maestras; que soy un
patriota v un hombre, en fin, inaccesible al soborno. Porque
concebir una linea politica de accion pero carecer de facultades
para exponerla con claridad vale tanto como no haberla trazado;
poseer estas dos cualidades pero ser desleal para con la patria,
significa no poder hablar con el mismo celo que otros; tener esa
virtud, pero ser accesible al soborno equivale a malvenderlo
todo por dinero. En consecuencia, si imaginasteis que yo poseia
mds que otros, aunque fuese en un grado modesto, esos
atributos y por ello os sumasteis a mi propuesta de guerra, no
hay razén alguna para que ahora recaiga sélo sobre mis hombros
esa responsabilidad.

Porque mirad: cuando existen posibilidades de eleccién, v,
por lo demas, los asuntos marchan favorablemente, es una
locura, y grande, ir a la guerra; pero cuando la tinica alternativa
que se ofrece es ceder, y, con ello, la inmediata sumision al
enemigo, o conseguir la victoria a cambio de unos riesgos, quien
merece reproches es aquel que renuncia al peligro, no el que se
le enfrenta.

Porlo que a mi respecta, sov el mismo de siempre, no he
cambiado de actitud. Vosotros si, vosotros habéis mudado de
talante porque ha ocurrido gue mientras no conociais la

122



desgracia seguiais mis consignas, pero en cuanto el infortunio se
ha cebado sobre vosotros, os habéis echade atras. Y, en vuestra
desmoralizacion, mi politica no os parece va acertada, porque
por ahora el ramalazo del dolor alcanza a todos y cada uno de
vosotros, mientras que sus ventajas no se divisan ain; v porque,
ante ese cumulo de adversidades que acaba de caer sobre
vosotros, vuestro espiritu estd demasiado desconcertado para
poder perseverar en las anteriores decisiones. Y es que la
desgracia repentina e imprevista, el infortunio que hace su
aparicion al margen de todo calculo, abate los animos: que es lo
que ha ocurrido con vosotros, especialmente por culpa de la
peste, que ha venido a sumarse a las demds desgracias. Pero no
importa: sois sibditos de una gran ciudad v os habéis fraguado en
una atmoésfera digna de su grandeza; por tanto, debéis estar
prestos a afrontar las més duras pruebas y a no empanar vuestra
reputacién. (Y los hombres condenan a quien por flaqueza, se
muestra por debajo de su propio prestigio, y abominan de
quien, en su audacia, aspira a una gloria que no le corresponde.)
Basta, pues, de lamentos por vuestras desqgracias personales: jsea
vuestro unico desvelo la salvaciéon de la patria!

Pero ;v las penalidades que comporta una guerra?,
objetaréis; ;nc puede ocurrir, acaso, que se alarguen en exceso
sin que, a la postre, nos alcemos con la victoria?

A esta prequnta bastan las razones que ya en otras
circunstancias os he expuesto para haceros ver que vuestro
temor es infundado; pero afadiré otra en la que me parece que
no os habéis parado a meditar; las ventajas que dimanan de la
enorme extension de vuestro imperio. Tampoco' vo, en mis
anteriores discursos, he tocado este arqumento, que puede tener
visos de soberbia, ni lo haria ahora si no fuera porque os veo
abatidos en exceso:

Imaginéis vosotros que el imperio se reduce tan sélo al
dominio de nuestro aliados. Pero vo proclamo que, de los dos
elementos abiertos a la actividad del hombre, la tierra y el mar,
sois duerios indiscutibles de uno de ellos, en la medida en que
ahora lo ocupais vy atin mayor, si quisierais. Y, hoy por hov, no
existe nadie, ni el mismo rey ni cualquier otro estado, gue os
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pueda disputar el control de la mar, en las condiciones actuales
de vuestra flota. De suerte que vuestro auténtico poderio no se
basa en la posesion de unas casas v unas tierras cuya pérdida
tanto os acongoja, como si os arrebataran cosas de enorme
importancia. Pero no es légico, no, que esos bienes os muevan a
indignacién en vez de desdefiarlos cual si de un mezquino jardin
o de un mero adorno lujoso se tratara, comparado con este
imperio. Pensad que la libertad, si con nuestros sacrificios
logramos conservarla, podra restituirnos facilmente esas
pérdidas, pero que el que sucumbe ante el adversario suele ver
comprometido incluso su antiguo patrimonio.

No os mostréis, en estos dos campos, por debajo de
vuestros padres, que no heredaron este imperio; lo crearon a
costa de sacrificios y supieron conservarlo integro para
transmitirnoslo sin mengua (y es mas deshonroso dejarse
arrebatar los bienes ya adquiridos que fracasar en su logro);
marchemos, en fin, contra el enemigo rebosantes de orgullo y
menosprecio: que la soberbia, hija de una ignorancia
afortunada, puede germinar incluso en el cobarde; el
menosprecio es prerrogativa del que tiene clara conciencia de su
neta superioridad frente al adversario; v esa conciencia la
tenemos.

En condiciones iguales de fortuna, la inteligencia que se
apova en el sentimiento de la propia valia inspira mas firme
coraje, v no confia en la vana esperanza, unico sostén del que
con nada cuenta, sino en la racional cognicién de sus medios,
base mas eficaz para prever los hechos.

Por lo demas, es natural que salgais en defensa del prestigio
que la patria se ha ganado con ese imperio suyo, timbre de
orgullo para todos vosotros; v que norehuydislas cargas que
comporta, a menos que, al tiempo, renunciéis también a los
honores. No penséis, ni por un momento, que en esta lucha esta
en juego una sola alternativa, ser esclavos o libres: se trata,
ademas, de la pérdida de nuestros dominios y del peligro con
que nos amenazan los odios que este imperio nuestro nos ha
suscitado. Renunciar a él ya no es posible, por més que, en las
actuales circunstancias, algunos, por temor y en su desmayo,
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presenten esa renuncia como un gesto supremo de justicia.
Porque ese imperio vuestro es como una tirania, y si su conquista
puede parecer injusta, es cosa muy peligrosa su abdicacién. Los
hombres imbuidos de esas ideas, si lograran atraer a otros a su
causa, podrian en poco tiempo arruinar un estado, aungue
vivieran en un pais libre del dominio extranjero: porque una
politica de pasividad sélo puede perseverar concertada a la
accion. Apacible servidumbre: eso no tiene ningin sentido para
una ciudad imperial; tan sélo lc tiene para aquella que vive
sometida.

No os dejéis seducir por unos ciudadanos de esta indole, ni
descarguéis sobre mi vuestra célera (que, al fin vy al cabo fuisteis
vosotros los que, de acuerdo conmigo, votasteis por la querra) si
el enemigo ha hecho lo que era de esperar invadiendo nuestra
tierra al no querer ceder a sus pretensiones, y si, superando toda
prevision, se ha abatido sobre nuestra patria esta peste, la unica
cosa que nos ha ocurrido contra todos nuestros calculos. Es por
su culpa, me consta muy bien, que hoy mas que nunca estdis en
contra mia, v por cierto que muy injustamente, a menos que
cuando logremos un éxito imprevisto lo apuntéis en mi haber.
Las desgracias que los dioses envian, fuerza es sufrirlas con
resignacion; con coraje las que nos causa el enemigo: tal ha sido
de siempre el talante de Atenas; no vayais ahora vosotros a
renegar de él.

Pensad que el incomparable prestigio de que goza en todo
el mundo lo ha ganado la patria a fuerza de no ceder jamas al
infortunio y de derramar en la guerra mas vidas y mas
abnegacién que ningin otro estado; que es ahora sefiora de una
potencia tal como nunca se ha visto hasta nuestros dias, v cuyo
recuerdo perduraréd para siempre en el corazén de las
generaciones venideras, aunque ahora cediéramos un poco de la
misma (en todo, es ley fatal la decadencia) y que ninguna otra
ciudad de Grecia ha impuesto su vugo sobre tantos estados
griegos; que hemos sostenido las querras mas importantes contra
todas sus fuerzas, reunidas o separadamente; que somos, en
suma, ciudadanos del estado mas préspero v brillante, en todos
los aspectos, que ha existido.Esta preeminencia, acaso la censure
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quien no tiene ambiciones; pero aquel que, a su vez, aspira a la
gloria, vera en ella un objeto de emulacion, v de envidia quien
carece de ella. El odio v la hostilidad del momento ha sido
siempre el destino de cuantos han aspirado a imponer su
dominio sobre otros. Pero atraerse la envidia por ambicién de
los méds nobles ideales es el mejor partido: porque el odio
subsiste poco tiempo, pero el esplendor del presente perdura
como gloria inmarcesible aun en los dias venideros.

Vosotros, pues, con los 0jos puestos en esta gloria futura v
en el honor del momento, ganaos va, desde ahora, con vuestro
arrojo, ambos galardones. No mantengais contactos con Esparta
ni deis la sensacion de que os han desmoralizado las presentes
desdichas: porque quienes, estados o individuos, no dejan que
su animo se doblegue ante la adversidad, v con ella se encaran
ardorosamente, son siempre los mas fuertes”’

(Historia de la guerra del Peloponeso, Il, 60-64, trad.: José Alsina).

LOS SOFISTAS

PROTAGORAS DE ABDERA

El hombre medida de las cosas

TEET.: El conocimiento es sensacion.

SOCR.: Arriesgas el haber expresado un concepto nada
necio del conocimiento, antes bien el mismo que expresaba
Protdgoras. Bajo una forma un poco distinta, él ha dicho la
misma cosa. Pues dice en un lugar que el hombre es la medida
de todas las cosas, de las que son en cuanto son, y de las que no
son, en cuanto no son. ;Lo has leido alguna vez?

TEET.: Lo he leido, v muchas veces.
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SOC.: ;No dice, en cierto modo, que lo que me parece a
mi cualquier cosa, tal es ella para mi, v tal como te parece a ti,
tal es para ti, v que ti eres hombre v vo también soy hombre?

TEET.: Dice eso, exactamente.

SOCR.: Sigamoslo, entonces, un poco. ;No sucede, a veces
que soplando el mismo viento, uno de nosotros siente frio v el
otro no? ;Que uno, apenas siente un poco y el otro mucho?

TEET.:—Si, efectivamente.

SOCR.:~ Entonces, ;diremos que este viento es por si
mismo frio o no frio? ;O creeremos a Protagoras, de que es
frio para quien tiembla y para quien no tiembla, no?

TEET.: —Asi me parece.

SOCR.: Entonces, ;no parece asi a cada uno de los dos?

TEET.: —Cierto.

SOCR.: — ;Y parecer no significa ser sentido?

TEET.: —Seguramente.

SOCR.: —Entonces, apariencia y sensacion son la misma
cosa para el frio y para todas las cosas semejantes. De la misma
manera en que cada uno siente las cosas, entonces tales arriesqan
ser para cada uno.

(Platén Teethetos, 151e - 152¢),

Valor préctico de la sabiduria y tarea de la educacion

Yo digo, efectivamente, que la verdad es tal como he
escrito sobre ella, que cada uno de nosotros es medida de lo que
es v de lo que no es; v que hay una inmensa diferencia entre un
individuo y otro, precisamente porque para uno son y parecen
ciertas cosas, para el otro, otras. Y estov muy lejos de negar que
existan la sabiduria y el hombre sabio, pero llamo precisamente
hombre sabio a quien nos haga parecer y ser cosas buenas, a
alguno de nosotros, por via de transformacién, las que nos
parecian y eran cosas malas.. Trata de comprender mas
claramente lo que quiero decir. Recuerda lo que decia poco ha,
que el enfermo le parece y resulta amargo el alimento, mientras
que al sano, le sucede todo lo contrario. Ahora bien, ninguno de
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los dos debe considerarse mas sabio que el otro, lo cual no seria
posible, ni tampoco se debe decir que el enfermo sea un
ignorante porque tiene tal opinién, vy que el sano sea sabio
porque tiene una opinién diferente a la de aquél, sino que es
necesario trastocar el primer habito por el sequndo, porque el
sequndo es mejor. Asi, también en la educaciéon es necesario
cambiar un habito con otro mejor, s6lo que mientras el médico
ayuda al estado del enfermo con medicinas, el sofista lo
transforma con discursos. Por esc yo niego que sea posible que
uno crea lo falso y otro le haga creer después lo verdadero,
porque no es posible opinar lo que no es, ni opinar diversamente
de lo que se ha probado: lo que entonces es siempre verdadero,
por eso. Sino que creo que aquel que opina cosas conformes a
un mal habito de animo, un habito 1util del mismo dnimo, lo
haga opinar cosas distintas: las que algunos, por ignorancia,
llaman verdaderas, en cambio, yo las denomino unas mejores
que otras, pero que de ninguna manera mas verdaderas. Y a los
sabios...para los cuerpos, los denomino médicos; para las
plantas, agricultores. Porque afirmo que, también éstos, cuando
una planta estd enferma, les engendran, en lugar de sensaciones
malas, sensaciones utiles y sanas v (no) verdaderas; v de la
misma manera, los sabios y buenos oradores hacen parecer

omo justas a la ciudad, las cosas utiles en lugar de las malas.
“orque las cosas que les parecen justas y buenas a cada ciudad, lo
son también para ella, mientras que las crean tales. Pero el sabio
hace ser v parecer (justas) las cosas utiles, en lugar de aquellas

que le son perjudiciales.
(Platon, Teethetos, 166d - 167c).

Agnosticismo sobre los dioses

Respecto a los dioses, no puedo saber si existen o no
existen ni cudl puede ser su forma, pues muchos son los
impedimentos para saberlo, la oscuridad del problema v la
brevedad de la vida del hombre.

(Frag. 4, en Dibgenes Laercio, 1X, 51, y en Eusebio, Prap. ev. X1V, 3, 7).
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GORGIAS DE LEONTIUM

Exclusién de un criterio absoluto

Gorgias de Leontium pertenece al nimero de los negadores
de un criterio absoluto, pero no por iguales razones a los
secuaces de Protagoras. En efecto, en su libro Del no ser, o de Ia
naturaleza, establece tres principios, concatenados entre ellos:
1. que no existe nada; 2. que, aunque (algo) exista, es
inaferrable al hombre; 3. que, aunque sea concebible, es
inexplicable e incomunicable al préjimo.

Nada existe

1.  Demuestra de la siguiente manera que nada existe: si algo
existe, sera el ser o el no-ser, o el ser y el no—ser juntos... ¥ en
verdad no existe el no—ser. Pues si existe, serd v no sera al
mismo tiempo, pues en cuanto es pensado no—ser, no serd,
pero, en cambio, en cuanto es no-ser, serd. Pero es
absolutamente absurdo que una cosa sea y no sea al mismo
tiempo; luego, el no-ser no es. Y, de otra manera, si es el
no—ser, el ser no sera, pues son cosas contrarias entre si... Y ni
tampoco es el ser. Pues si es, o es eterno, o engendrado, o
engendrado y eterno al mismo tiempo: pero... si es eterno... no
tiene ningun principio... No teniendo principio, es infinito. ¥ si
es ilimitado no esta en ningun lugar. Pues si estuviese en algin
lugar, aquello en lo cual él estd, es cosa diversa a él, v asi, no
sera mas infinito el ser contenido en algo...; por eso el infinito
no esta en ningun lugar. Y tampoco, estd contenido en si
mismo. Porque seria la misma cosa el lugar v el contenido, v el
ser se convertiria en dos, lugar y cuerpo... lo que es absurdo...
Pues si el ser es eterno, es infinito; si infinito, no esta en ningiin
lugar, si en ningun lugar, es que no existe...Pero tampoco puede
ser engendrado el ser. Pues si hubiese nacido, habria nacido o
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del ser o del no—ser. Pero no ha nacido del ser; pues si es ser no
es nacido, sino que va es; ni del no—ser; pues el no—ser no
puede engendrar, debiendo el generador, necesariamente,
participar de la existencia... Andlogamente, no puede ser lo uno
y lo otro, eterno y engendrado al mismo tiempo, pues estos
términos se excluyen reciprocamente... Y, ademas si es, o es uno
o multiples; pero, si es uno, es o cantidad, o continuidad, o
magnitud o cuerpo. Pero cualquiera de éstos que sea, no es uno,
sino que la cantidad sera divisible, lo continuo separable, v, de
la misma manera, la magnitud no sera pensada indivisible;y el
cuerpo serd triple, pues tendréa longitud, anchura v altura... Y
tampoco es multiple, porque si no existe el uno, tampoco son
los multiples, pues los muiltiples son reunién de unidades... Por
lo tanto, con estas pruebas, estad demostrado que no existe ni el
ser ni el no—ser.

Lo existente es inconcebible

2. A continuacién debe demostrarse, que aunen el caso de
que de que alguna cosa exista, ésta es incognoscible e
inconcebible para el hombre... Es una deduccién exacta e
impecable ésta: “si lo pensado no existe, lo existente no es
pensado”... Es evidente que las cosas pensadas no existen. Pues,
si en efecto, las cosas pensadas existen, todas las cosas pensadas
deben existir, después que alguien las piense. Lo que es
inverosimil, pues, de hecho no es verdad que si uno piensa
hombresvoladoreso carros que corren por el mar, por eso sélo
un hombre vuele olos carros corran sobre el mar. Por lo cual
no es verdad que lo pensado exista. Ademas, si lo pensado
existe, lo no existente no podra ser pensado, porque a los
contrarios les corresponden atributos contrarios por ello, si a lo
existente le corresponde el ser pensado, a lo no existente le
correspondera el no ser pensado. Pero esto es absurdo, porque
se piensa también a Escila y la Quimera y muchas otras cosas
irreales. Por lo cual el ser no es pensado...
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El conocimiento es incomunicable

3. Pero aunque fuese concebible, seria incomunicable a los
demads... Porque (el medio) el ser. Por tanto, no expresamos
los seres reales a nuestro préjimo, sino palabras que son distintas
a la realidad subsistente. Pues, tal como lo visible no puede
transformarse en audible y viceversa, asi el ser no puede
transformarse en palabra nuestra, pues subsiste fuera (de
nosotros). Y no siendo palabra (lo real) no puede ser
manifestado a los demaés. La palabra, en efecto (dice él) se
organiza por las impresiones de los objetos exteriores sobre
nosotros, es decir, por las sensaciones, pues de la accién del
sabor, surge en nosotros la palabra que expresa tal cualidad, v
de la impresién del color, la palabra del color. Si esto es verdad,
no es la palabra representativa del objeto externo, sino que el
objeto externo es revelador de la palabra. Y por lo tanto, ni aun
se puede decir que, tal como subsisten los objetos visibles v los
audibles, suceda asi con la palabra también; de manera que
pueda, por ser subsistente y real, revelar los objetos subsistentes
y reales. Porque si también subsiste la palabra (dice él) es
diversa de los otros subsistentes, y sobre todo, difieren los
cuerpos visibles de las palabras: pues lo visible se percibe con un
érgano distinto al que percibe la palabra. Por ello, la palabra no
puede expresar la mayor parte de los subsistentes, de la misma
manera que ni aun éstos pueden manifestar unos la naturaleza de
los otros.

(Frag. 3, en Diels; de Sexto Emplrico, adv. mathem,, VII, 65-87).

I1

La exaltacién del poder de la palabra

La palabra es una gran dominadora, que con un
pequefifsimo y sumamente invisible cuerpo, cumple obras
divinisimas, pues puede hacer cesar el temor v quitar los
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dolores, infundir la alegria e inspirar la piedad... Pues el
discurso, persuadiendo al alma, la constrifie, convencida, a tener
fe en las palabras y a consentir en los hechos... La persuacién,
unida a la palabra, impresiona el alma como ella quiere. La
misma relacién tiene el poder del discurso con respecto a lo
disposicién del alma, que la disposicién de los remedios respecto
a la naturaleza del cuerpo. En efecto, tal como los distintos
remedios expelen del cuerpo de cada uno diferentes humores, y
algunos hacen cesar el mal, otros la vida, asi también, entre los
discursos algunos afligen, y otros deleitan, otros espantan, otros
excitan hasta el ardor a sus auditores, otros envenenan y fascinan
el alma con convicciones malvadas.

(Gorgias, Elogio de Elena, 8, 12-14),

PRODICO DE CEOS.

Bien y virtud como trabajo v conquista

Los dioses no han concedido a los hombres ninguna de las
cosas bellas y buenas sin fatiga y sin estudio, sino que si
quieres que los dioses te sean benévolos, debes venerarlos;
si quieres ser amado de los amigos, debes beneficiar a los
amigos; si anhelas ser honrado por una ciudad, debes ser util a la
ciudad; si aspiras a ser admirado por toda Grecia, debes
esforzarte en hacer bien a toda Crecia; si quieres que la tierra no
sea avara en frutos contigo, debes cultivar la tierra; si aspiras a
enriquecerte con el ganado, debes cuidar el ganado; si quieres
hacerte grande en la guerra y quieres poder liberar a los amigos
y apoderarte de los enemigos, debes aprender las artes de la
guerra de quien las sabe y ejercitarte en la manera de emplearlas;
si quieres tener un cuerpo poderoso y fuerte, debes habituar el

cuerpo a obedecer a la mente y entrenarlo con fatigas y sudores.

(Frag. 2 de las Horas, relato de Hércules en la encrucijada, en Jenofonte,
Recuerdos, I, 1, 28).
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ARISTOFANES

Las nubes

ESTREPSIADES.— Esa es la escuela de las almas. Ahi
habitan hombres que hacen creer con sus discursos que el ciclo
es un horno que nos rodea, y que nosotros somos los carbones.
Los mismos ensefian, si se les paga, de qué manera pueden
ganarse las buenas y las malas causas.

FIDIPIDES.— ;Y quiénes son esos hombres?

ESTREPSIADES.— No sé bien cémo se llaman. Son
personas buenas dedicadas a la meditacién.

FIDIPIDES.— jAh, los conozco, miserables! ;Hablas de
aquellos charlatanes palidos y descalzos, entre los cuales se
encuentran el perdido Sécrates y Quereféon?

ESTREPSIADES.— jEh! , calla: no digas necedades. Antes
bien, si te conmueven las afliciones de tu padre, sé uno de cllos
y abandona la equitacién.

FIDIPIDES.— No lo haré, por Dionisios, aunque me dieses
todos los faisanes que cria Ledgoras.

ESTREPSIADES.— ;Oh! , por favor, queridisimo hijo, ve
a la escuela.

FIDIPIDES.— ;Y qué aprenderé?

ESTREPSIADES.— Dicen que ensefian dos clases de
discursos: uno justo, cualquier que sea, y otro injusto; con el
segundo de éstos afirman que pueden ganar hasta las causas mas
inicuas. Por tanto, si aprendes el discurso injusto, no pagaré ni
un 6bulo de las deudas que tengo por tu causa.

FIDIPIDES.— No puedo complacerte. Me seria imposible
mirar a un jinete si tuviera el color de la cara tan perdido.

ESTREPSIADES.— Por Ceres, no comeréis ya a mis
espensas ni ti, ni tu caballo de tiro, ni tu caballo de silla; sino
que te echaré de casa enhoramala.

FIDIPIDES.— Mi tio Megacles no me dejara sin caballos.
Me voy, v no hago caso de tus amenazas.

(Estrepsiades llama a la puerta de Sécrates)
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ESTREPSIADES.— Sin embargo, aunque he caido, no he
de permanecer en tierra, sino que invocando a los dioses iré a
esa escuela v recibiré yo mismo las lecciones. Pero ;como,
siendo viejo, olvidadizo y torpe, podré aprender discursos llenos
de exquisitas sutilezas? Marchemos. ;Por qué me detengo y no
llamo a la puerta? jEsclavo! jEsclavo!

UN DISCIPULO.— {Vaya al infierno! ;Ouién golpea la
puerta?

ESTREPSIADES.— Estrepsiades, hijo de Fidon, del cantén
de Cicinno.

EL DISCIPULO.— jPor Zeus! , campesino habias de ser
para golpear tan brutalmente la puerta y hacerme abortar un
pensamiento que habia concebido.

ESTREPSIADES.— Perdoname, porque habito lejos de
aqui, en el campo; pero dime: ;cudl es el pensamiento que te he
hecho abortar?

EL DISCIPULO.— No me es permitido decirle mas que a
los discipulos.

ESTREPSIADES.— Dimelo sin temor, porque vengo a la
escuela como discipulo.

EL DISCIPULO.— Lo diré: pero ten en cuenta que esto
debe ser un misterio. Prequntaba ha poco Querefén a Socrates
cudntas veces saltaba lo largo de sus patas una pulga que habia
picado a Querefon en una ceja y se habia lanzado luego a la
cabeza de Sécrates.

ESTREPSIADES.— ;Y cémo ha podido...?

EL DISCIPULO.— Muy ingeniosamente. Derritié un poco
de cera, y cogiendo la pulpa sumergié en ella sus patitas.
Cuando se enfrio la cera, quedé la pulpa con una especie de
borceguies pérsicos. Se los descalzd6 Socrates y midio con ellos
la distancia recorrida por el salto.

ESTREPSIADES.— ;Supremo Zeus, qué inteligencia tan
sutil!

EL DISCIPULO.— ;Pues qué dirds si te cuento otra
invencién de Socrates?

ESTREPSIADES.— ;Cudl? Dimela, te lo ruego.

EL DISCIPULO.— El mismo Quereféon Esfetiense le
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pregunto si creia que los mosquitos zumbaban con la trompa o
con el trasero.

ESTREPSIADES.— ;Y qué dijo de los mosquitos?

EL DISCIPULO.- Dijo que el intestino del mosquito es
muy angosto, y que a causa de su estrechez el aire pasa con gran
violencia hasta el trasero, y como el orificio de éste comunica
con el intestino, el trasero produce el zumbido por la violencia
del aire.

ESTREPSIADES.— Por lo tanto, el trasero de los
mosquitos es una trompeta. jOh, tres veces bienaventurado el
autor de tal descubrimiento! Facilmente obtendra la
absolucion de un reo quien conoce tan bien el intestino del
mosquito.

EL DISCIPULO.— Poco ha una salamandrale hizo perder
un gran pensamiento.

ESTREPSIADES.— Dime ;de qué manera?

EL DISCIPULO.— Observando de noche el curso vy las
revoluciones de la luna, miraba al cielo con la boca abierta, v
entonces una salamandra le arrojé su excremento desde el techo.

ESTREPSIADES.— jLinda salamandra que hace sus
necesidades en la boca de Sécrates!

EL DISCIPULO.— Ayer por la tarde no teniamos cena.

ESTREPSIADES.— jHem! ;Y qué inventd para encontrar
comida?

EL DISCIPULO.— Extendié polvo sobre la mesa, doblé
una barrita de hierro, y recogiendo después el compas,
escamoted un vestido de la palestra.

ESTREPSIADES.— ;Por qué admiramos ya a Tales? Abre,
abre prontamente la escuela, y preséntame a Socrates cuanto
antes. Me impaciento por ser su discipulo. Vivo!, abre la
puerta. —! Oh Heracles! ;De qué pais son estos animales?

EL DISCIPULO.- ;De qué te admiras? ;Con quiénes les
encuentras semejanza?

ESTREPSIADES.—- Con los lacedemonios hechos
prisioneros en Pilos. ;Pero por qué miran ésos a la tierra?

EL DISCIPULO.— Investigan las cosas subterréneas.

ESTREPSIADES.— Entonces buscan cebollas. No os
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cuidéis méas de eso: yo sé donde las hay hermosas y grandes.
— ;Y qué hacen esos otros con el cuerpo inclinado?

EL DISCIPULO. - Investigan los abismos del Tartaro.

ESTREPSIADES.— ;Para qué mira al cielo su trasero?

EL DISCIPULO.— Es que aprende astronomia por su
parte. Pero entrad, no sea que el maestro nos sorprenda.

ESTREPSIADES.—~No, todavia no; que estén aqui; tengo que
comunicarles un asuntillo mio.

EL DISCIPULO.— Es que no pueden permanecer largo
tiempo al aire y en el exterior.

ESTREPSIADES.— jEn nombre de los dioses! , ;qué son
estas cosas? Decidmelo.

EL DISCIPULO.— Esa es la astronomia

ESTREPSIADES.— ;Y ésta?

EL DISCIPULO.— La geometria.

ESTREPSIADES.— ;Para qué sirve la geometria?

EL DISCIPULO.— Para medir la Tierra.

ESTREPSIADES.— ;La que se distribuye a la suerte?

EL DISCIPULO.— No. Toda la Tierra.

ESTREPSIADES.— Gracioso dicho! He aqui una idea
muy popular y util.

EL DISCIPULO.— He aqui todo el circuito de la Tierra.
. Ves? aqui esta Atenas.

ESTREPSIADES.— ;Qué dices? No te creo. No veo alos
jueces en sesion.

EL DISCIPULO.— Sin embargo, éste es verdaderamente el
territorio del Atica.

ESTREPSIADES.— ;Y doénde estan los cicinenses mis
compatriotas?

EL DISCIPULO.— Helos aqui; y mira también la Eubea,
que, como ves, es muy larga.

ESTREPSIADES.~ Lo sé: Pericles y vosotros la habéis
sometido a mil torturas. Pero ;donde esta Lacedemonia?

EL DISCIPULO.— ;Que dénde esta? Hela aqui.

ESTREPSIADES.— ;Cudn cerca de nosotros! Meditad
sobre esto y alejadla todo lo que se pueda.

EL DISCIPULO.— Por Zeus, eso es imposible.
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ESTREPSIADES.— Pues ya os pesara.— jCalla! , ;y quién
es ese hombre suspendido en el aire en un cesto?

EL DISCIPULO.- El

ESTREPSIADES.—;Quién es él?

EL DISCIPULO. - Sécrates.

ESTREPSIADES.— Socrates! Anda y llamale fuerte.

EL DISCIPULO.- Llamale tu; que yo no tengo tiempo.

ESTREPSIADES.— ;Socrates! ;Sécrates!

SOCRATES.— Mortal. ;Por qué me llamas?

ESTREPSIADES.— Ante todo, te ruego que me digas qué
es lo que haces ahi.

SOCRATES.— Camino por los aires y contemplo el Sol.

ESTREPSIADES.— Por tanto, ;miras a los dioses desde tu
cesto y no desde la tierra? Sino es que...

SOCRATES.— Nunca podria investigar con acierto las
cosas celestes si no suspendiese mi alma y mezclase mis
pensamientos con el aire que se les parece. Si permaneciera en el
suelo, para contemplar las regiones superiores, no podria
descubrir nada porque la tierra atrae a si los jugos del
pensamiento: lo mismo exactamente que sucede con los berros.

ESTREPSIADES.— ;Qué hablas? ;El pensamiento atrae
la humedad de los berros? Pero, querido Sécrates, baja, para
que me ensefies las cosas que he venido a aprender.

SOCRATES.— ;Qué es lo que te ha hecho venir?

ESTREPSIADES.— El deseo de aprender a hablar. Los
usureros, los acreedores mas intratables me persiguen sin
descanso y destruyen los bienes que les he dado en prenda.

SOCRATES.— ;Cémo te has llenado de deudas sin
apercibirte?

ESTREPSIADES. -~ Me ha arruinado la enfermedad de los
caballos, cuya voracidad es espantosa. Mds enséfiame uno de tus
dos discursos, aquel que sirve para no pagar. Sea cual fuere el
salario que me pidas, juro por los dioses que te lo he de
satisfacer.

SOCRATES.— ;Por qué dioses juras? En primer lugar, es
preciso que sepas que los dioses no son ya moneda corriente
entre nosotros.
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ESTREPSIADES.— ;Pues por quién jurais? Acaso por las
monedas de hierro, como en Bizancio.

SOCRATES.~ ;Quieres conocer perfectamente las cosas
divinas y saber sin engano lo que son?

ESTREPSIADES. — Si, por Zeus, a ser posible.

SOCRATES.— ;Y hablar con las nubes, nuestras
divinidades?

ESTREPSIADES.— Mucho mas.

SOCRATES. - Siéntate, pues, en el lecho sagrado.

ESTREPSIADES.— Ya estov sentado.

SOCRATES. - Coge esta corona.

ESTREPSIADES.—~ ;Para qué la corona? Ay de mi! ,
Socrates, no me sacrificaras como a Atamas.

SOCRATES. - No: hacemos todas estas ceremonias con los
iniciados. .

ESTREPSIADES.— ;Y qué ganaré con esto?

SOCRATES.~ Llegaras a ser un molino de palabras, un
verdadero cascabel, fino como la flor de la harina; pero no te
muevas.

ESTREPSIADES.— No me engafias, por Zeus; si
contintias empolvandome de ese modo me convertiré pronto en
flor de harina.

SOCRATES.~ Es necesario guardar silencio, anciano, y
escuchar atentamente mis suplicas. Soberano sefior, aire
inmenso que rodeas la sublime tierra, éter luminoso, vy vosotras,
nubes, diosas venerables, que engendrais los rayos y los truenos,
levantaos, soberanas mias, vy mostraosal filésofo en las alturas.

(Aristofanes: Las nubes).

SOCRATES

Defensa de Socrates

I Yo no sé, atenienses,laimpresién que mis acusadores
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habran causado en vosotros. Con respecto a mi, confieso que al
oirlos casi me he desconocido a mi mismo; tan persuasivos han
sido sus discursos. Sin embargo, puedo asegurarlo, no han dicho
una sola palabra que sea verdad. Pero de todas sus falsedades, la
que mas me ha sorprendido es la prevencién que os han hecho
de que estéis muy en guardia para no ser engafiados por mi
habilidad oratoria. Ciertamente el no haber temido el mentis
vergonzoso que les voy a dar en este momento, al mostrarme el
mas incapaz de hablar bien, es el colmo de la imprudencia, a
menos que no llamen habil orador al que dice la verdad. Si es
esto lo que pretenden, confieso que soy orador, pero no lo soy a
su manera, porque repito, no han dicho nada o casi nada,
verdadero. Yo, al contrario, diré la pura verdad, no, por Zeus,
en un lenguaje vestido de sentencias elegantes y palabras
escogidas, como el de mis acusadores, sino, bien o mal, con las
expresiones que primero encuentre; pues descanso en la
confianza de que no diré nada que no sea justo; y no debéis
esperar otra cosa de mi. No seria propio de mi edad, jueces,
venir ante vosotros, como un joven principiante que prepara sus
frases.

Por esta razon, atenienses, la tinica gracia que os pido es
que cuando oigdis que en mi defensa emplee términos v maneras
comunes, como acostumbro hacerlo en la plaza publica, junto a
las tiendas, y en los demas sitios en que me habéis escuchado,
no os sorprendais, ni os irritéis contra mi, porque es ésta la
primera vez en mi vida que comparezco ante un tribunal de
justicia, aunque cuento mas de setenta afios.

Por tanto me es extrafio el lenguaje que aqui se habla. Y
asi como si fuese vo un extranjero, me excusariais que os
hablase con el acento y el lenguaje de mi pais, en igual forma
exijo de vosotros, y creo justa mi peticiéon, que no hagdis
aprecio de mi manera de hablar, buena o mala, v que miréis
solamente, con toda la atenciéon posible, si os digo cosas justas
0 no, porque en esto consiste toda la virtud del juez; la del
orador estd en decir la verdad. '

I1. Es justo que comience por responder a las mas antiguas
acusaciones y por refutar a los primeros acusadores, antes de
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llegar a las acusaciones y acusadores mas recientes. Porque tengo
muchos acusadores cerca de vosotros hace muchos afios, los
cuales nada han dicho que no sea falso. Temo mas a éstos que a
Anito y sus cémplices, aunque sean estos ultimos muy
elocuentes; pero son aquellos muchos mas temibles, por cuanto,
companeros vuestros, en su mayor parte, desde la infancia, os
han dado de mi muy malas noticias, v os han dicho, que hay un
cierto Soécrates, hombre sabio, que indaga lo que pasa en los
cielos v en las entrafias de la tierra v que sabe convertir en
buena una mala causa.

Los que han sembrado estos falsos rumores son mis mas
peligrosos acusadores, porque prestandoles oidos, llegan los
demds a persuadirse que los hombres que se consagran a tales
indagaciones no creen en la existencia de los dioses. Por otra
parte, estos acusadores son en gran numero, y hace tiempo que
estdn metidos en esta trama. Os han prevenido contra mi en una
edad que ordinariamente es muy crédula, porque erais la mayor
parte nifios o muy jovenes cuando me acusaban ante vosotros en
plena libertad, sin que el acusado los contradijese; v lo mas
desconcertante es que no me es posible conocer ni nombrar a
mis acusadores, a excepcién de un cierto autor de comedias.
Pero aquellos que por envidia o por malicia oshan inculcado
todas estas falsedades, v los que, persuadidos ellos mismos, han
persuadido a otros, quedan ocultos sin que pueda llamarlos
ante vosotros ni refutarlos; y por consiguiente para defenderme,
es preciso que yo me bata, como suele decirse, con una sombra,
v que ataque y me defienda sin que ningiin adversario aparezca.

Considerad que tengo que habérmelas con dos suertes de
acusadores como os he dicho: los que me estan acusando ha
mucho tiempo, vy los que ahora me citan ante el tribunal; v
creedme, os lo suplico, es preciso que yo responda antes de todo
a los primeros, porque son ellos a quienes habéis oido y os han
producido una impresion mas duradera que los otros.

Pues bien, atenienses, es preciso defenderse y arrancar de
vuestro espiritu, en tan corto espacio de tiempo, una calumnia
envejecida, y que ha echado en vosotros profundas raices.
Desearia que lo que voy a decir para justificarme produjera este
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efecto y pudiera servir para convenceros y fuera la ventaja
vuestra y mia. Pero yo sé cuan dificil es esto, sin que en este
punto pueda tratar de engafiarme. Venga lo que quiera la
divinidad, es preciso obedecer la ley y defenderse.

ITI. Remontémonos, pues, al origen; examinemos de qué
acusacién ha salido esta calumnia, por la cual Meleto se cree con
derecho para arrastrarme ante el tribunal. ;Qué decian mis
primeros calumniadores? Tratemos de presentar en forma su
acusacion, como si apareciese escrita y con los juramentos
recibidos: ‘“‘Sécrates es un impio; por una curiosidad criminal
quiere penetrar 1o que pasa en los cielos y en la tierra, convierte
en buena una mala causa, y ensefia a los demas sus doctrinas’’.

He aqui la acusacion; ya habéis visto en la comedia de
Aristéfanes, en la que se presenta un cierto Socrates, que dice
que pasea por los aires y otras extravagancias semejantes, que yo
ignoro absolutamente; y esto no lo digo porque desprecie esta
clase de conocimientos, si entre vosotros hay alguno entendido
en ellos. jQué Meleto no me formule nuevos cargos por esta
concesiéon! Quiero sélo, atenienses, haceros ver, que yo jamas
supe nada de tales ciencias. Tomo por testigos a la mayor parte
de vosotros que me habéis escuchado discurrir, y que estais aqui
en gran numero, os invito a que os esclarezcais mutuamente
sobre si jamés me oisteis hablar de semejante clase de asuntos ni
de cerca ni de lejos; y por esto conoceréis que todos esos
rumores que el publico ha levantado contra mi, tienen el mismo
valor.

IV. No, enverdad, nada de todo esto es cierto. Y si habéis
oido decir a alguno que yo me dedico a la ensefianza, y que
exijo salario, es también otra falsedad.

No es porque no tenga por muy bueno el poder instruir a
los hombres, como hacen Gorgias de Leontino, Prédico de Ceos
e Hipias de Elea. Estos grandes personajes tienen el maravilloso
talento, dondequiera que vayan, de persuadir a los jéovenes a que
seunan a ellos, y abandonen a sus conciudadanos, cuando
podrian éstos ser sus maestros sin costarles un 6bolo.

Y no sélo les pagan la ensefianza, sino que contraen con
ellos una deuda de agradecimiento infinito. He ofdo decir que
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vino aqui un hombre de Paros, que es muy habil; porque
habiéndome hallado uno de estos dias en casa de Calias, hijo de
Hipénico, hombre que gasta mas con los sofistas que todos los
ciudadanos juntos, me dio gana de decirle, hablando de sus dos
hijos: :“Calias, si tuvieses por hijos dos potros o dos terneros,
ino tratariamos de ponerles al cuidado de un hombre
entendido, a quien pagasemos bien, para hacerlos tan buenos y
hermosos, cuanto pudieran serlo, y les diera todas las buenas
cualidades que debieran tener? ;Y este hombre entendido, no
deberia ser un buen picador y un buen labrador? Y puesto que
tu tienes por hijos hombres, ;qué maestro has resuelto darles?
;Quién posee la suficiente habilidad para desarrollar las
cualidades propias del hombre y del ciudadano? Porque no
dudo que hayas pensado en esto desde el acto que has tenido
hijos, ;y conoces a alguno? —Si, me respondié Calias. —
;Quién es, le repliqué de donde es, y cuanto le pagas? — Es
Eveno, Socrates, me dijo; es de Paros, y cobra cinco minas’’.
— Para lo sucesivo, pensaba, tendré a Eveno por muy dichoso, si
es cierto que tiene este talento y puede comunicarlo a los
demas.

Por lo que a mi toca, atenienses, me llenaria de orqullo y
me tendria por afortunado, si tuviese esta cualidad, pero
desgraciadamente no la tengo.

V. Alguno de vosotros me dird quiza: — “Pero Sécrates,
;qué es lo que haces? ;De dénde nacen estas calumnias que se
han propalado contra ti? Porque si te has limitado a hacer lo
mismo que hacen los demas ciudadanos, ;cémo se explica tu
renombre y que se hable tanto de ti? Dinos, pues, el hecho de
verdad, para que no formemos un juicio temerario”. Esa
objecién me parece justa. Voy a explicaros 1o que tanto me ha
desacreditado y ha hecho mi nombre tan famoso. Escuchadme,
pues. Quiza algunos de entre vosotros creeran que yo no hablo
seriamente, pero estad persuadidos que no os diré mas que la
verdad.

La reputacién que yo haya podido adquirir, no tiene otro
origen que una cierta sabiduria que existe en mi. ;Cuadl es esta
sabiduria? Quiza es una sabiduria puramente humana, y corro
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el riesgo de no ser en otro concepto sabio, al paso que los
hombres de que acabo de hablaros, son sabios, de una sabiduria
mucho mas que humana.

Nada tengo que deciros de esta ultima sabiduria, porque
no la conozco, y todos los que me la imputan, mienten, y sélo
intentan calumniarme. No os incomodéis, atenienses, si al
parecer os hablo de mi mismo demasiado ventajosamente; nada
diré que proceda de mi, sino que lo atestiquaré con una
autoridad digna de confianza. Por testigo de mi sabiduria os
daré al mismo dios de Delfos, que os dira si la tengo, v en qué
consiste. Todos conocéis a Quereféon, mi compariero de la
infancia, como lo fue de la mayor parte de vosotros, y que fue
desterrado con vosotros, y con vosotros volvié. Ya sabéis qué
hombre era Querefén y cuan ardiente era en cuanto emprendia.
Un dia, habiendo partido para Delfos, tuvo el atrevimiento de
preguntar al oraculo (os suplico que no os irritéis de lo que vov
a decir), si habia en el mundo un hombre mas sabio que yo; la
Pitonisa lerespondi6 que no habia ninguno. Ouerefén ha
muerto, pero su hermano, que esta presente, podra dar fe de
ello.

V1. Tened presente, atenienses, por qué os refiero todas
estas cosas, pues es Unicamente para haceros ver de dénde
proceden esos falsos rumores que han corrido contra mi.

Cuando supe la respuesta del oraculo, dije para mi: “‘;Qué
quiere decir el dios? ;Qué sentido ocultan estas palabras?,
porque yo sé sobradamente que en mi no existe semejante
sabidurfa, ni pequefia ni grande. ;Qué quiere, pues, decir, al
declararme el mas sabio de los hombres? Porque él no miente.
La divinidad no puede mentir”. Dudé largo tiempo del sentido
del oréculo, hasta que por ultimo, después de gran trabajo, me
propuse hacer la prueba siguiente: Fui a casa de uno de nuestros
conciudadanos, que pasa por uno de los mds sabios de la ciudad.
Yo creia que, alli mejor que en otra parte, encontraria
materiales para rebatir al oraculo, y presentarle un hombre mas
sabio que yo, por mas que me hubiere declarado el mas sabio de
15s hombres. Examinando, pues, este hombre, de quien baste
deciros que era uno de nuestros grandes politicos, sin necesidad
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de descubrir su nombre, v conversando con él, me encontré con
que todo el mundo le creia sabio, que él mismo se tenia por tal,
v que en realidad no lo era. Despuésde este descubrimiento me
esforcé en hacerle ver que de ninguna manera era lo que él creia
ser, y he aqui ya lo que me hizo odioso a este hombre y a los
amigos suyos que asistieron a la conversacion.

Luego que de él me separé, razonaba conmigo mismo, y
me decia: “Yo soy mas sabio que este hombre. Puede muy bien
suceder, que ni él ni yo sepamos nada de lo que es bello v de lo
que es bueno; pero hay esta diferencia, que él cree saberlo
aunque no sepa nada, v yo, no sabiendo nada, creo no saber. Me
parece, pues, que en esto yo, aunque poco mas, era mas sabio,
porque no creia saber lo que no sabia”.

Desde alli me fui a casa de otro que se le tenia por mas
sabio que el anterior, me encontré con lo mismo, me granjeé
nuevos enemigos.

VII. No por esto me desanimé; fui en busca de otros,
conociendo bien que me hacia odioso, y haciéndome violencia,
porque temia los resultados; pero me parecia que debia, sin
dudar, preferir a todas las cosas la voz del dios, v para dar con el
verdadero sentido del oraculo, ir de puerta en puerta por las
casas de todos aquellos que gozaban de gran reputacién; pero,
por el perro, atenienses, he aqui el fruto que saqué de mis
indagaciones, porque es preciso deciros la verdad; aquellos que
pasaban por ser los mas sabios, al examinarlos, seqin el
pensamiento del dios, me parecieron con pocas excepciones, los
que menos lo eran, al paso que a aquellos que no gozaban de
esta opinién, los encontré en mucho mejor disposicion para
serlo.

Es preciso que acabe de daros cuenta de todas mis
tentativas, como otros tantos trabajos que emprendi para
conocer el sentido del oraculo.

Después de estos hombres de Estado me fui a buscar a los
poetas, tanto a los que hacen tragedias, como a los autores de
ditirambos y otros, no dudando que en esta ocasibn me
sorprenderia, encontrandome mas ignorante que ellos. Para esto
examiné las obras suyas que me parecieron mejor trabajadas, v
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les prequnté lo que querian decir, a fin de que, al mismo
tiempo, me instruya también al escucharlos. Pudor tengo,
atenienses, en deciros la verdad; pero no hay remedio, es preciso
decirla. Casi todos los que estaban presentes hubieran hablado
mejor que sus autores sobre esos mismos poemas. Conoci, desde
luego, que no es la sabiduria la que guia a los poetas, sino
ciertos movimientos de la naturaleza y una inspiracién divina
semejante a la de los adivinos y profetas que también dicen
cosas muy bellas, sin tener la ciencia de lo que dicen. Los poetas
me parecieron estar en este caso; y al mismo tiempo me
convenci, que a titulo de poetas se creian los mas sabios en
muchas otras materias, si bien nada entendian. Les dejé, pues,
persuadidos que era vo superior a ellos, por la misma razén que
lo habia sido respecto a los hombres politicos.

VIII. En fin, fui en busca de los artesanos. Estaba bien
convencido de que yo nada entendia de su profesién, que los
encontraria muy capaces de hacer muy buenas cosas, y en esto
no podia engafiarme. Sabian cosas que yo ignoraba, vy en esto
eran ellos mas sabios que yo. Pero, atenienses, los mads
entendidos entre ellos me parecieron incurrir en el mismo
defecto que los poetas, porque no hallé uno que, a titulo de ser
buen artesano, no se creyese muy capaz y muy instruido en las
mas grandes cosas; y esta ilusién les ocultaba el verdadero saber.

Me pregunté, pues, a mi mismo, para justificar al oraculo,
si querria mas ser tal como soy sin la habilidad de estas gentes, e
igualmente sin su ignorancia, o bien tener la una y la otra y ser
como ellos, y me respondia a mi mismo y al oraculo, que era
mejor para mi ser como soy.

IX. De esta indagacién, atenienses, han nacido contra mi
todos estos odios y estas enemistades peligrosas, que han
producido todas las calumnias que sabéis, y me han hecho
adquirir el nombre de sabio; porque todos los que me escuchan
creen que yo sé todas las cosas sobre las que descubro la
ignorancia de los demas. Me parece, atenienses, que sélo el dios
es el verdadero sabio, y que esto ha querido decir por su
ordculo, haciendo entender que toda la sabiduria humana no es
gran cosa, o por mejor decir, que no es nada; y si el ordculo ha
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nombrado a Sécrates, sin duda se ha valido de mi nombre como
un ejemplo, y como si dijese a todos los hombres: “El mas sabio
entre vosotros es aquel que reconoce, como Socrates, que su
sabiduria no es nada’’.

Convencido de esta verdad, para asegurarme mas y
obedecer al dios, continué mis indagaciones, no sélo entre
nuestros conciudadanos, sino entre los extranjeros, para ver si
encontraba algin verdadero sabio, y no habiéndole encontrado
tampoco, sirvo de intérprete al ordculo, haciendo ver a todo el
mundo, que ninguno es sabio. Esto me preocupa tanto, que no
tengo tiempo para dedicarme al servicio de la polis ni al
cuidacdo de mis cosas, ¥ vivo en una gran pobreza a causa de
estar entregado al servicio del dios.

X. Por otra parte, muchos jévenes de las mas ricas familias,
en sus ocios, se unen a mi de buen grado, y tienen tanto placer
en ver de qué manera someto a examen los hombres, que
quieren imitarme con aquellos que encuentran; v no hay que
dudar gue encuentran una buena cosecha, porque son muchos
los que creen saber algo, aunque no sepan nada o casi nada.

Todos los que ellos convencen de su ignorancia la toman
conmigo v no con ellos mismos v van diciendo que hay un
Socrates, que es un malvado y un infame que corrompe a los
jovenes; y cuando se les pregunta qué hace o qué ensefia, no
tienen qué responder, v para disimular su flaqueza se desatan
con esos cargos triviales, que ordinariamente se dirigen contra
los filésofos; que indaga lo que pasa en los cielos vy en las
entrafias de la tierra, que no cree en los dioses, que hace buenas
las mds malas causas; y todo porque no se atreven a decir la
verdad, que es que Socrates los sorprende, y descubre que se
figuran que saben, cuando no saben nada. Intrigantes, activos y
numerosos, hablando de mi con plan combinado y con una
elocuencia capaz de seducir, ha largo tiempo que os soplan al
oido todas estas calumnias que han forjado contra mi, y hoy
han destacado con este objeto a Meleto, Anito y Licon. Meleto
representa a los poetas, Anito a los politicos y artistas, y Licén,
a los oradores. Esta es la razén por que, como os dije al
principio, tendria por un gran milagro, si en tan poco espacio
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pudiese destruir una calumnia, que ha tenido tanto tiempo para
echar raices y fortificarse en vuestro espiritu.

He aqui, atenienses, la verdad pura; no os oculto ni
disfrazo nada, aun cuando no ignoro que cuanto digo no hace
mds que envenenar la llaga; v esto prueba que digo la verdad, y
que tal es el origen de estas calumnias. Cuantas veces querais
tomar el trabajo de profundizarlas, sea ahora o sea mas adelante,
no encontraréis otra cosa.

XI. Aqui tenéis una apologia que considerc suficiente
contra mis primeros acusadores.

Pasemos ahora a los ultimos, y tratemos de responder a
Meleto, a este hombre de bien, tan llevado, si hemos de creerle,
por el amor a la patria. Repitamos esta ultima acusaciéon, como
hemos enunciado la primera. Héla aqui, poco mas o menos:"
“Sécrates es culpable, porque corrompe a los jévenes, porgue
no cree en los dioses en que cree la ciudad, v porque en lugar de
éstos pone divinidades nuevas”’.

He aqui la acusacion. La examinaremos punto por punto.
Dice que soy culpable porque corrompo la juventud; v vo,
atenienses, digo que el culpable es Meleto, en cuanto,
burlandose de las cosas serias, no tiene escripulos para arrastrar
a otros ante el tribunal, queriendo fingir que se desvela mucho
por cosas por las que jamas ha hecho ni el mas pequefio
sacrificio, y voy a probaroslo.

XII. Ven aca, Meleto, dime: ;ha habido nada que te haya
preocupado mas que el hacer a los jovenes lo mas virtuosos
posible?

MELETO
Nada, indudablemente.

SOCRATES

Pues bien; di a los jueces cudl serd el hombre que mejorara
la condicién de los jévenes. Porque no puede dudarse que tu lo
sabes, puesto que tanto te preocupa esta idea. En efecto, puesto
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que has encontrado al que los corrompe, v hasta le has
denunciado ante los jueces, es preciso que digas quién los hara
mejores. Habla; veamos quién es.

Lo ves ahora, Meleto; tu callas; estas perplejo, v no sabes
qué responder. ;Y no te parece esto vergonzoso? ;No es una
prueba cierta de que jamds ha sido objeto de tu cuidado la
educaciéon de la juventud? Pero, repito, excelente Meleto,
;quién es el que puede hacer mejores a los jovenes?

MEL.

Las leyes.
SOcC.

Meleto, no es eso lo que prequnto. Yo te prequnto quién es
el hombre; porque es claro que la primera cosa que este hombre
debe saber son las leyes.

MEL.
Son, Sécrates, los jueces aqui reunidos.
SOC.

iComo, Meleto! ;Estos jueces son capaces de instruir a
los jovenes y hacerlos mejores?

MEL.

Si, ciertamente.

SOC.

;Pero son todos estos jueces, o hay entre ellos unos que
pueden y otros que no pueden?

MEL
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Todos pueden.

SOC.

Perfectamente, jpor Hera! noshas dado un buen nimero
de buenos preceptores. Pero pasemos adelante. Estos oyentes
que nos escuchan, ;pueden también hacer a los jévenes mejores,
o no pueden?

MEL.
Pueden.

SOC.
.Y los senadores?

MEL.

Lios senadores lo mismo.
SOC.

Pero mi querido Meleto, todos los que vienen a las
asambleas del pueblo ;corrompen igualmente a los j6venes, o
son capaces de hacerlos mejores?

MEL.

Todos son capaces.

SOC.

Se sigue de aqui, que todos los atenienses pueden hacer a
los jévenes mejores, menos yo; solo yo los corrompo; ;no es
esto lo que dices?

MEL.
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Lo mismo.
SOC.

Verdaderamente, me atribuyes una desdichada suerte. Pero
respéndeme. ;Te parece que sucedera lo mismo con los
caballos? ;Pueden todos los hombres hacerlos mejores, y que
s6lo uno tenga el secreto de echarlos a perder? ;O es todo lo
contrario lo que sucede? ;Es uno solo o hay un cierto nimero
de picadores que puedan hacerlos mejores? ;Y el resto de los
hombres, si se sirven de ellos, no los echan a perder? ;No
sucede esto mismo con todos los animales? Si, sin duda; va
convengais en ello Anitoy ti ono convengais. Porque seria una
gran fortuna y gran ventaja para la juventud, que sélo hubiese
un hombre capaz de corromperla, vy que todos los demas la
pusiesen en buen camino. Pero tu has probado suficientemente,
Meleto, que la educacion de la juventud no es cosa que te haya
quitado el suefio, y tus discursos acreditan claramente que jamas
te has ocupado en lo mismo que motiva tu acusacién contra mi.

X111, Por otra parte te suplico jpor Zeus! , Meleto, me
respondas a esto. Qué es mejor, ;habitar con hombres de bien o
habitar con malhechores? Respdndeme, amigo mio, porque mi
prequnta no puede ofrecer dificultad. ;No es cierto que los
malhechores causan siempre mal a los que los tratan, v que los
hombres de bien los benefician?

MEL.

Sin duda.
SQOC.

¢Hay alguno que prefiera recibir dafio a ser bien tratado
por aquellos a quienes frecuenta? Respéndeme, porque la ley
manda que me respondas. ;Hay alquno que quiera mas recibir
mal que bien?

MEL.
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No, no hay nadie.
SOC.

Pero veamos; cuando me acusas de corromper a la juventud
y hacerla mas mala, ;jsostienes que lo hago con conocimiento o
sin quererlo?

MEL
Con conocimiento.

SOC

Tu eres joven y yo anciano. ;Es posible que tu sabiduria
supere tanto a la mia, que sabiendo ti que el roce con los malos
causa mal, y el roce con los buenos causa bien, me supongas tan
ignorante, que no sepa que si convierto en malos a los que me
rodean, me expongo a recibir mal, y que a pesar de esto insista
y persista, queriéndolo y sabiéndolo? En este punto, Meleto, yo
no te creo ni pienso que haya en el mundo quien pueda creerte
Una de dos, o yo no corrompo a los jovenes, o si los corrompo
lo hago sin saberlo y a pesar mio, y de cualquiera manera que
sea, eres un calumniador. Si corrompo a la juventud a pesar
mio, la ley no permite citar a nadie ante el tribunal por faltas
involuntarias, sino que lo que quiere es, que se llame aparte a los
que las cometen, que se les reprenda, v que se les instruya;
porque es bien sequro que estando instruido cesaria de hacer lo
que hago a pesar mio. Pero ti, con intencién, lejos de verme e
instruirme, me arrastras ante este tribunal, donde la ley quiere
que se cite a los que merecen castigos, pero no a los que solo
tienen necesidad de prevenciones.

XIV. Asi, atenienses, he aqui una prueba evidente, como
os_decia antes, de que Meleto jamas ha tenido cuidado de estas
cosas, jamas ha pensado en ellas. Sin embargo, responde aun
dinos cémo corrompo a los jévenes. ;Es,segin tu denuncia,
ensefiandoles a no reconocer los dioses que reconoce la patria, v
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ensefiandoles ademés a rendir culto, bajo el nombre de
demonios, a otras divinidades? ;No es esto lo que dices?

MEL.

Si, es lo mismo.
SOC.

Meleto, en nombre de esos mismos dioses de que ahora se
trata, explicate de una manera un poco mas clara, por miy por
estos jueces, porque no acabo de comprender, si me acusas de
ensefiar que hay muchos dioses (y en este caso, si creo que hay
dioses, no soy ateo, y falta la materia para que yo sea culpable),
o si estos dioses no son del Estado. ;Es esto de lo que me
acusa? ;O bien, me acusas de que no admito ningun dios, y que
ensefio a los demas a que no reconozcan ninguno?

MEL.
Te acuso de no reconocer ningun dios.

SOC.

iOh maravilloso Meleto! , ;por qué dices eso? ;Oué!
¢Yo no creo como los demas hombres, que el sol v la luna son
dioses?

MEL.

No, jpor Zeus! , atenienses, no lo cree, porque dices que el
sol es una piedra y la luna una tierra.

SOC.

¢Pero ti acusas a Anaxagoras, mi querido Meleto?
Desprecias a los jueces, porque los crees harto ignorantes,
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puesto que te imaginas que no saben que los libros de
Anaxagoras de Clazomenes estan llenos de teorias de esta
especie. Por lo demas, ;qué necesidad tendrian los jovenes de
aprender de mi estas cosas pudiendo ir a comprar estos libros a
veces en la Orquesta, por una dracma a lo sumo ;Magnifica
ocasion se les presentaba para burlarse de Socrates, si Socrates
se atribuyese doctrinas que no son suyas v tan extrafias por otra
parte! Pero dime, en nombre de Zeus: ;Pretendes que yo no
reconozco ningun dios?

MEL
Si, jpor Zeus! , ti no reconoces ninguno.
SOC.

Dices, Meleto, cosas increibles, ni estds tampoco de
acuerdo contigo mismo. A mi entender parece, atenienses, que
Meleto es un insolente, que no ha intentado esta acusacion sino
para insultarme, con toda la audacia de un imberbe, porque
justamente, sélo ha venido aqui para tentarme v proponerme un
enigma, diciéndose a si mismo: ‘““Veamos, si Socrates, este
hombre que pasa por tan sabio, reconoce que me burlo y que
digo cosas que se contradicen, o si consigo engafiar, no sélo a €l,
sino a todos los presentes’. Efectivamente se contradice en su
acusacion, porque es como si dijera: ‘“Socrates es culpable en
cuanto no reconoce dioses y en cuanto los reconoce”. ;Y no es
esto burlarse?

XV. Examinad conmigo atenienses, la razon con que juzgo
lo que dice. Y ti, Meleto, respéndenos. Y como os supliqué al
principio, no os irritéis contra mi si le interrogo en la forma que
acostumbro. Respéondeme, Meleto. ;Hay alguno en el mundo
que crea que hay cosas humanas y que no hay hombres?
Mandad, jueces, que responda, y que no murmure
desatinadamente. ;Hay quien crea que hay reglas para ensefar a
los caballos y que no hay caballos? ;Que no crea en tocadores
de flauta a pesar de creer en este arte? No hay nadie, oh
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excelente hombre. Yo hablaré por ti y por los que estan aqui
presentes, ya que no quieres responder. Pero dime: ;hay alguno
que crea en cosas propias de los demonios, y que, sin embargo,
crea que no hay demonios?

MEL.
No, sin duda.
SOC.

iQué trabajo ha costado arrancarte esta confesion! Al
cabo respondes, pero es preciso que los jueces te fuercen a ello.
; Dices que reconozco y enseno cosas propias de los demonios?
Ya sean viejas o nuevas, siempre es cierto por tu voto propio,
que yo creo en cosas tocantes a los demonios y asi 1o has jurado
en tu acusacién. Si creo en cosas demoniacas, necesariamente
creo en los demonios; ;no es asi? Si, sin duda; porque tomo tu
silencio por un consentimiento. ;Y estos demonios, no estamos
convencidos de que son dioses o hijos de dioses? ;Es asi, si o
no?

MEL

SQC.

Por consiguiente, puesto que yo creo en los demonios,
segun tu misma confesién, y que los demonios son dioses, he
aqui la prueba de lo que yo decia, de que tu nos proponias
enigmas para divertirte a nuestras expensas, diciendo que no
creo en los dioses, y que, sin embargo, creo en los dioses, puesto
que creo en los demonios. Y si los demonios son hijos de los
dioses, hijos bastardos, si se quiere, puesto que se dice que han
sido habidos de ninfas o de otros seres mortales, ;quién es el
hombre que pueda creer que hay hijos de dioses, y que no hay
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dioses? Esto es tan absurdo como creer que hay mulos nacidos
de caballos y asnos, y que no hay caballos ni asnos. Si, Meleto,
no es posible que hayas intentado en esta forma una acusacién
contra mi, si no es por sélo probarme, y a falta de pretexto
legitimo, por arrastrarme ante el tribunal; porque a nadie que
tenga sentido comun puedes persuadir jamas de que el hombre
que cree que hay cosas concernientes a los dioses v a los
demonios, pueda creer sin embargo, que no hay ni demonios,
ni dioses, ni héroes; esto es absolutamente imposible. Pero no
tengo necesidad de extenderme mas en mi defensa, atenienses, y
lo que acabo de decir basta para hacer ver que no soy culpable,
y que la acusacion de Meleto carece de fundamento.

XVI. Estad persuadidos, atenienses, de lo que os dije en un
principio; de que me he atraido muchos odios, que esta es la
verdad, v que lo que me perderd, si sucumbo, no sera ni Meleto
ni Anito, sera este odio, esta envidia del pueblo que hace
victimas a tantos hombres de bien, y que haran perecer en lo
sucesivo a muchos mas; porque no hay que esperar que se
satisfagan con el sacrificio sélo de mi persona.

Quizd me dird alguno: *‘;No tienes remordimiento,
Socrates, en haberte consagrado a un estudio que te pone en
este momento en peligro de muerte? ” A este hombre le daré
una respuesta muy decisiva, y le diré que se engafia mucho al
creer que un hombre de valor, tome en cuenta los
peligros de la vida o de la muerte. Lo tnico que
debe mirar en todos sus procederes es ver si lo que hace es justo
o injusto, si es accién de un hombre de bien o de un malvado.
De otra manera, se sequiria que los semidioses que murieron en
el sitio de Troya, debieron ser los mas insensatos, y
particularmente el hijo de Tetis, que para evitar su deshonra,
despreci6 el peligro hasta el punto, que impaciente por matar a
Héctor y requerido por la Diosa su madre, que le dijo, si mal no
me acuerdo: ‘‘Hijo mio, si vengas la muerte de Patroclo, tu
amigo, matando a Héctor, ti moririas porque tu muerte debe
sequir a la de Héctor, asi lo dispone el destino”.

Pero €él, después de esta amenaza, despreciado el peligro y
la muerte y temiendo mas vivir como un cobarde, sin vengar a
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sus amigos, “que yo muera al instante! —grité — con tal que
castigue al matador de Patroclo, y que no quede yo deshonrado,
junto a los curvos navios, peso inttil en la tierra”.

;Os parece que se inquietaba del peligro y de la muerte?
es una verdad constante, atenienses, que todo hombre que ha
escogido un puesto que ha creido honroso, o que ha sido
colocado en él por sus superiores, debe mantenerse firme, y no
debe temer ni la muerte, ni lo que haya de mas terrible,
anteponiendo a todo el honor.

XVII. Me conduciria de una manera sinqular y extrafia,
atenienses, si después de haber guardado fielmente todos los
puestos a que me han destinado nuestros generales en Potidea,
en Anfipolis v en Delio v de haber expuesto mi vida tantas
veces, ahora que el dios me ha ordenado, porque asi lo creo,
pasar mis dias en el estudio de la filosofia, estudidndome a mi
mismo y estudiando a los demds, abandonase este puesto por
miedo a la muerte o a cualquier otro peligro. Verdaderamente,
esta seria una desercién criminal, v me haria acreedor a que se
me citara ante este tribunal como un impio, que no cree en los
dioses, que desobedece al oraculo, que teme la muerte v que se
cree sabio, y que no lo es. Porque temer la muerte, atenienses,
no es otra cosa que creerse sabio sin serlo, y creer conocer lo
que no se sabe. En efecto, nadie conoce la muerte, ni sabe si es
el mayor de los bienes para el hombre. Sin embargo, se la teme,
como si se supiese con certeza que es el mayor de todos los
males. jAh! ;No es una ignorancia vergonzante creer conocer
una cosa que no se conoce?

Respecto a mi, atenienses, quiza soy en esto muy diferente
de todos los demas hombres, y si en algo parezco mas sabio que
ellos, es porque no sabiendo lo que nos espera mas alla de la
muerte, digo y sostengo que no lo sé. Lo que sé de cierto es que
cometer injusticias y desobedecer al que es mejor y estd por
cima de nosotros, sea dios, sea hombre, es lo mas criminal v lo
mds vergonzoso. Por lo mismo, yo no temeré ni huiré nunca de
males que no conozco y que son quiza verdaderos bienes; pero
temeré y huiré siempre de males que sé con certeza que son
verdaderos males.
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Mas, si después de absolverme, a pesar de las instancias de
Anito, quien ha manifestado, que o no debiais haberme traido
ante el tribunal, o que una vez llamado no podéis vosotros
dispensaros de hacerme morir, porque, dice, que si me escapase
de la muerte, vuestros hijos, que son ya afectos a la doctrina de
Sécrates, serian irremisiblemente corrompidos, me dijeses:
“Sécrates, en nada estimamos la acusacion de Anito, y te
declaramos absuelto; pero es a condicién de que cesaras de
filosofar y de hacer tus indagaciones acostumbradas; v si
reincides, y llega a descubrirse, t moriras”. Si me dieseis
libertad bajo estas condiciones, os responderia sin dudar:
“Atenienses, os respeto y os amo; pero obedeceré al dios antes
que a vosotros, y mientras yo viva, no cesaré de filosofar,
dandoos siempre consejos, volviendo a mi vida ordinaria, v
diciendo a cada uno de vosotros cuando os encuentre: buen
hombre, ;como siendo ateniense y cuidadano de la mds grande
ciudad del mundo por su sabiduria y por su valor, como no te
avergiienzas de no haber pensado mds que en amontonar
riquezas, en adquirir crédito y honores, en despreciar los tesoros
de la verdad y de la sabiduria, v de no trabajar para hacer tu
alma tan buena como pueda serlo? ”

Y si alqguno me niega que se halla en este estado, v sostiene
que tiene cuidado de su alma, no se lo negaré al pronto, pero le
interrogaré, le examinaré, le refutaré; y si encuentro que no es
virtuoso, pero que aparenta serlo, le echaré en cara que prefiere
cosas tan abyectas y tan perecederas a las que son de un precio
inestimable.

He aqui de qué manera hablaré a los jovenes y a los viejos,
a los ciudadanos vy a los extranjeros, pero principalmente a los
ciudadanos; porque vosotros me tocais mas de cerca, porque es
preciso que sepéis que esto es lo que el dios me ordena, y estoy
persuadido de que el mayor bien que ha disfrutado esta ciudad,
es este servicio continuo que yo rindo al dios. Toda mi
ocupacién es trabajar para persuadiros, jovenes y viejos, que
antes que el cuidado del cuerpo y de las riquezas, antes que
cualquier otro cuidado, es el del alma y de su
perfeccionamiento; porque no me canso de deciros que la virtud
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no viene de las riquezas, sino por el contrario, que las riquezas
vienen de la virtud, y que es de aqui de donde nacen todos los
demas bienes publicos y particulares.

Si diciendo estas cosas corrompo a la juventud, es preciso
que estas maximas sean una ponzofia, porque si se pretende que
digo otra cosa, se os engafa o se os impone. Hacedlo que pide
Anito, o no lo hagais; dadme libertad, o no me la deis; yo no
puedo hacer ofra cosa, aunque hubiera de morir mil veces.

XVIII. Pero no murmuréis, atenienses, y concededme la
gracia que os pedi al principio: que me escuchéis con calma;
calma que creo que no os sera infructuosa, porque tengo que
deciros otras muchas cosas que quizaosharan murmurar; pero
no os dejéis llevar de vuestra célera. Estad persuadidos de que si
me hacéis morir en el supuesto de lo que os acabo de declarar, el
mal no sera sélo para mi. En efecto, ni Anito ni Meleto pueden
causarme mal alguno, porque el mal no puede nada contra el
hombre de bien. Me haran, quizd, condenara muerte, o a
destierro, o a la pérdida de mis bienes y de mis derechos de
ciudadano; males espantosos a los ojos de Meleto y de sus
amigos; pero yo no soy de su dictamen. A mi juicio, el mas
grande de todos los males es hacer lo que Anito hace en este
momento, que es trabajar para hacer morir un inocente.

En este momento, atenienses, no es en manera alguna por
amor a mi persona por lo que yo me defiendo, y seria un error
el creerlo asi; sino que es por amor a vosotros; porque
condenarme serfa ofender al dios v desconocer el presente que
os ha hecho. Muerto yo, atenienses, no encontraréis facilmente
otro ciudadano que el dios conceda a esta ciudad (la
comparacién os parecera quiza ridicula) como a un corcel noble
v generoso, pero entorpecido por su misma grandeza y que tiene
necesidad de espuela que le excite y despierte. Se me figura que
soy yo el que dios ha escogido para excitaros, para punzaros,
para exhortaros todos los dias, sin abandonaros un solo
instante. No, atenienses, dificil serd que encontréis otro hombre
que se me parezca, y por consiguiente, si queréis creerme, me
salvaréis la vida.

Pero quiza, fastidiadosy sofiolientos, desecharéis mi
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consejo, y entregandoos a la célera de Anito, me condenaréis
muy a la ligera. ;Qué resultara de esto? Que pasaréis el resto de
vuestra vida en un adormecimiento profundo, a menos que el
dios tenga compasion de vosotros y os envie otro hombre que se
parezca a mi.

Que ha sido el dios el que me ha encomendado esta misién
para con vosotros, es facil inferirlo por lo que os voy a decir.
Hay un no sé qué de sobrehumno en el hecho de haber
abandonado yo durante tantos afos mis propios negocios, por
consagrarme a los vuestros, dirigiéndome a cada uno de vosotros
en particular, como un padre o un hermano mayor puede
hacerlo, y exhortandoos sin cesar a que practiquéis la virtud.

Si yo hubiera sacado alguna recompensa de mis
exhortacicnes, tendriais algo que decir; pero veis clara.: »nte
que mis mismos acusadores, que me han calumniado con tanta
imprudencia, nohan tenido valor para echarmelo en cara, vy
menos para probar con testigos, que yo haya exigido jamas ni
pedido el menor salario, y en prueba de la verdad de mis
palabras, os presento un testigo irrecusable, mi pobreza.

XIX. Quizd parecera absurdo que me haya entrometido a
dar a cada uno en particular lecciones, v que jamas me haya
atrevido a presentafme en vuestras asambleas, para dar mis
consejos a la patria. Quien me lo ha impedido, atenienses, ha
sido este demonio familiar, esta voz divina de que tantas veces os he
hablado, y que ha servido a Meleto para formar donosamente un
capitulo de acusacién. Este demonio se ha pegado a mi desde
mi infancia; es una voz que no se hace escuchar, sino cuando
quiere separarme de lo que he resuelto hacer, porque jamds me
excita a emprender nada. Ella es la que se me ha opuesto
siempre, cuando he querido mezclarme en los negocios de la
ciudad; v ha tenido razon, porque ha largo tiempo, creedme,
atenienses, que yo no existiria, si me hubiera mezclado en los
negocios publicos, y no hubiera podido hacer las cosas que he
hecho en beneficio vuestro y en el mio. No os enfadéis os
suplico, si no os oculto nada; todo hombre que quiera oponerse
franca y generosamente a todo un pueblo, sea el vuestro o
cualquiera otro, y que se empefie en evitar que se cometan
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iniquidades en la ciudad, no lo hard jamas impunemente. Es
preciso, de toda necesidad, que el que quiere combatir por la
justicia, por poco que quiera vivir, sea solo simple particular y
no hombre publico.

XX. Voy a daros pruebas magnificas de esta verdad, no
con palabras, sino con otro recurso que estimais mas, con
hechos.

Oid lo que a mi mismo me ha sucedido, para que asi
conozcais cuan incapaz soy de someterme a nadie, yendo contra
lo que es justo, por temor a la muerte, y cémo no cediendo
nunca, es imposible que deje yo de ser victima de la injusticia.
Os referiré cosas poco agradables, a la manera de un hombre que
tiene que hacer su apologia, pero que son verdaderas.

Ya sabéis, atenienses, que jamas he desempefiado ninguna
magistratura, y que tan sélo fui miembro del Consejo. La tribu
Antibquida, a la que pertenezco, estaba en turno
en el Pritaneo, cuando, contra toda ley, os empenasteis en
procesar juntamente a los diez generales que no habian
enterrado los cuerpos de los ciudadanos muertos en el combate
naval; injusticia que reconocéis y de la que os arrepentisteis
después. Entonces fui el tinico pritano que se atrevié a oponerse
a vosotros para impedir esta violaciéon de las leyes. Protesté
conita vuestro decreto y a pesar de los oradores que se
preparaban para denunciarme, a pesar de vuestras amenazasy
vuestros gritos, quise mas correr este peligro con la ley y la
justicia, que consentir con vosotros en tan injusta iniquidad, sin
gue me arredraran ni las cadenas ni la muerte.

Esto acaecié cuando la ciudad estaba gobernada por la
democracia. Cuando vino la oligarquia, habiéndonos llamados
los Treinta a otros cuatro v ami a la Tolos, nos dieron la orden
de traer desde Salamina a Leodn el salaminiano, para hacerle
morir, porque daban estas Ordenes a muchas personas para
comprometer el mayor numero posible de ciudadanos en sus
iniquidades; y entonces yo hice ver, no con palabras, sino con
hechos, que la muerte a mis ojos era nada, si no es grosero
hablar asi, y que mi unico cuidado consistia en no cometer
impiedades ni injusticias. Todo el poder de estos treinta tiranos,
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por terrible que fuese, no me intimido, ni fue bastante para que
me manchara con tan impia iniquidad. Cuando salimos de la
Tolos, los otros cuatro fueron a Salamina y condujeron aqui a
Leon, y yo me retiré a mi casa, v no hay que dudar, que mi
muerte hubiera sequido a mi desobediencia, si poco después no
hubiera caido aquel gobierno. Existe un gran numero de
ciudadanos que pueden testimoniar de mi veracidad.

XXI. ;Creéis que yo hubiera vivido tantos afios si me
hubiera mezclado en los negocios de la ciudad, y como
hombre de bien hubiera combatido por los intereses de la
justicia, y como es debido, la hubiese antepuesto a todo?
Esperanza vana, atenienses; ni yo ni ninguin otro hubiera podido
hacerlo. Pero la tnica cosa que me he propuesto toda mi vida,
en publico y en particular, es no ceder ante nadie, sea quien
fuere, contra la justicia, ni ante esos mismos que mis
calumniadores quieren convertir en mis discipulos.

Jamas he pretendido ensefiar a nadie, y si ha lLabido
algunos jovenes o ancianos que han tenido deseo de verme ala
obra y oir mis conversaciones, no les he negado esta satisfaccion,
porque como no es mercenario mi oficio, no rehuso el hablar,
aun cuando con nada se me retribuye; y estoy siempre a
disposicion de ricos y pobres, para que me pregunten, y si lo
prefieren, para que me respondan a las cuestiones que yo
suscite.

Y si entre ellos hay algunos que se han hecho hombres de
bien o malhechores, no hay que alabarme ni reprenderme por
ello, porque no soy yo la causa, puesto que jamas he prometido
ensefarles nada, vy de hecho nada les he ensefiado; y si alguno se
alaba de haber recibido lecciones privadas o escuchado de mi
cosas distintas de las que digo publicamente a todo el mundo,
estad persuadidos de que no dice la verdad.

XXII. Entonces. ;Por qué algunos oyentes gustan pasar
conmigo gran parte de su tiempo? Creedme, atenienses, os he
dicho la pura verdad, les place, al oirme, ver como examino a los
que se creen sabios y no lo son. Lo que, en efecto, no deja de
ser agradable. Como os dije antes, es el dios mismo el que me ha
dado esta orden por medio de oraculos, por suefios y por todos
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los demds medios de que la divinidad puede valerse para hacer
saber a los hombres su voluntad.

Si lo que digo no fuese cierto, os seria facil conven-
cerme de ello; porque si yo corrompia a los jovenes y de
hecho estuviesen ya corrompidos, serfa preciso que los mas
avanzados en edad, vy que saben en conciencia que les he dado
perniciosos consejos en su juventud, se levantasen contra mi y
me hiciesen castigar; v si no querrian hacerlo, seria un deber de
las personas de su familia, padres, hermanos y otros parientes,
venir a pedir venganza contra el corruptor. Veo muchoes de ellos
que estan presentes como Critdn, que es de mi demo v de mi
edad, padre de Critébulo, que aqui se halla; Lisanias de Esfetios,
padre de Esquines, también presente; Antifon, de Cefisia, padre
de Epigenio; v muchos otros, cuyos hermanos han estado en
relacibn conmigo, como Nicostrato, hijo de Teozétidas v
hermano de Teodoto; Teodoto ha muerto y por tanto no tiene
necesidad del socorfo de su hermano. Veo también a Paralio,
hijo de Demédoco y hermano de Teages; Adimanto, hijo de
Aristén, con su hermano Platén, que tenéis delante; Eantodoro,
hermano de Apolodoro y muchos mas, entre los cuales esta
obligado Meleto a citar por lo menos a uno de ellos como
testigo de su acusacion.

Si no ha pensado en ello, atin es tiempo; yo le permito
hacerlo; que diga, pues, si puede; pero no puede, atenienses.
Veréis que todos estos estan dispuestos a defenderme, a mi que
he corrompido y perdido enteramente a sus hijos y hermanos, si
hemos de creer a Meleto y a Anito. No quiero hacer valer la
proteccién de los que he corrompido, porque podrian tener sus
razones para defenderme;perosus padres, que no he seducido v
que tienen ya cierta edad, ;qué otra razon pueden tener para
protegerme mas que mi derecho y mi inocencia? ;No saben que
Meleto es un hombre engafioso, y que yo no digo mas que la
verdad?

XXIII. He aqui, atenienses, las razones de que puedo
valerme para mi defensa; las demas que paso en silencio son de
la misma naturaleza. Pero quiza habra alguno entre vosotros,
que acorddndose de haber estado en el puesto en que yo me
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hallo, se irritara contra mi, porque peligros mucho menores los
ha conjurado, suplicando a sus jueces con lagrimas, v, para
excitar mas la compasioén, haciendo venir aqui a sus hijos, sus
parientes y sus amigos, mientras que vo no he querido recurrir a
semejante aparato, a pesar de las senales que se advierten de que
corro el mayor de todos los peligros. Quiza presentandose a su
espiritu esta diferencia, les agriara contra mi, y dando en tal
situacién su voto, se deje llevar por la colera.

Si hay alguno que abrigue estos sentimientos, lo que no
creo, pero en fin, si lo hubiera, la excusa mas racional de que
puedo valerme con él es decirle: “Amigo mio, tengo también
parientes, porque para servirme de la expresién de Homero, ‘“No
he nacido de una encina ni de una roca’, sino de seres humanos.
De suerte que tengo parientes y tengo tres hijos, de los cuales el
mayor esta en la adolescencia y los otros dos en la infancia”. Sin
embargo, atenienses, no les haré comparecer aqui para
comprometeros a que me absolvais.

¢Por qué no lo haré? No es por terquedad altanera, ni por
desprecio hacia vosotros; y dejo a un lado si miro la muerte con
intrepidez o con debilidad, porque esta es otra cuestién; sino
por mi honor, por el vuestro y por el de la ciudad entera. No me
parece reqular ni honesto que vaya yo a emplear esta clase de
medios a la edad que tengo y con toda mi reputacién verdadera
o falsa; basta que la opinién generalmente recibida sea que
Socrates tiene alguna ventaja sobre la mayor parte de los
hombres. Si los que entre vosotros pasan por ser superiores a los
demas por su sabiduria, su valor o por cualquiera otra virtud se
rebajasen de esta manera, me avergiienzo decirlo, como muchos
que he visto, que habiendo pasado por grandes personajes,
hacian, sin embargo, cosas de una bajeza sorprendente cuando
se les juzgaba, como si estuviesen persuadidos de que seria para
ellos un gran mal el tener que morir, vy de que se harian
inmortales si los absolvian; repito, que obrando asi, harian la
mayor afrenta a esta ciudad, porque darian lugar a que los
extranjeros creveran, que los mas virtuosos, de entre los
atenienses, preferidos para obtener los mas altos honores y
dignidades por eleccion de los demads, en nada se diferenciaban

163



de las mujeres; v esto no debéis hacerlo, atenienses, vosotros
que habéis alcanzado tanta nombradia; y si quisiéramos hacerlo,
estais obligados a impedirlo y declarar que condenaréis mas
pronte a aquel que recurra a estas escenas tragicas, para mover a
compasién, poniendo en ridiculo vuestra ciudad, que a aquel
que espere tranquilamente la sentencia que pronunciéis.

XXIV. Pero sin hablar de la dignidad, atenienses, no me
parece justo suplicar al juez ni hacerse absolver a fuerza de
suplicas. Es preciso persuadirle y convencerle, porque el juez no
estd sentado en su silla para complacer violando la ley, sino para
hacer justicia obedeciéndola. Asi es como lo ha ofrecido por
juramento, v no esta en su poder hacer gracia a quien le agrade,
porque esta en la obligacidén de hacer justicia. No es conveniente
que os acostumbremos al perjurio, ni vosotros debéis dejaros
acostumbrar; porque los unos y los otros seremos igualmente
culpables para con los dioses.

No esperéis de mi, atenienses, que yoO recurra para con
vosotros, a cosas que no tengo por buenas, ni justas, ni piadosas,
v sobre todo para Zeus, y menos que lo haga ahora en que me
veo acusado de impiedad por Meleto; porque si os ablandase con
mis suplicas y os forzase a violar vuestro juramento, seria
evidente que os ensefaria a no creer en los dioses, y, queriendo
justificarme, probaria contra mi mismo, que no creo en ellos.
Pero es una fortuna que esto sea asi. Creo en ellos, atenienses,
como no llega a creer ninguno de mis acusadores; y es tan
grande la persuasion, que me entrego a vosotros y a la divinidad,
a fin de que me juzguéis como creais mejor, para vosotros y para

mil.
(Platén: Apologia de Socrates)
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(*) “Oh amado Pan, y demis dioses de este lugar, concededme ¢l ser bello en mi inte-
rior. Y que cuanto tengo al exterior sea amigo de lo que hay dentro de mi, Ojala con-

sidere rico al sabio, y sea de midinero lo que nadie sino el hombre moderado puede
llevar consigo o transportar'.

(Platon: Fedro)
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LA CUESTION DE LA PERMANENCIA Y
EL MOVIMIENTO:

NS AOCRATES.— Conocer de qué manera hay que
blaprender o descubrir las cosas existentes estd quiza

Contentémonos con admitir de comin acuerdo que no hay que
partir de los nombres, sino que hay que aprender a investigar las
cosas partiendo de ellas mismas, mas bien que de los nombres.

CRATILO.- Eso parece, Socrates.

SOCR.— Guardémonos aun de que todos esos
nombres de una misma tendencia no consigan inducirnos a
error, si verdaderamente sus autores los han establecido con la
idea de que todo es presa del movimiento y de un flujo
perpetuo (pues, segin mi opinién, elios tenian esta idea), v si,
por casualidad, enlugar de que las cosas sean asi, son ellos
mismos quienes han caido en una especie de torbellino, donde
ellos se enredan y se confunden, y adonde, en consecuencia, nos
precipitan a nosotros. Examina, en efecto, admirable Cratilo, el
suefio que me ocupa a menudo. ;Hemos de decir o no que
existe una cosa bella y buena en si y que esto mismo ocurre en
todos los seres en particular?

CRAT.- Si, Socrates, eso creo yo.

SOCR.—Examinemos, pues, esta cosa en si, no para saber
si un rostro o un objeto del mismo género es bello v para saber
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si todo esto parece ser presa del flujo, sino considerando lo bello
en si. ;No diremos que siempre es semejante a si mismo?

CRAT.—Necesariamente.

SOC.—Si, pues, pasa sin cesar, ;es posible indicar ¢on una
denominacién justa primero que él es esto v luego que posee
estas caracteristicas? Mientras nosotros hablamos, ;no debe él
devenir otra cosa al momento, sustraerse a si mismo y no
hallarse ya mas en este estado?

CRAT.—-Necesariamente

SOCR.—;Como, pues, atribuir el ser a lo que no esta nunca
en el mismo estado: Si en un momento cualquiera se detiene en
el mismo estado, durante este tiempo al menos es evidente que
no se desplaza nada; vy siempre se halla en el mismo estado y es
siempre el mismo, ;cémo podra cambiar o moverse, al no
apartarse de su forma?

CRAT.—-No podria, de ninguna manera.

SOCR.—Por lo demas, tampoco podria ser conoecido por
nadie. Ante la proximidad de quien quisiera conocerlo, vendria
a ser otro y distinto, de manera que no se podria saber qué es o
cudl es su estado. Ningin conocimiento, evidentemente, conoce
el objeto al que se aplica, siéste no tiene ningin estado
determinado.

CRAT.—Asi es, como tu dices.

SOCR.-Y probablemente tampoco podria ya haber
ninguna cuestién o problema sobre el conocimiento, Cratilo, si
todo se transforma y nada permanece. Pues si esta misma cosa
que denominamos el conocimiento no cesa, por transformacion
de ser conocimiento, siempre subsistira el conocimiento. Pero si
cambia la forma misma del conocimiento, cambiara en otra cosa
distinta del conocimiento y, de momento, dejara de haber
conocimiento. Y si cambia siempre, jamas habra conocimiento.
De donde se sigue que no habra ni sujeto que pueda conocer ni
objeto que conocer. Si, por el contrario, existe siempre el sujeto
que conoce, igual que el objeto conocido, igual que lo bello,
igual que el bien, igual que cada ser en particular, esto de que
vamos a hablar me parece que no ofrece ninguna semejanza en
un flujo y una movilidad. ;Ser4 ello asi o estaré la verdad en la
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otra teoria, la de la escuela de Heréclito y de muchos otros? Me
temo que hay aqui un punto de dificil solucién. Quizd no sea
muy prudente remitirse para ello, a si mismo y a la propia alma,
con una total confianza, a los buenos servicios de los nombres v
sus autores para afirmar, como si uno posevera algin saber, y
decidir, en contra de uno mismo v de las cosas, que nada
absolutamente es sano y que todo fluye v se va como limos de
arcilla; en pocas palabras, representarse las cosas en el mismo
estado que las personas afectadas por un catarro, juzgando que
todo esta impregnado de flujo y devenir. Es posible que no lo
sea. Hay que proceder, pues, valerosamente, a un examen segin
las reglas, sin admitir nada ligeramente (eres aun joven vy estds en
la flor de la edad), y luego de la investigacién, hazme participe,

si hay ocasion de ello, de tus descubrimientos.
“CRATILO, 439a — 440d."

LA EXPERIENCIA DE PLATON

Siendo yo joven, pasé por la misma experiencia que otros
muchos; pensé dedicarme a la politica tan pronto como llegara a
ser duefio de mis actos; y he aqui las vicisitudes de los asuntos pt-
blicos de mi patria a que hube de asistir. Siendo objeto de general
censura el régimen politico a la sazén imperante, se produjo una
revolucion;al frente de este movimiento revolucionario se instau-
raron como caudillos cincuenta y un hombres: diez en el Pireo y
once en la capital, al cargo de los cuales estaba la administracion
publica en lo referente al agora y a los asuntos municipales, mien-
tras que treinta se instauraron con plenos poderes al frente del go-
bierno en general. Se daba la circunstancia de quealgunos de estos
eran allegados y conocidos mios, y en consecuencia requirieron
al punto mi colaboracién, por entender que se trataba de
actividades que me interesaban. La reaccién mia no es de
extrafiar, dada mi juventud; yo pensé que ellos iban a gobernar
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la ciudad sacandola de un régimen de vida injusto y llevandola a
un orden mejor, de suerte que les dediqué mi mas apasionada
atencion, a ver lo que conseguian. Y vi que en poco tiempo
hicieronparecer bueno como una edad de oro el anterior
régimen. Entre otras tropelias que cometieron, estuvo la de
enviar a mi amigo, el anciano Socrates, de quien vo no tendria
reparo en afirmar que fué el mas justo de los hombres de su
tiempo, a que, en unién de otras personas, prendiera a un
ciudadano para conducirle por la fuerza a ser ejecutado; orden
dada con el fin de que Socrates quedara, de grado o por fuerza,
complicado en sus crimenes; por cierto que él no obedecio, v se
arriesgd a sufrir toda clase de castigos antes que hacerse
complice de sus iniquidades. Viendo, digo, todas estas cosas v
otras semejantes de la mayor gravedad, lleno de indignacion me
inhibi de las torpezas de aquel periodo. No mucho tiempo
después cayo la tirania de los Treinta y todo el sistema politico
imperante. De nuevo, aunque ya menos impetuosamente, me
arrastrd el deseo de ocuparme de los asuntos publicos de la
ciudad. Ocurrian desde luego también bajo aquel gobierno, por
tratarse de un periodo turbulento, muchas cosas que podrian
ser objeto de desaprobacion; y nada tiene de extrafio que, en
medio de una revolucion, cierta gentes tomaran venganzas
excesivas de algunos adversarios. No obstante los entonces
repatriados observaron una considerable moderacion. Pero dio
también la casualidad de que algunos de los que estaban en el
poder llevaron a los tribunales a mi amigo Socrates, a quien
acabo de referirme, bajo la acusacion mas inicua v que menos le
cuadraba: en efecto, unos acusaron de impiedad v otros
condenaron y ejecutaron al hombre que un dia no consistié en
ser complice del ilicito arresto de un partidario de los entonces
proscritos, en ocasion en que ellos padecian las adversidades del
destierro. Al observar yo cosas como éstas y a los hombres que
ejercian los poderes publicos, asi como las leyes y las
costumbres, cuanto con mayor atencion lo examinaba, al mismo
tiempo que mi edad iba adquiriendo madurez, tanto mas dificil
consideraba administrar los asuntos publicos con rectitud; no
me parecia, en efecto, que fuera posible hacerlo sin contar con

170



-

amigos y colaboradores dignos de confianza; encontrar quienes
lo fueran no era facil, pues ya la ciudad no se regia por las
costumbres y practicas de nuestros antepasados, v adquirir otros
nuevos con alguna facilidad era imposible; por otra parte, tanto
la letra como el espiritu de las leyes se iba corrompiendo v el
numero de ellas crecia con extraordinaria rapidez. De esta
suerte vo, que al principio estaba lleno de entusiasmo por
dedicarme a la politica, al volver mi atencién a la vida publica y
verla arrastrada en todas direcciones por toda clase de
corrientes, terminé por verme atacado de vértigo, v si bien no
prescindi de reflexionar sobre la manera de poder introducir
una mejora en ella, y en consecuencia en la totalidad del sistema
politico, si dejé, sin embargo, de esperar sucesivas oportunidades
de intervenir activamente; y terminé por adquirir el
convencimiento con respecto a todos los Estados actuales de
que estan, sin excepcién, mal gobernados; en efecto, lo
referente a su legislaciéon no tiene remedio sin una
extraordinaria reforma, acompanada ademas de suerte para
implantarla. Y me vi obligado a reconocer, en la alabanza de la
verdadera filosofia, que de ella depende el obtener una vision
perfecta y total de lo que es justo, tanto en el terreno politico
como en el privado, y que no cesara en sus males el género
humano hasta que los que son recta y verdaderamente filosofos
ocupen los cargos publicos, o bien los que ejercen el poder en
los Estados llequen, por especial favor divino, a ser filésofos en
el auténtico sentido de la palabra.

......................................

El motivo de haber hablado de todo esto ha sido aleccionar
a los amigos y parientes de Dion. ¥ ahora, sobre lo va expuesto,
os voy a dar el mismo consejo y empleando las mismas palabras
por tercera vez a vosotros que sois los terceros a quienes lo dov:
No sometéis Sicilia ni tampoco ningin otro Estado a sefores
absolutos—al menos éste es mi parecer—sino a las leyes; pues
ello no redunda en beneficio ni de los que someten, ni de los
sometidos; ni de ellos, ni de sus hijos, ni de los hijos de sus hijos,
El intentarlo conduce al desastre total. Sélo los espiritus
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mezquinos y serviles gustan de aprovecharse rapazmente de tales
situaciones, espiritus totalmente ajenos a cuanto significa
bondad y justicia entre los dioses y los hombres, tanto en lo que
se refiere al porvenir como al presente. De esto es de lo que
intenté convencer primeramente a Dion, después a Dionisio y
ahora en tercer lugar a vosotros. Escuchad mi consejo, en
nombre de Zeus Salvador, patrono de la tercera oportunidad, vy
también volviendo los ojos a Dionisio y a Dién; el primero no
me escucho y vive ahora con vilipendio; el sequndo me escuchd
v ha muerto con honra: es, en efecto, cosa totalmente recta y
hermosa el sufrir lo que sea en el afan de los mayores bienes
para uno mismo y para su ciudad. Ninguno de nosotros ha
nacido inmortal, y si a alguno le ocurriera serlo no seria por ello
dichoso, como cree el vulgo; pues no hay mal ni bien que
meiezean tal nombre para los seres carentes de alma; mal y bien
pueden ser sélo patrimonio de un alma, ya esté unida al cuerpo,
ya separada de él. Hay que creer siempre y realmente en las
tradiciones y sagradas doctrinas que nos ensenan que el alma es
inmortal, que esta sometida a jueces y que sufre los maximos
castigos cuando se separa del cuerpo; de aqui que se deba
considerar al ser victima de grandes delitos e injusticias como
mal menor que cometerlos. El hombre ansioso de bienes
materiales v pobre de espiritu no escucha estas doctrinas, v si
las escucha, las ridiculiza (o al menos él asi lo cree) y se lanza
con impudente rapacidad y sin reparar en su origen sobre todo
aquello que supone en su bestial afan que le ha de servir de
medio para comer, beber, o saciarse de ese placer servil y
grosero mal llamado amor. Esta ciego, no ve el mal tan grande
que entrafia cada uno de sus delitos en esos actos de rapacidad
contaminados de impiedad, impiedad que forzosamente ha de
arrastrar el prevaricador en su peregrinaciéon sobre la tierra v en
su viaje a las moradas subterraneas, viaje vergonzoso y miserable
en todo v dondequiera. Estos razonamientos y otros por el
estilo eran los que yo empleaba para convencer a Dién, v con
toda justicia puedo sentir contra sus asesinos una indignacién
muy semejante a la que siento contra Dionisio, pues aquéllos y
éste me causaron el maximo perjuicio a mi, y puede decirse que
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a toda la humanidad; los primeros por matar al que deseaba
servirse de la justicia; el sequndo porque rehusé servirse de ella
durante todo su reinado, teniendo como tenia el mando
absoluto; si en ese reinado hubieran llegado a coincidir
realmente la filosofia y el poder, entre todos los hombres,
griegos y barbaros, hubiera hecho brillar y hubiera implantado
la recta opinién de que no hav pueblo ni hombre que pueda ser
dichoso si su vida no transcurre bajo las normas de la justicia
unida a la sensatez, ya porque las haya alcanzado en si mismo,
ya porque piadosos rectores le hayan educado e instruido
debidamente en sus costumbres. Este es el dafio que causod
Dionisio, y todos los demas dafios que ocasioné los consideraria
yo de poca monta en comparacion con éste. El asesino de Dion
por su parte ha hecho, sin saberlo, exactamente lo mismo que
Dionisio. Pues yo estoy completamente sequrc, en la medida
que un hombre puede estar sequro de otro, de que Dion, si
hubiera alcanzado el poder, no se hubiera entregado a otras
normas de gobierno que las siguientes: primero habria liberado
de la esclavitud a Siracusa, su patria, v la habria dejado
radiantemente revestida de libertad; seguidamente hubiera
puesto a contribucién todos los medios para proveer a los
ciudadanos de las mas excelentes y adecuadas leves, v a
continuacién de esto se hubiera ocupado con todo interés en
llevar a cabo la repoblaciéon de la totalidad de Sicilia v su
liberacién de los barbaros expulsando a unos y sometiendo a
otros, cosa que hubiera hecho con mayor facilidad que Hierén.
Una vez convertido esto en realidad por obra de un hombre
justo, y valeroso, y sensato vy filésofo, hubiera arraigado en la
generalidad de las gentes la misma opinién acerca de la virtud
que, si Dionisio me hubiera escuchado, hubiera llegado a ser
patrimonio, por decirlo asi de toda la humanidad y la hubiera
salvado. Pero lo cierto es que algun genio, algin espiritu
maligno se abati6 sobre todos con una secuela de ilegalidad, de
ateismo, vy, lo que es peor, de audacia, hija de la ignorancia, en
la que radican toda clase de males, y crecen, y rinden un fruto
acer"gisimo a los responsables de ella; esta ignorancia fué la que
por sequnda vez todo lo trastorné y arruiné. Pero hablemos
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bien, en gracia del buen agiiero, esta tercera vez. Sin embargo,
no quiero dejar de aconsejaros que imitéis a Dién vosotros, sus
amigos, tanto en su amor a la patria como en su sensato régimen
de vida, y que procuréis llevar a cabo, bajo mejores auspicios,
los designios de aquél; cudles eran éstos, va os lo he explicado
con toda claridad.

Si alquno entre vosotros no es capaz de vivir con la austeri-
dad dérica, de acuerdo con las costumbres tradicionales, sino que
aspira al género de vida de los asesinos de Didn, al género
de vida siciliano, no solicitéis su colaboracion ni supongais que
pusde obrar jamés en nada con lealtad e integridad; pero a todos
los demas invitadles a colaborar en la repoblacién general de
Sicilia y en la implantacién en ella de una legislacién equitativa,
ya procedan de la misma Sicilia ya de cualquier region del
Peloponeso; y no tengais tampoco miedo a Atenas, pues
también hay alli hombres que destacan entre todos los demas
por su virtud v que aborrecen el impudor de guienes no vacilan
en asesinar a sus huéspedes. Pero si lo ciertc es que esto puede
ser diferido, mientras que os estan apremiando las multiples y
diferentes discordias vy desérdenes que se producen
cotidianamente, es preciso que todo aquel a quien una
providencia divina hava dotado del mas minimo recto sentido,
entienda que no tendran fin los males de quienes han
participado en luchas intestinas hasta que los vencedores cesen
de mostrar su rencor con batallas, destierros y ejecuciones y de
ejercer venganza contra sus adversarios; hasta que, duefios de si
mismos y establecidas leyes imparciales, que no impliquen en
absoluto mayores ventajas para ellos que para los vencidos,
obliguen a éstos a observar dichas leyes por dos medios
ceercitivos: el respeto v el temor. Por el temor, mostrandoles la
superioridad de su fuerza; por el respeto, apareciendo a sus ojos
como personas que saben sobreponerse a sus pasiones v
anteponen a éstas su deseo y su capacidad de ser esclavos de las
leyes. De otro modo no hay medio de que cesen los males en un
Estado dividido en su interior; sediciones, enemistades, odios v
desconfianzas suelen ser patrimonio de las ciudades que se
hallan en tal disposicién. Es preciso que los que en cada caso
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resulten vencedores, si verdaderamente desean la salvacién
general, elijan entre ellos mismos, con preferencia a todos los
demas, a los hombres de quienes tengan mejores informes,
especialmente a los de edad madura, que tengan mujer e hijos en
su casa, cuya linea de ascendientes conocidos sea lo mas largo
posible v goce de la mejor reputacién, v que todos posean
hacienda suficiente. Suponiendo que una ciudad tenga diez mil
habitantes, cincuenta hombres que retinan estas condiciones
seran bastante. A éstos hay que atraerlos sacandolos de sus casas
con ruegos y con promesa de los maximos honores, v una vez
atraidos previa prestacion de juramento, pedirles y conminarles
a que establezcan leyes, v que su legislacion no implique
mayores ventajas para los vencedores ni para los vencidos, sino
igualdad vy comunidad de derechos para todos los ciudadanns.
Todo estriba en esto, en el establecimiento de las leves. Pues si
los vencedores se someten a ellas en mayor grado que los
vencidos, el bienestar y la felicidad inundaran el pais vy toda
clase de males huiran en desbandada; en caso contrario, no
solicitéismicolaboracionniladenadiecon quienes no atienden las
presentes recomendaciones. Todo esto guarda una estrecha
relacién con lo que Didén y yo intentamos, con toda nuestra
buena intencién, realizar en Siracusa en una sequnda tentativa.
La primera fue la que se hizo en principio con el propio
Dionisio, de llevar a la practica un plan que hubierasido un bien
para todos; pero una fatalidad superior a los designios humanos
lo ech6 todo por tierra. Intentad ahora vosotros llevarloamas
feliz término, con buena suerte y especial ayuda del cielo.
Cuando llegué, pensé que ante todo debia cerciorarme de
si realmente Dionisio estaba inflamado por el fuego, digamoslo
asi, de la filosofia, o eran infundados los insistentes rumores
que habfan llegado a Atenas. Existe un procedimiento para
realizar esta comprobacién que no carece de nobleza y es
verdaderamente adecuado para emplearlo con los tiranos, sobre
todo si estan repletos de ideas mal entendidas, cosa que vo
advert! en cuanto llequé que padecia Dionisio en alto grado. A
esta clase de personas hay que mostrarles la empresa filosofica

175



en toda su amplitud, su verdadero carécter, las dificultades que
ofrece y el esfuerzo que significa. El que lo ove, si es un
verdadero filosofo, dotado por los dioses de un caracter apto
para esta ciencia y digno de ella, juzga que se ha abierto a su
consideracién una ruta maravillosa, que debe emprenderla al
punto y que no merece la pena vivir obrando de otro modo.
Inmediatamente pone a contribucién todos sus esfuerzos y los
de la persona que dirige sus pasos, y no cesa hasta dar fin a la
empresa o adquirir fuerzas suficientes para poder caminar solo
sin necesidad de guia. De esta manera y de acuerdo con estas
convicciones vive el hombre en cuestién, dedicado a sus
ocupaciones, cualesquiera que ellas sean, pero ateniéndose
siempre y en todo a la filosofia y a un régimen de vida cotidiano
que pueda crear en él sobriedad de espiritu y con ella la maxima
facilidad de aprender y recordar y la capacidad de reflexién, v
hacia todo género de vida que no sea éste experimenta un
aborrecimiento constante. Pero los que no son verdaderos
filésofos, los que no tienen sino una tintura de opiniones, a la
manera de gentes cuvos cuerpos estan ligeramente tostados por
el sol, al ver lo mucho que hay que aprender, la magnitud de la
labor que ello significa y la moderacién del régimen de vida
que la empresa exige, juzgandolo dificil y aun imposible para ellos
no son capaces de ponerse a practicarlo, v algunos llegan a
persuadirse de que han oido bastante de todo y que no han
menester de mas esfuerzos. Esta es una prueba manifiesta e
infalible para emplearla con las personas cémodas e incapaces de
esforzarse, de modo que no pueden inculpar a quien las dirige,
sino ellos a si mismos, al no ser capaces de sequir las préacticas
adecuadas al fin perseguido.

Este fue el sentido de las palabras que yo dirigi entonces a
Dionisio, pues desde luego una explicacién completa ni vo se la
di ni tampoco él la pedia. Presumia, en efecto, de saber muchas
cosas, y por cierto las mas importantes, y de estar
suficientemente enterado a causa de las mal asimiladas
ensefianzas recibidas de los demas. Tengo entendido que
posteriormente incluso ha escrito un libro sobre las materias que
entonces aprendid, presentandolo como fruto de su propio

176



saber y no de la instruccién recibida; pero a ciencia cierta no sé
nada de ello. Ya se¢ que hay otros que han escrito acerca de estas
mismas cuestiones, pero ;quiénes son? Ni ellos se conocen a si
mismos.

Lo que si puedo decir acerca de todos los escritores
pasados o futuros que afirman estar enterados de aquello que
constituye el objeto de mis esfuerzos, bien por haberlo
aprendido de mi o de otros, o por haberlo descubierto por si
mismos, es lo siguiente: es imposible, en mi opinién, que ellos
tengan ningun conocimiento sélido de la materia. Desde luego
una obra mia referente a estas cuestiones ni existe ni existira
jamds; no se puede, en efecto, reducirlas a expresién, como
sucede con otras ramas del saber, sino que como resultado de
una prolongada intimidad con el problema mismo y de la
convivencia con él, de repente, cual si brotara de una centella, se
hace la luz en el alma y ya se alimenta por si misma. Desde
luego de una cosa estoy seguro: la exposicién de estas materias
por escrito o de palabra nadie podria hacerla mejor que yo; pero
también sé que los defectos de esta exposicion a nadie causarian
mayor disgusto que a mi. Si yo creyera que eran susceptibles de
ser expresadas satisfactoriamente por el lenguaje escrito u oral
con destino a las masas ;a qué empresa mas noble hubiera
podido dedicar mi vida que a escribir algo que representaria un
maximo servicio para la humanidad y a sacar a luz para el
universal conocimiento la naturaleza de las cosas? Pero yo no
pienso que la llamada disquisicién filosofica sea un bien para
los hombres, excepcion hecha de una escasa minoria de ellos
que precisamente estan capacitados para descubrir la verdad por
si mismos con un minimo de iniciacion. Por lo que se refiere a
los demas, unos concebirian un injusto desprecio, totalmente
inadecuado, y otros una orqullosa y necia presuncién, en la idea
de que se hallaban instruidos en doctrinas sublimes. Todavia
tengo la intencién de hablar mas largamente de esta cuestion; tal
vez después de mis palabras se produzca una mayor evidencia
acerca de lo que estovy diciendo. Existe, en efecto, un
arqumento sélido en contra de quien se atreve a escribir lo mas
minimo sobre estas materias; ya mil veces ha sido expuesto por
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mi en otras ocasiones, pero me parece conveniente repetirlo una
vez mas.

Existen para cada uno de los serestreselementos de los
cuales hay que servirse forzosamente para llegar a su
conocimiento; el cuarto es el conocimiento mismo, v hay que
afiadir, en quinto lugar, la cosa en si, cognoscible y real. El
primer elemento es el nombre, el sequndo, la definicién; el
tercero, la imagen; el cuarto, el conocimiento. Para entender lo
que estoy diciendo, apliquémoslo a un objeto determinado v
extendamos la nocién asi adquirida a todos los demas. Existe
algo llamado “circulo” cuyo nombre es precisamente la palabra
que acabo de enunciar. Viene en segundo lugar su definicion,
compuesta de nombres y predicados: “Lo equidistante por
todas partes desde los extremos al centro”’, seria la definicién de
lo que se llama “‘redondo”, “circunferencia” y *‘‘circulo’. En
tercer lugar, la figura que se dibuja y se borra de nuevo, se traza
en giro y se destruye; pero nada de esto le sucede al circulo
mismo, al cual se refieren todas estas representaciones, en
cuanto es algo distinto de ellas. Lo cuarto es el conocimiento, la
inteligencia v la recta opinién acerca de estos objetos: todo ello
ha de considerarse como una sola cosa, que reside no en las
palabras ni en las figuras de los cuerpos, sino en las almas; por lo
que resulta evidente que es algo distinto tanto de la naturaleza
del circulo mismo como de los tres elementos anteriormente
citados. De todos estos elementos, el que mas se aproxima al
quinto por afinidad y semejanza es la inteligencia; los otros
estdn mas lejos de él. Lo mismo que a la forma circular se puede
aplicar esto a . recta, asi como a los colores, a lo bueno, lo
bello v lo justo, a todo cuerpo, tanto artificial como existente
por naturaleza; al fuego y al agua y a todas las cosas por el
estilo, a la totalidad de los seres vivos v a los caracteres
anfmicos, a toda clase de acciones y pasiones. Si en todas estas
cosas no se logra captar de alguna manera los cuatro elementos
mencionacos, jamas se llegard a participar de una nocién
perfecta del quinto. Ademads, los primeros intentan mostrar la
cualidad de cada cosa, no menos que su esencia valiéndose de
algo tan débil como es la palabra; teniendo esto en cuenta,
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ninguna persona inteligente se arriesgara a confiar sus
pensamientos a este débil medio de expresion, sobre todo
cuando ha de quedar fijado, cual es el caso de la palabra escrita.
He aqui un nuevc punto de nuestra exposicién que hay que
entender. Cada circulo de los dibujados o trazados en giro en la
practica, estd impregnado de aquello que es loopuestoal quinto
elemento, pues estd en contacto con todas sus partes con lo
recto. En cambio, el circulo en si, afirmamos, no contiene ni
poco ni mucho de la naturaleza contraria. Decimos también que
el nombre de los objetos no es una cosa fija en modo alquno no
para ninguno de ellos, v gue nada impide gque las cosas ahora
llamadas redondas sean llamadas rectas y las rectas, redondas; su
valor significativo no sera menos consistente para los que hacen
el cambio y las llaman por los nombres contrarios. Respecto de
la definicion se puede decir lo mismo, desde el momento que
estd compuesta de nombres y predicados: no hav en ella ninquna
consistencia suficientemente firme. Mil razones podrian
aducirse sobre la oscuridad de estos cuatro elementos pero la
principal es lo que acabo de decir hace un momento: que hay
dos cosas diferentes, la esencia v la cualidad, de las cuales el
alma busca conocer no cualidad sino la esencia; pero cada uno
de los cuatro elementos citados presenta al alma tanto por la
palabra como en los hechos precisamente aquello que no busca,
y le ofrece una expresion v manifestaciéon de ello expuesta en
cada caso a ser refutada por los sentidos, llenando, por decirlo
asi, de una total perplejidad v confusién a cualquier hombre.
Ahora bien, en aquellos casos determinados en los que a causa
de nuestra defectuosa educaciéon no estamos acostumbrados a
investigar la verdad y nos basta cualquier imagen que se nos
ofrece, no incurriremos en ridiculo unos ante otros, los que son
prequntados ante quienes les prequntan y son capaces de
analizar v criticar los cuatro elementos del conocimiento. Pero
en aquellos casos en que nos vemos obligados a contestar v dar
una explicacién clara acerca del quinto, cualquier persona
capacitada para refutar obtiene ventaja sobre nosotros siempre
que quiera, y consigue que el que estd explicando de palabra o
por escrito o mediante respuestas, dé la impresion a la mayvor
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parte de su auditorio de que no sabe nada sobre lo que intenta
escribir o decir; no se dan cuenta algunas veces de que no esla
mente del escritor u orador lo que queda refutado, sino la
naturaleza, esencialmente defectuosa, de los cuatro instrumentos
del conocimiento. Sin embargo, a fuerza de discurrir sobre
todos ellos, recorriendo cada uno en todos los sentidos, a costa
de mucho esfuerzo se produce en una mente bien constituida el
conocimiento de un objeto bien constituido a su vez. Pero si las
disposiciones son naturalmente malas, y éste es, en la mayoria
de las personas el estado natural del alma, tanto por lo que se
refiere a la capacidad de aprender como a lo que se llama
cardcter moral (otras veces tal estado es consecuencia de una
corrupcién), a estas personas ni el propio Linceo podria hacerles
ver con claridad. En una palabra, al hombre que carece de
afinidad con la materia en cuestién, ni la facilidad intelectual ni
la memoria podrian proporcionérsela, pues en principio no se
produce en naturalezas ajenas a dicha materia. De modo que
aquellos que no sean naturalmente inclinados y espiritualmente
afines a la justicia y todas las demas virtudes—aunque en otros
aspectos tengan facilidad para aprender y recordar—asi como los
que poseyendo afinidad natural carezcan de capacidad
intelectual y de memoria, no conoceran jamas, ni unos ni otros,
la verdad sobre la virtud y el vicio en la medida en que se puede
conocer. Pues es preciso aprender ambas cosas conjuntamente,
lo verdadero y lo falso de todo aquello que tiene un ser real, por
medio de un intenso ejercicio y largo tiempo, como al principio
dije. Cuando a costas de mil esfuerzos son puestos en contacto
unos con otros los diferentes elementos, nombres v
definiciones, percepciones de la vista v de los demads sentidos,
cuando son sometidos a benévolas discusiones criticas, en que
preguntas y respuestas estan hechas sin mala intencién, brota de
repente la inteligencia v comprensién de cada objeto, que
alcanza en su esfuerzo el maximo limite de la capacidad
humana. Por consiguiente, todo hombre que toma en serio lo
que en serio debe ser tomado, se guardard muy bien de
exponerlo a la malevolencia y falta de capacidad de las gentes,
confidndolo a la escritura. De todo esto hay que sacar la
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conclusién, en una palabra, de que cuando se ve un escrito de
alguien, ya sea de un legislador sobre las leyes, va sea un tratado
cualquiera sobre cualquier otra materia, las cuestiones expuestas
no son consideradas por el autor como de mayor gravedad, si es
que él por su parte es hombre grave,sino que aquello se halla
depositado en la parte mas selecta de su ser. Pero si él,
concediendo realmente importancia a tales cuestiones las ha
confiado a los caracteres escritos entonces sequramente es que,
no los dioses, sino los hombres, le han hecho perder la razén .

(La séptima Carta. Trad.: Margarita Toranzo.)

LA FIGURA DEL FILOSOFO

SOCRATES.— Con toda sequridad, las gentes que han
dedicado su vida a la busqueda filoséfica, cuando se presenten
ante los tribunales pareceran retéricos ridiculos.

TEODORO.—;Qué quieres decir?

S.—Aquellos que desde la juventud se han desenvuelto
entre los tribunales v los pleitos, se exponen a ser personas
educadas unicamente para servir, v no hombres libres,
comparados con los que se nutrieron de la filosofia y de los
estudios que ésta inspira.

T.—;Por qué?

S.—Porque para los hombres libres el principal bien es el
ocio, y lo tienen siempre presente. Sus discursos los hacen
durante su tiempo de ocio y en paz.. Poco les importa la
longitud o la brevedad de sus argumentos, con tal de alcanzar la
verdad. Los otros hablan como personas a las que falta tiempo.
El agua que fluve ante ellos no espera. No poseen libertad para
explicar a su gusto el tema de sus razonamientos; la necesidad
les urge, pues tienen preparado ante ellos al litigante “ontrario
con una acta de acusacién, cuyos articulos, una vez
establecidos, son como barreras que no pueden franquearse,
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quedando consagrados por lo gue ellos llaman el juramento
reciproco. No constituyen otra cosa sino esclavos litigando ante
un maestro comun que celebra la sesion teniendo entre las
manos una querella cualquiera. Todas estas pruebas fuerzan sus
energias, agudizan su ingenio y les hacen sabios en el maneio de
las palabras v en las maneras de actuar, capaces de adular al
maestro, logrando que sus almas se vuelvan raquiticas v
retorcidas. Su desarrollo intelectual, su rectitud v su libertad les
fueron arrebatadas desde muyv jovenes por esa esclavitud que les
obligd alas prdcticas tortuosas, arrojande a sus almas todavia
liernas en tan graves peligros v temores, que al no poder oponer
lo justo v lo verdadero como soporte, se volvieron hacia la
mentira v la injusticia, encorvandose v doblegandose cada vez
mas. Tampoco hay nada sano en su pensamiento cuando su
adolescencia se torna virilidad v cuando su malicia v su
sabiduria resultan perfectas, o al menos asi lo creen.

“Lo que le ha ocurrido de bueno o de malo a la ciudad, la
tara que a ésta le han transmitido sus antepasados,hombreso
mujeres, el filosofo lo ignora, como si se tratara del nimero de
barriles que se necesitarian para llenar el mar. Y él mismo no
sabe que desconoce todo esto, porque si se abstiene no es por
vanagloria, sino porque en realidad su cuerpo sélo posee en la
ciudad localizacién v morada. Su pensamiento, para el cual esto
es solo mezquindad, va que no lo tiene en cuenta, pasea su
vuelo por todas partes, como dice Pindaro, “sondeando los
abismos de la tierra’ y midiendo sus extensiones, siguiendo la
marcha de los astros hasta “el término de las profundidades
celestes’” y escrutando la naturaleza de cada realidad en su
detalle y en su conjunto, sin descender jamas a aqguello
inmediatamente proximo.

T.—;Oué quieres decir con esto, Socrates?

S.—Tales observaba de tal modo a los astros, Teodoro, que
puesta la mirada en los cielos, acabd cayéndose a un pozo. Una
tracia, amable y graciosa doncella, se dice que se burlé de su
celo en saber 1o que pasa en el cielo, cuando no era capaz de ver
lo que tenia delante de él a sus pies. Esta burla se extiende a
todos aquellos que pasan su vida filosofando. Y es que
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realmente tal ser no conoce ni a su préjimo ni a su vecino, ni
incluso sabe si él mismo es hombre o pertenece a cualquier otro
rebafio. Pero ;qué es el hombre? ;Por qué debe distinguirse
una tal naturaleza de las otras en su actividad o pasividad
propias? He aqui cual es la biisqueda y la investigacién a las que
consagra el filésofo todas sus fatigas... Amigo mio, como te
decia al principio, asi es nuestro filésofo, tanto en el comercio
privado como en la vida ptblica. Cuando en los tribunales o en
cualquier otros sitio le es necesario, en contra de su voluntad,
tratar de cosas que estan a sus pies, bajo sus ojos, hace reir no
solamente a las mujeres tracias, sino a toda la multitud, cayendo
por falta de experiencia en todos los pozos v en todas las
perplejidades, v su terrible torpeza le da aspecto de tonto.
Cuando se rivaliza en injurias, no posee insultos apropiados para
lanzar contra nadie, va que no sabe nada malc 7= a=die. Ho
descuidado el aprenderlo.

““El filo6sofo juzga obtusos y cortos de visién = -cuellos que
se vanaglorian de sus genealogias o de la nobleza de aquel que
puede hacer ostentacidén de siete abuelosricos;lo: considera
gentes cuya falta de instruccién les imp:de tener
constantemente la vista puesta sobre el conjunto ce las cosas,
para poder comprender que abuelos y bisabuelos tcr © = mundc
los tiene por mirfadas, miriadas que no podrian coniarse, en las
que ricos y pobres, reyes vy esclavos, barbaros v ne=lenos han

pasado diez mil y diez mil veces mas por la linea ger - logica de
cualquiera. Que alguien se vanaglorie de una serie de cinco
antepasados, iratando de relacionarse con Hércule:. 0 de

Anfitrién, al filosofo le parece totalmente mezquino. El
veinticincoavo antepasado de Anfitrién fue quien el azar quiso,
sin hablar del cincuenta antepasado de ese venticincoavo; v el
sabio se burla de aquellos que no saben hacer este cdlculo ni
rechazar la estupidez que hincha de vanidad sus almas. Asi pues,
en todas las ocasiones el filésofo es motivo de risa para la
multitud, ya por creer que manifiesta un excesivo desdén hacia
los demas, ya porque, en lo concreto, no sabe ver lo que tiene a
sus pies.



T.—Las cosas son como tu dices, Séerates.

S.—Pero si por el contrario, amigo mio, otro es atraido por
él hacia las alturas del pensamiento v consciente en sequirle
fuera del vulgar “;qué dafio te hago yo o me haces tu? "’ para
examinar la justicia y la injusticia en si mismas, su esencia
respectiva, su diferencia en lo tocante a todo lo demés o su
mutua distincion; si, sobrepasando el tema de si “‘el rey es feliz
con sus montones de oro’’, aborda una profunda investigacion
sobre qué es la realeza, la felicidad y la desgracia humanas en su
sentido absoluto, su esencia respectiva, los caminos que
convienen a la humana naturaleza para conseqguir la primera v
escapar a la sequnda; cuando aquel cuya alma es pequefia, vacia,
quisquillosa, debe dar y defender una respuesta sobre todas esas
cuestiones, entonces ha llegado el momento de pagar su talion.
La cabeza le da vueltas desde esa altura a la que su pensamiento
se ha elevado. Su mirada cae del cielo a profundidades tan
desacostumbradas, que se angustia, no encuentra qué decir v
sélo logra tartamudear. Es entonces objeto de risa, no por parte
de las mujeres tracias o de otras personas incultas, incapaces de
sentir su ridiculo, sino por parte de todos aquellos que fueron
educados al revés que los esclavos. Asi se comportan uno v otro,
Teodoro. Uno, al que una lihertad real y un ocio real han
formado, aquel precisamente al que tu llamas filésofo, puede,
sin que nadie se indigne, parecer simple e inutil cuando cae en
oficios serviles y no saber, por ejemplo, como se instala una
cobertura de viaje, como se prepara un manjar o se sazona de
adulaciones un discurso. El otro lograra obtener con todo esto
un rapido y sagaz servicio. Pero no sabrallevar su abrigo sobre
el hombro derecho a la manera de un hombre libre ni adaptarse
a la armonia de los discursos para cantar dignamente la realidad
de la vida que viven los dioses v los mortales afortunados.

T.—Socrates, si pudieras persuadir a todos de lo que acabas
de decir, como lo haces conmigo, habria mas paz v menos males
entre los hombres.

S.—Poco es imposible que el mal desaparezca, Teodoro,
porque habra siempre necesariamente un contrario del bien. Es
imposible que el mal resida entre los dioses; asi pues, lo hace en
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medio de la naturaleza mortal y de la tierra de aqui abajo. Esto
demuestra que se impone un gran esfuerzo: evadirse lo mas
pronto posible de aqui abajo hacia lo alto. La evasién consiste
en asimilar a Dios en la medida de lo posible; se le asimila siendo
justo y santo en la claridad del espiritu. Hay algo, por lo tanto,
querido amigo, de lo que no es facil persuadir ala gente: que
no es por las razones predicadas por la multitud por lo que se
debe huir de la maldad v buscar la virtud, cultivando ésta v
evitando aquélla para no adquirir reputacién de malvado, sino
de persona honrada. En esto yo veo, siquiendo el refrdn, un
cuento de viejas. La verdad estriba en lo siguiente: Dios no es,
bajo ningin concepto ni de ninguna manera, injusto, sino por el
contrario extremadamente justo, y nadie se le asemeja mas que
aquel de nosotros que, siguiendo su ejemplo, trata de ser lo mas
justo posible. En esto se juzga la verdadera habilidad de un
hombre, o bien su nulidad, su falta absoluta de valor humano.
Por esto el conocimiento es sabiduria y virtud verdadera v la
ignorancia necedad y vicio manifiesto. Todas las otras
apariencias de habilidad v de sabiduria, en los diversos poderes
politicos, s6lo conducen a la fuerza bruta v, en las artes, al
oficio vil. Respecto a aquel que comete la injusticia y practica la
impiedad en sus discursos o en sus actos, vale mds no aceptar
que sea temible por su astucia. Para esas gentes, tal reproche es
vanagloria; ellos lo entienden en el sentido de que no se
consideran sus palabras vacias y a ellos mismos fardos inutiles
de la tierra, sino hombres que pretenden vivir a salvo en una
ciudad. Resulta necesario decirles lo verdadero: que ellos son
tanto mas realmente lo que no creen ser cuanto menos juzgan
serlo. Ignoran efectivamente con qué castigo se paga la
injusticia, y esto es lo que menos se debe ignorar. No se trata,
como piensan, de penas corporales o de otros dafios que a veces
evitan totalmente gracias a sus injusticias, sino de un castigo
ineludible.

T.—;Qué castigo quieres decir?

S.—Dos ejemplos, querido amigo, se nos presentan en el
seno de la realidad: uno, divino v bienaventurado; otro, vacio
de Dios y lleno de miseria. Mas ellos no ven esto; su torpeza v su
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extrema sinrazonles impiden ver que se estan asemejando al
sequndo ejemplo por sus acciones injustas y perdiendo toda
similitud con el primero. Su castigo es su propia vida, conforme
al ejemplo al que se hace semejantes. Pero digamosles que si no
se corrigen de sus malos habitos, una vez muertos, aqnel lugar
limpio de todo mal no les acogera; que aqui abajo no tendran
otra compania que su propia semejanza, malos con quienes los
malos se asocian; ante tales advertencias, esos habiles v
libertinos no creeran oir otra cosa que propoésitos de insensatos.

T.—Es sequro, Sécrates.

S.—Ya lo sé¢, amigo mio. Pero al menos existe realmente un
desengafio que no dejan de experimentar. QOue lleque el
momento en que sea necesario explicarse, de hombre a
hombre, sobre cosas que ellos mismos han hecho burla; que
consientan en ser valientes y mantenerse en su puesto, en lugar
de huir cobardemente; entonces es extrafno ver, querido amigo,
como finalmente llegan a no encontrar satisfactorias para ellos
mismos sus propias tesis. Aquella famosa retérica desaparece,
dirfamos que languidamente, v a fin de cuentas se quedan con
aspecto de nifos.

(Teetheto 172—C — 137b, 173d — 174e — 177b. Trad.: Diés).

LA DIALECTICA
I

Dinos ahora de qué naturaleza es la facultad del dialéctico,
en cuantas especies se divide la dialéctica y qué caminos sique,
porque me parece que son esos caminos los que van a
conducirnos ahora hasta nuestro objetivo, donde hallaremos,
como los viajeros, el reposo v el final de nuestro trayecto.

—No podrias sequirme, querido Glaucén—respondi—,
aunque por mi parte tengo toda la buena voluntad posible; pero
va no seria la imagen del bien lo que encontrarias, sino el
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verdadero bien en si mismo, al menos tal como a mi me parece;
si es as! realmente o no, no puedodemostrarlo en este
momento, pero se puede afirmar (;no escierto?) que
constituye algo que se le aproxima.

—Nada se opone a que sea asi.

—;No es verdad también que sélo la facultad dialéctica
puede descubrirselo a un espiritu versado en las ciencias que
nosotros hemos citado hace un instante, lo que resulta
imposible por cualquier otro camino?

—Esto también hay que afirmarlo.

—He aqui al menos— prosegui— un punto que nadie podra
negarnos: no existe ninguna otra ciencia que trate sobre Ila
manera de llegar metédicamente a la esencia de cada cosa. En
general, las artes sélo se ocupan de las opiniones y de los gustos
de los hombres y se desarrollan Unicamente en vistas a la
produccién y a la fabricacién, o a la conservacion de los
productos naturales o artificiales. En cuanto a las otras, que,
como hemos dicho, captan alguna cosa de la esencia (del ser), es
decir, la geometria y las artes a ella vinculadas, hemos visto que
su conocimiento del ser se parece a un suefo, que son incapaces
de verlo a plena luz, de tal modo que deben limitarse a
hipotesis, sin abordarlas, pues no pueden dar razon de ellas.
Ahora bien, si se toma como principio una cosa que no se
conoce vy las conclusiones y las proposiciones intermedias se
tejen con lo desconocido, se podra poner todo esto de acuerdo,
pero jamas se hard una ciencia.

—Imposible—dijo él.

—El método dialéctico—continué—es el unico que,
desechando una tras otras las hipoétesis, se eleva hasta el
principio mismo para asegurar solidamente sus conclusiones; el
unico del que de verdad se puede decir que libera al alma del
burdo cenegal donde se encuentra hundida vy la eleva hacia lo
alto, tomando a su servicio v utilizando para dicha conversién
las artes ya enumeradas. Nosotros les hemos dado muchas veces
el nombre de ciencias para sequir la costumbre, pero deberian
designarse de otro modo que implicara mas claridad que el de
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opinién, mas oscuridad que el de ciencia. Hemos admitido
anteriormente el de conocimiento discursivo...

—Soy de la opinién—prosequi—de hacer como ya hemos
hecho anteriormente; llamar ciencia a la primera divisiéon del
conocimiento y pensamiento discursivo a la sequnda, fe a la
tercera y conjetura a la cuarta; y en cuanto al grupo de las dos
ultimas, se debe darles el nombre de opinién y al grupo de las
dos priiceras, el de inteligencia, teniendo la opinién por objeto
la generacion (el devenir), y la inteligencia, la esencia.
Anadamos que lo que la esencia es en relacién a la generacién, la
inteligencia lo es en relacién a la opinién, la ciencia lo es en
relacién a la fe, v el conocimiento discursivo, en relacién a la
conjetura. En cuanto a la correspondencia (promocion,
analogia) de las cosas sobre las cuales se fundan esas distinciones
y a la divisiéon en dos de cada categoria, la de la opinién y la de
la inteligencia, dejemos esas cuestiones, para no meternos en
discursos cien veces mas largos que los precedentes.

—Por mi parte—dijo él—, yo me atengo a lo que acabas de
decir, en tanto sea capaz de sequirte.

—¢,Tu también llamas dialéctico a aquel que alcanza el
conocimiento de la esencia de cada cosa y reconoces que aquel
que no lo alcanza tiene menos inteligencia de una cosa cuanto
menos capaz es de dar razéon de ella a si mismo y a los demds?

—;Coémo me iba a negar a ello?

—Lo mismo ocurre con el bien. Si un hombre no puede
definir la idea del bien, distinguiéndola de todas las otras, si no
puede abrirse camino, como un valiente en la pelea, a través de
todas las objeciones, aplicandose a fundar sus pruebas no sobre
lo que parece, sino sobre lo que es; si no supera todas estas
dificultades mediante una infalible 1égica, no podras afirmar que
un tal hombre conoce el bien en si, ni ningun otro bien, sino
que si ha captado algun fantasmadelbien,sedebe a la opinién,
y no a la ciencia, y que su vida actual solamente significa un
suefio y un adormecimiento del que no se despierta en este
mundo, porque él descendera primero al Hades para dormir alli
un suefio completo.

(La Repdblica, VII, 532d — 534c — trad.: Chambry)
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II

SOCRATES.—Hay. dos maneras de proceder, cuya funcién
seria interesante comprender técnicamente, suponiendo que se
pudiera.

FEDRO.—- ;Cuales son?

SOCR.— La primera, llevar hacia una forma tnica,
gracias a una vision de conjunto, lo que esta diseminado en mil
lugares, con el fin de que, mediante la definicién de cada una de
esas unidades, se haga ver claramente cudl es aquella sobre la
que se quiere dirigir en cada caso la instruccién (ensefianza)...

SOCR.— Es, por el contrario, ser capaz de detallar por
especies, observando las -articulaciones naturales; es aplicarse a
no romper ninguna de las partes y evitar las maneras de un mal
descuartizador.

..—De todo esto, por mi parte, Fedro, estoy muy
encarifiado: de las divisiones y agrupaciones encaminadas a
hacerme capaz de hablar y de pensar. Ademas, si creo ver en
algun otro una aptitud para dirigir sus miradas hacia una unidad
y si advierto que ésta es la unidad natural de una multiplicidad,
de semejante hombre seré un sequidor que va “tras las huellas
que deje, como si se tratara de un Dios”. También es cierto que
a los hombres capaces de hacer eso (;tengo razén o no de
llamarlos asi? jDios lo sabe! ), hasta el presente, en todo los
casos los llamo dialécticos.

(Fedro 265c — e, 266 b. Trad.: Robin).

III

EXTRANJERO.-Dividir asi por géneros y no tomar por
otra una forma que es la misma, ni por la misma una forma que
es otra, ;no constituye, digamos, la obra de un dialéctico?

TEETHETO.— Si, Digamoslo.
EXTRA.— Aquel que es capaz de eso, tiene una mirada
bastante penetrante como para percibir una forma tinica desple-
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gada en todos los sentidos a través de una pluralidad de formas
de las que cada una es diferente de las demas; una pluralidad de
formas, mutuamente diferentes a la que una forma tnica envuel-
ve exteriormente; una forma tUnica extendida a traves de una
pluralidad de conjuntos sin romper su unidad; finalmente,
numerosas formas absolutamente solitarias. Ahora bien, ser
capaz de esto supone saber discernir, géneros por géneros, qué
asociaciones son para cada uno de ellos posibles o imposibles.

TEET.— Absolutamente.

EXTRA.— Ese don, el don de la dialéctica, no se lo
concederd a ningun otro (me imagino) que no sea aquel que
filosofa con toda pureza y justicia.

TEET.— ;Como se lo voy a conceder a ningn otro?

EXTRA.— He aqui, pues, en qué lugar podremos
encontrar al filésofo  cuando ahora o mds tarde vayamos a
buscarlo. A él mismo resulta dificil verle con plena claridad,
pero esta dificultad no es del mismo orden en lo que a él
concierne que en lo que concierne al sofista.

TEET.— ;Cémo eso?

EXTRA.— Este se refugia en la oscuridad del no-ser,
se adaptaaella a fuerza de vivir en ella y, debido a la oscuridad
del lugar, resulta dificil captarle plenamente. ;No es verdad?

TEET.— Asi parece.

EXTRA.— En cuanto al filésofo, se aplican continua-
mente sus razonamientos a la forma del ser, y es dificil
de ver debido al resplandor que brilla en esa region, porque los
ojos del alma vulgar no son capaces de mantener su mirada fija

en lo divino.
(El Sofista, 253d — 254b.)

LA INICIACION DEL FILOSOFO

Pero a ti te dejaré ya y me ocuparé del discurso sobre el
Amor, que un dia escuché a una mujer de Mantinea, Diotima,
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que no solo era sabiaen estas cuestiones, sino en otras muchas;
tanto es asi que, por haber hecho antafio, con anterioridad a la
peste, un sacrifcio los atenienses, aplazd por diez afos la
epidemia. Fue precisamente esa mujer mi maestra en las cosas
del amor, v el discurso que me pronuncié voy a intentar
repetiroslo tomando como punto de partida lo que hemos
convenido Agatéon y yo, hablando conmigo mismo, en la forma
que pueda. Y como, segun indicaste tu, Agaton, se debe
exponer primero qué es el Amor en siy cual es su naturaleza, y
después sus obras, me parece que o que mas facil para mi es
hacer mi relato, cifiéndome a las pregquntas que entonces me iba
haciendo la extranjera. Sobre poco mas o menos también yo
habia aducido ante ella otras tantas razones, como las que ahora
ha aducido Agatén ante mi: que el Amor era un gran dios y que
tenia por objeto las cosas bellas, pero ella me fue refutando con
los mismos argumentos que yo a él: que no era ni bello, segin
pretendian mis palabras, ni bueno.

—; Coémo dices, Diotima? —le repliqué yo—. Entonces es feo
el Amor y malo?

— No hablaras con respeto? —me dijo—. Es que crees que lo
que no sea bello habra de ser por necesidad feo?

—Exactamente.

—Ylo queno sea sabio, ignorante? No te has dado cuenta
que existe algo intermedio entre la sabiduria y la ignorancia?

—;Qué es eso?

—El tener una recta opinién sin poder dar razén de ella.
;No sabes —prosiguié— que esto no es ni conocimiento, pues
una cosa de la que no se puede dar razon no puede ser
conocimiento, ni tampoco ignorancia, pues no puede ser
ignorancia lo que alcanza la realidad? Mas bien, supongo yo, es
la recta opinién algo asi como un intermedio entre la sabiduria
y la ignorancia.

—Es verdad —respondi yo— lo que dices.

—Asi, pues, no pretendas hacer por necesidad logica lo que
no es bello, feo, ni lo que no es bueno, malo. Y de la misma
manera también en lo que al Amor atafie, va que reconoces que

191



no es ni bueno ni bello, tampoco creas que debe ser feo o malo,
sino algo intermedio entre estos dos extremos.

—Pero el caso es —le dije yo—, que todos estdn de acuerdo
en que es un gran dios.

— ;Te refieres a todos los ignorantes o a todos los sabios?
—me replico.

—A todos, sin excepcién.

—Y como pueden estar de acuerdo, Socrates —me dijo
sonriendo—, en que es un gran dios, aquellos que niegan incluso
que sea dios?

—¢Quiénes son esos? —le pregunté.

—Uno eres ti —me contesto—, y otra yo.

Yo, entonces, le dije:

—;Como dices esto?

—Muy sencillamente —me replico—. Dime: ;No afirmas
que todos los dioses son bienaventurados y felices? ;O es que
te atreverfas a afirmar que hay alguno entre los dioses que no
sea bello y feliz?

— jPor Zeus! , yo no —le dije.

— ;Y nollamas bienaventurados precisamente a los que
poseen las cosas buenas y las cosas bellas?

—Exacto.

—Pues, al menos, en lo que toca al Amor, has reconocido
que su indigencia de cosas buenas y bellas le hace desear esas

—Lo he reconocido, en efecto.

—;Como puede ser, sequn eso, dios el que no tiene parte de
lo bello y de lo bueno?

—Es imposible, al parecer.

—;Ves ahora —me dijo—, que ti tampoco consideras dios al
Amor?

—;Qué cosa puede ser entoncesel Amor? —le objeté—. ;Un
mortal?

—No, ni mucho menos.

—Entonces, ;qué?

—Como en los casos anteriores —repuso—, algo intermedio
entre mortal e inmortal.
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—¢Qué, Diotima?

—Un gran genio (daimon), Socrates, pues todo lo que es
genio, esta entre lo divino y lo mortal.

—Y ;qué poder tiene? —le repliqué yo.

—Interpreta y transmite a los dioses las cosas humanasy a
los hombres las cosas divinas, las stplicas y los sacrificios de los
unos vy las érdenes y las recompensas a los sacrificios de los
otros. Colocado entre unos y otros rellena el hueco, de manera
que el Todo quede ligado consigo mismo. A través de él discurre
el arte adivinatoria en su totalidad y el arte de los sacerdotes
relativa a los sacrificios, a las iniciaciones, a los encantos, a la
mantica toda y a la magia. La divinidad no se pone en contacto
con el hombre, sino que es a través de este género de seres por
donde tiene lugar todo comercio y todo didlogo entre los dioses
y los hombres, tanto durante la vigilia como durante el suefio.
Asi, el hombre sabio con relacién a tales conocimientos es un
hombre ‘genial’ y el que lo es en otra cosa cualquiera, bien en
las artes o en los oficios, un simple menestral. Estos genios, por
supuesto, son muchos y de muy variadas clases y uno de ellos es
el Amor.

—Y quién essu padre —le prequnté— y quién es su madre?

—Mas largo es de explicar, pero sin embargo, te lo diré.
Cuando nacié Afrodita, los dioses celebraron un banquete v
entre ellos estaba también el hijo de Metis (la Prudencia), Poro
(el Recurso). Una vez que terminaron de comer, se presento a
mendigar, como era natural al celebrarse un festin, Penia (la
Pobreza) y quedése a la puerta. Poro, entretanto, como estaba
embriagado de néctar —aun no existia el vino—, penetré en el
huerto de Zeus y en el sopor de la embriaguez se puso a dormir.
Penia entonces, tramando, movida por su escasez de recursos,
hacerse un hijo de Poro, del Recurso, se acosté a su lado vy
concibi6 al Amor. Por esta razon el Amor es acolito y escudero
de Afrodita, por haber sido engendrado en su natalicio, v a la vez
enamorado por naturaleza de lo bello, por ser Afrodita también
bella. Pero, como hijo que es de Poro y de Penia, el Amor
quedé en la situacién siguiente: en primer lugar es siempre
pobre y estd muy lejos de ser delicado y bello, como lo supone,
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el vulgo, por el contrario, es rudo y escudlido, anda descalzo y
carece de hogar,duerme siempre en el suelo y sin lecho,
acostdndose al sereno en las puertas y en los caminos, pues por
tener la condicion de su madre, es siempre compafiero
inseparable de la pobreza. Mas por otra parte, segun la
condiciéon de su padre, acecha a los bellos y a los buenos, es
valeroso, intrépido y diligente; cazador temible, que siempre
urde alguna trama; es apasionado por la sabiduria y fértil en
recursos: filosofa a lo largo de toda su vida y es un charlatan
terrible, un embelesador y un sofista. Por su naturaleza no es
inmortal ni mortal, sino que en un mismo dia a ratos florece v
vive, si tiene abundancia de recursos, a ratos muere y de nuevo
vuelve a revivir gracias a la naturaleza de su padre. Pero lo que se
procura, siempre se desliza de sus manos, de manera que no es
pobre jamas el Amor, ni tampoco rico. Se encuentra en el
término medio entre la sabiduria y la ignorancia. Pues he aqui
lo que sucede: ninguno de los dioses filosofa ni desea hacerse
sabio, porque va lo es, ni filosofa todo aquel que sea sabio. Pero
a su vez los ignorantes ni filosofan ni desean hacerse sabios, pues
en esto estriba el mal de la ignorancia: en no ser ni noble, ni
bueno, ni sabio y tener la ilusién de serlo en grado suficiente.
Asi, el que no cree estar falto de nada no siente deseo de lo que
no cree necesitar.

—Entonces, ;quiénes son los que filosofan, Diotima —le
dije yo—, si no son los sabios ni los ignorantes?

—Claro es ya incluso para un nifio —respondié— que son
los intermedios entre los unos y los otros, entre los cuales estara
también el Amor. Pues es la sabiduria una de las cosas mas
bellas y el Amor es amor respecto de lo bello, de suerte que es
necesario que el Amor sea filésofo y, por ser filésofo, algo
intermedio entre el sabio y el ignorante. Y la causa de estas
tendencias ingénitas en él es su origen, pues es hijo de un padre
sabio y rico en recursos y de una madre que no es sabia y carece
de ellos. La naturaleza, pues, de ese genio, jOh querido
Sécrates! |, es la que se ha dicho; y en cuanto a esa idea errénea
que te forjaste sobre el Amor no es extrafio que se te ocurriera.
Th te imaginaste, al menos me lo parece sequn puedo colegir de
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tus palabras, que el Amor era el amado y no el amante. Por este
motivo, creo yo, te parecia sumamente bello el Amor, porque lo
amable es lo que en realidad es bello, delicado, perfecto v digno
de ser tenido por feliz y envidiable. En cambio, el amante tiene
una naturaleza diferente, que es tal como yo la describi.

Entonces yo le dije:

—Admitido, extranjera. Dices bien, pero siendo el Amor
asi, ;qué utilidad tiene para los hombres?

—Esto es precisamente lo que voy a intentar explicar a
continuacién —me respondié—. Es por una parte el Amor en si
y en su origen tal y como se ha dicho, y por otra es amor de las
cosas bellas, como ta dices. Pero si alguien nos preguntase:
¢;respecto de qué es el Amor amor de las cosas bellas, oh
Sécrates y ta, Diotima? O asi, con mayor claridad: el amante
de las cosas bellas las desea: ;qué desea?

—Que lleguen a ser suyas —le respondi yo.

—Pero todavia requiere tu respuesta la siguiente pregunta:
;Qué le sucedera a aquel que adquiera las cosas bellas?

—No tengo todavia muy a la mano una respuesta para esta
pregunta —le contesté yo.

—Pues bien —dijo ella—, suponte que, cambiando los
términos y empleado en vez de bello bueno se te preguntase:
Veamos, Socrates, el amante de las cosas buenas, las desea: ;qué
desea?

—Que lleguen a ser suyas —le contesté.

—Y qué le sucedera a aquel que adquiera las cosas buenas?

Esto te lo puedo responder con mayor facilidad —le dije—;
sera feliz.

—En efecto —replico—; por la posesiéon de las cosas buenas
los felices son felices, y ya no se necesita agregar esta pregunta:
;Para qué quieres ser feliz el que quiere serlo? , sino que parece
que la respuesta tiene aqui su fin.

—Es verdad lo que dices —le repliqué.

—Pues bien, ese deseo y ese amor, ;crees que es una cosa
comun a todos los hombres y que todos quieren que las cosas
buenas les pertenezcan siempre? ;Qué respondes?

—Eso mismo —le dije—, que es algo comun a todos.
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—; Por qué entonces, Socrates —me dijo—, no afirmamos que
todos los hombres aman, si es verdad eso de que todos aman las
mismas cosas siempre, sino que decimos que unos aman y otros
no?

—También a mi —le contesté— me extrafia eso.

—Pues no te extrafie —dijo—. El motivo de ello es que
hemos puesto aparte una especie de amor y la llamamos amor,
dandole el nombre del todo, mientras que con las restantes
empleamos nombres diferentes.

— ;Me puedes poner un ejemplo? —le prequnté.

—El siquiente. Sabes que el conceptode ‘“creacion’ (poieesis)
es algo muy amplio, ya que ciertamente todo lo que es causa de
que algo, sea lo que sea, pase del no ser al ser es “‘creaciéon”, de
suerte que todas las artes son creaciones y los artesanos de éstas,
creadores o “poetas’”

—Es verdad lo que dices.

—Pero, sin embargo —prosiquié Diotima—, sabes que no se
les llama poetas, sino que tienen otros nombres, v que del
concepto total de creacion se ha separado una parte la relativa a
la musica y al arte métrica, que se denomina con el nombre del
todo. “Poesia’, en efecto, se llama tan sélo a ésta, v a los que
poseen esa porcién de “‘creacion”, “poetas’.

—Dices la verdad —dije.

—Pues bien, asi ocurre también con el amor. En general
todo deseo de las cosas buenas y de ser feliz es amor. Ese Amor
grandisimo y engafioso para todos. Pero unos se entregan a él
de muy diferentes formas, en los negocios, en la aficién a la
gimnasia, o en la filosofia, y no se dice que amen, ni se les llama
enamorados. En cambio, los que se encaminan hacia él y se
afanan segin unasola especie detentan el nombre del todo, el de
amor, vy sélo de ellos dice que aman y que son amantes.

—Es muy probable —le dije yo— que digas la verdad.

—Y corre por ahi un dicho —continu6— que asegura que
los enamorados son aquellos que andan buscando la mitad de si
mismos, pero lo que yo digo es que el amor no es de mitad ni de
todo, si no se da, amigo mio, la coincidencia de que éste sea de
algin modo bueno, ya que aun sus propios pies v sus propias
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manos estan dispuestos a amputarse los hombres, si estiman que
los suyos son malos. No es, pues, sequn creo, lo propio de uno
mismo a lo que siente apego cada cual, a no ser que se llame a lo
bueno, por un lado, particular y propio de uno mismo y a lo
malo, por otro, extrafio. Pues no es otra cosa que el bienlo que
aman los hombres. ;Tienes acaso otra opinién?

— jPor Zeus! Yono —le respondi.

—:;Entonces  —dijo ella, se puede decir asi, sin mas, que los
hombres aman lo bueno?
—Si —respondi.

—¢Y qué? ;No ha de anadirse —dijo— que aman también
poseer lo bueno?

—Ha de anadirse.

—¢Y no solo poseerlo, sino también poseerlo siempre?

~También se ha de afiadir eso.

—Luego, en resumidas cuentas, el objeto del amor es la
posesién constante de lo bueno.

—Es completamente cierto —respondi— lo que dices.

Pues bien —dijo Diotima—, ya que el amor es siempre esto,
;de qué modo deben persequirlo lo que le persiguen y en qué
accion, para que su solicitud y su intenso deseo se pueda llamar
amor? ;Qué accién es por ventura ésta? ;Puedes dzcirlo?

—No, por supuesto —le dije—. En otro caso, Diotima, no te
hubiera admirado por tu sabiduria ni hubiera venido con tanta
frecuencia a verte con el fin de aprender eso mismo.

—Pues bien — replicé—, yo te lo diré. Es esta accion la
procreacion en la belleza tanto sequn el cuerpo como segun el
alma.

Arte adivinatoria requiere eso que dices —le contesté yo—.
No lo entiendo.

—Pues bien replico ella—, te lo diré con mayor claridad.
Conciben todos los hombres, joh, Sécrates! , no sélo segin su
cuerpo sino también seqin su alma, y una vez que se llega a
cierta edad desea procrear nuestra naturaleza. Pero no puede
procrear en lo feo, sino tan sélo en lo bello. La unién de varén v
de mujer es procreacién y es una cosa divina, pues la prefiez y la
generacion son algo inmortal que hay en el ser viviente, que es
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mortal. Pero ambos actos es imposible que tengan lugar en lo
que no esta en armoniacon ellos;ylo feoes inadecuado para
todo lo divino v lo bello, en cambio, adecuado. La Belleza es,
pues, la Moira y la Ilitiya del nacimiento de los seres. Por ese
motivo, cuando se acercan a un ser bello lo que esté prenado se
sosiega, se derrama de alegria, alumba y procrea. En cambio,
cuando se aproxima a un ser feo, su rostro se ensombrece, se
contrae entristecido en si mismo, se aparta, se repliega y no
procrea, sino que retiene dolorosamente el fruto de su
fecundidad. De ahi precisamente que sea grande la pasién por lo
bello que se da en el ser que esta prefiado y abultado ya por su
fruto, porque lo bello libera al que lo posee de los grandes
dolores del parto. Pues no es el amor, Socrates, como tu crees,
amor de la belleza.

—Entonces, ;qué es?

—Amor de la generacién y del parto en la belleza.

—Sea —dije yo.

—Asi es, en efecto. Mds ;por qué es de la generacion?
Porque es la generacién algo eterno e inmortal, al menos en la
medida que esto puede darse en un mortal. Y es necesario,
sequn lo convenido, que desee la inmortalidad juntamente con
lo bueno, si es que verdaderamente tiene el amor por objeto la
posesion perpetua de lo bueno. Necesariamente, pues segin se
deduce de este razonamiento, el Amor sera también amor de la
inmortalidad.

—Estas son en conjunto las ensenanzas que me fue dando, en
las distintas ocasiones en que habl6 sobre cosas del amor. Pero
un buen dia me prequnto:

—;Qué esen tuopinion, Socrates, la causa de ese amor v de
ese deseo? ;No te das cuenta de cudn extrafio es el estado por
que pasan todos los animales una vez que les entra el deseo de
engendrar? ; que tanto los terrestres como los volatiles enferman
todos y sienten tendencias amorosas, primero respecto al unirse
mutuamente y luego respecto a la crianza de la prole, en defensa
de la cual estan dispuestos no sélo a luchar, incluso los mas
débiles contra los mas fuertes, v a sacrificar su vida, sino
también a extenuarse ellos mismos de hambre y hacer cualquier
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otro sacrificio con tal de poderla alimentar? Los hombres, es
cierto, cabe pensar que hacen esto por calculo, pero en cuanto a
los animales, ;qué causa hay para que sientan tan fuerte amor?
¢ Puedes decirmela?

Yo de nuevo le respondi que no sabia y ella me dijo:

—;Piensas verdaderamente llegar a ser un dia entendido en
cuestiones amorosas, si no tienes una idea de esto?

—Precisamente por eso, Diotima, como dije hace un
momento, he venido a tu lado, porque he reconocido que
necesito maestros. janda! , dime la causa de estos fenémenos v
de los demas que tengan relacién con el Amor.

—Pues bien —me contesto—, si tienes la conviccion de que
el Amor versa por naturaleza sobre aquello que hemos
convenido tantas veces, no te extrafies. En este caso, por la
misma razén que en el anterior, la naturaleza mortal busca en lo
posible existir siempre vV serinmortal. Y solamente puede
consequirlo con la procreacién, porque siempre deja un ser
nuevo en el lugar del viejo. Pues ni siquiera durante ese periodo
en que se dice que vive cada uno de los vivientes y es idéntico a
si mismo, reine siempre las mismas cualidades; asi, por ejemplo,
un individuo desde su nifiez hasta que llega a viejo, se dice que
es la misma persona, pero a pesar de que dice que es la misma
persona, ese individuo jamas reune las mismas cosas en si
mismo, sino que constantemente se estd renovando en un
aspecto y destruyendo en otro, en su cabello, en su carne, en sus
huesos, en su sangre y en la totalidad de su cuerpo. Y no solo en
el cuerpo, sino también en el alma, cuyos hébitos, costumbres,
opiniones, deseos, placeres, penas, temores, todas y cada una de
estas cosas, jamas son las mismas y en cada uno de los
individuos, sino que unas nacen y las otras parecen. Pero
todavia mucho mas extrafio que esto es el hecho de que los
conocimientos no solo nacen unos y perecen otros en nosotros,
de suerte que no somos idénticos a nosotros ni siquiera en los
conocimientos, sino que les sucede a cada uno de ellos lo
mismo. En efecto, lo que sellama *‘repasar’ tiene lugar porque el
conocimiento puede abandonarnos, pues el olvido es el escape
de un conocimiento, y el repaso, al crear en nosotros un nuevo
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recuerdo a cambio del que se ha marchado, conserva el
conocimiento, de suerte que parezca que es el mismo de antes.
De este modo se conserva todo lo mortal, no por ser
completamente y siempre idéntico a si mismo como lo divino,
sino por el hecho de que el ser que se va o ha envejecido deja
otro ser nuevo, similar a como él era. Por este medio, Socrates,
lo mortal participa de inmortalidad, tanto en su cuerpo como en
todo lo demas; lo inmortal, en cambio, participa de ella por otro
diferente. No te admires, pues, si todo ser estima por naturaleza
a lo que es retofio de si mismo, porque es la inmortalidad la
razon de que a todo ser acompairie esa solicitud y ese amor.

Después de escuchar su discurso vo quedé admirado y
exclame:

—Est4d bien, sapientisima Diotima, ;pero es esto asi de
verdad?

Entonces ella me respondié como esos cumplidos sofistas:

—Tenlo por seguro, Socrates, ya que, si quieres echar una
mirada a la ambiciéon delos hombres,de no tener en la mente
una idea de lo que he dicho, quedarias maravillado de su
insensatez, al pensar en qué terrible estado les pone el amor de
hacerse famosos y de “‘dejar para el futuro una fama inmortal”.
Por ello estan dispuestos a correr todos los peligros, mas aun
que por sus hijos, a gastar dinero, a soportar cualquier fatigay a
sacrificar su vida. Pues ;jcreestl,agregd, que Alcestis hubiera
muerto por Admeto o Aquiles por vengar a Patroclo, o vuestro
Codro por salvaguardar la dignidad real de sus hijos si no
hubieran creido que iba a quedar de ellos ese recuerdo inmortal
de su virtud que tenemos ahora? Ni por lo mas remoto. Es en
inmortalizar su virtud, segin creo, y en conseguir un tal
renombre en lo que todos ponen todo su esfuerzo, con tanto
mavor ahinco cuanto mejores son, porqie lo gue aman es lo
imperecedero. Asi, pues, los que son fecundos sequn el cuerpo
se dirigen en especial a las mujeres y ésta es la forma en que se
manifiestan sus tendencias amorosas, porque, sequn creen, se
procuran para si mediante la procreacién de hijos inmortalidad,
memoria de s mismos y felicidad para todo tiempo futuro. En
cambio, los que lo son sequn el alma... pues hay hombres
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—anadié— que conciben en las almas, mas ain que en los
cuerpos, aquello que corresponde al alma concebir y dar a luz.
Y ;qué es lo que le corresponde? : la sabiduria moral y las
demds virtudes, de las que precisamente son progenitores los
poetas todos y cuantos artesanos se dice que son inventores.
Pero con mucho, la mas grande y la mas bella forma de
sabiduria moral es el ordenamiento de las ciudades y de las
comunidades, que tiene por nombre el de moderacion v justicia.
Asi, cuando alguien se encuentra a su vez prefiado en el alma,de
estas virtudes desde nifio, inspirado como esta por la divinidad,
al llegar a la edad conveniente desea ya parir y engendrar, v
también él, seqin creo, se dedica a buscar en torno suyo la
belleza en la que pueda engendrar, pues en lo feo jamads
engendrard. Siente, por tanto, mayor apego a los cuerpos bellos
que a los feos, en razon de su estado de prefiez, y cuando en
ellos encuentra un alma bella, noble y bien dotada, muestra
entonces extraordinaria aficion por el conjunto v al punto
encuentra ante ese hombre abundancia de razones a propésito
de la virtud y de cémo debe ser el hombre bueno vy las cosas a
que debe aplicarse, e intentara educarlo. Y por tener, seqiin
creo, contacto y trato con lo bello, alumbra y da vida a lo que
tenia concebido desde antes; a su lado o separado de él se
acuerda siempre de ese ser y con su ayuda cria en comun con él
el producto de su procreaciéon, de tal manera que es una
comunidad mucho mayor que la de los hijos la que tienen entre si
los de tal condiciones, y un afecto mucho mas firme ya que tienen
en comun hijos mas bellos y mas inmortales. Es mas, todo hombre
preferiria tener hijos de tal indole a tenerlos humanos, si dirige
su mirada a Homero, a Hesiodo o a los demas buenos poetas v
contempla con envidia qué descendencia han dejado de si
mismos, que les procura inmortal fama y recuerdo por ser ella
también famosa e inmortal; o si quieres, agrego, hijos tales como
lo que ha dejado Licurgo en Lacedemonia, salvadores de
Lacedemonia v, por decirlo asi, de la Hélade. También Solén
entre vosotros es honrado por haber dado vida a las leyes y
muchos otros hombres lo son en otras muchas partes, tanto
entre los griegos como entre los barbaros, por haber mostrado
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muchas vy bellas obras y engendrado una virtud de todo género.
En honor de estos hombres son muchos ya los cultos que se han
instituido por haber tenido tales hijos; en cambio, no se han
instituido todavia en honor de nadie por haberlos tenido
humanos.

Estos son los misterios del amor, Socrates, en los que
incluso t pudieras iniciarte. Pero en aquellos que implican una
iniciacién perfecta, v el grado de la contemplacion, a los que
éstos estan subordinados si se procede con buen método, en
esos no sésiserias capaz de iniciarte. Te los diré en todo caso v
pondré toda mi buena voluntad en el empefo. Intenta sequirme
si eres capaz. Es menester —comenzo—, si se quiere ir por el
recto camino hacia esta meta, comenzar desde la juventud a
dirigirse hacia los cuerpos bellos y, si conduce bien el iniciador,
enamorarse primero de un solo cuerpo y engendrar en él bellos
discursos; comprender luego que la belleza que reside en cualquier
cuerpo es hermana de la que reside en el otro y que, si lo que se
debe persequir es la belleza de la forma, es gran insensatez no
considerar que es una sola e idéntica cosa la belleza que hay en
todos los cuerpos. Adquirido este concepto, es menester hacerse
enamorado de todos los cuerpos bellos y sosegar ese vehemente
apego a uno solo, despreciandolo y considerandolo de poca
monta. Después de eso, tener pormas valiosa la belleza de las
almas que la de los cuerpos, de tal modo que si alguien es
discreto de alma, aunque tenga poca lozania, baste ello para
amarle, mostrarse solicito, engendrar y buscar palabras tales que
puedan hacer mejores a los jovenes, a fin de ser obligado
nuevamente a contemplar la belleza que hay en las normas de
conducta y en las leyes y a percibir que todo ello esta unido por
parentesco a si mismo, para considerar asi que la belleza del
cuerpo es algo de escasa importancia. Después de las normas de
conducta, es menester que el iniciador conduzca a las ciencias,
dirija su mirada a toda esa belleza, que va es mucha, y noseaen
losucesivo hombrevily de mezquino espiritu por servir a la
belleza que reside en un solo ser, contentandose, como un
criado, con la belleza de un mancebo, de un hombre de una
norma de conducta, sino que vuelva su mirada a ese inmenso
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mar de la belleza v su contemplaciéon le haga engendrar muchos,
bellos vy magnificos discursos vy pensamientos en inagotable
filosofia, hasta que, robustecido y elevado por ella, vislumbre
una ciencia unica, que es tal como la voy a explicar y que versa
sobre una belleza que es asi. Procura —agregd— prestarme toda
la atencién que te sea posible. En efecto, el que hasta aqui ha
sido educado en las cuestiones amorosas y ha contemplado en
este orden y en debida forma las cosas bellas, acercandose ya el
grado supremo de iniciacién en el amor, adquirird de repente la
vision de algo que por naturaleza es admirablemente bello,
aquello precisamente, Socrates, por cuya causa tuvieron lugar
todas las fatigas anteriores, que en primer lugar existe siempre,
no nace ni muere, no crece ni decrece, que en sequndo lugar no
es bello por un lado y feo por el otro, ni tampoco unas veces
bello y otras no, ni bello en un respecto y feo por el otro, ni
aqui bello y alli feo, de tal modo que sea para unos bellos y
para otros feo. Tampoco se mostrara a él la belleza, pongo por
caso, como un rostro, ni como un razonamiento, ni como un
conocimiento, ni como alge que exista en otro ser, por ejemplo,
en un viviente, en la tierra, en el cielo o en otro cualquiera, sino
la propia belleza en si que siempre es consigo especificamente
unica (monoeidés), en tanto que todaslas cosas bellas participan
de ella en modo tal, que aunque nazcan y mueran las demads, no
aumenta ella en nada ni disminuye, ni padece nada en absoluto.
Asi pues, cuando a partir de las realidades visibles se eleva uno a
merced del recto amor de los mancebos y se comienza a
contemplar esa belleza de antes, se esta, puede decirse, a punto
de alcanzar la meta. He aqui, pues, el recto método de abordar
las cuestiones eréticas o de ser conducido por otro: empezar por
las cosas bellas de este mundo teniendo como fin esa belleza en
cuestion y, valiéndose de ellas como de escalas, ir ascendiendo
constantemente, yendo de un solo cuerpo ados v de dos a todos
los cuerpos bellos y de los cuerpos bellos a las bellas normas de
conducta, y de las normas de conducta a las bellas ciencias,
hasta terminar, partiendo de éstas, en esa ciencia de antes, que
no es ciencia de otra cosa sino de la belleza absoluta, v llegar a
conocer, por ultimo, lo que es la belleza en si. Ese es el
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momento delavida, joh querido Socrates! —dijo la extranjera
de Mantinea— en que mas que en ningun otro, adquiere valor el
vivir del hombre: cuando éste contempla la belleza en si. Si
alquna vez la vislumbras, no te parecera que es comparable ni
con el oro, ni con los vestidos, ni con los nifios y jovenes bellos,
a cuya vista ahora te turbas y estas dispuesto —y no soélo tu
sino también otros muchos—, con tal de ver a los amados y estar
constamentente con ellos, a no comer ni beber, si ello fuera
posible, sino tan sélo a contemplarlos v a estar en su compafiia.
;Qué es, pueslo que creemos que  ocurriria —agrego— si le fuera
dado a alguno al ver la belleza en si, en su pureza,limpia, sin
mezcla, sin estar contaminada por las carnes humanas, los colores
y demas vanidades mortales y si pudiera contemplar esa divina
belleza en si, que es tnica especificamente? ;Crees acaso que es
vil la vida de un hombre que ponga su mirada en ese objeto, lo
contemple con el 6rgano que debe y esté en union con él? ;Es
que no te das cuenta de que es unicamente en ese momento,
cuando ve la belleza con el érgano con que ésta es visible,
cuando le sera posible engendrar, no apariencias de virtud, ya
que no esta en contacto con una apariencia, sino virtudes
verdaderas, puesto que esta en contacto con la verdad; vy de que
al que ha procreado y alimenta una virtud verdadera le es
posible hacerse amigo de los dioses y también inmortal, si es que
esto le fue posible a algun otro hombre?

Estas son, Fedro y demas amigos, las palabras que dijo
Diotima; por ellas yo he quedado convencido y convencido
como estoy, intentc también persuadir a los demas de que, para
la adquisicién de ese bien, dificilmente se puede tomar un
colaborador mejor de la naturaleza humana que el Amor. Por
eso no sélo sostengo vo que todo hombre debe venerar al Amor,
sino que también venero lo que tiene relaciéon con él y lo
practico de modo preferente, incito a los demas a hacer lo
mismo y ahora y siempre hago la alabanza del poder v de la
valentia del Amor, en la medida de mi capacidad. Asi que, si te
parece bien, Fedro, ten este discurso por un encomio de Amor;
y si no, llamalo lo que te plazca y como te plazca.

(El Banquete, 201d — 212c, trad.: Luis Gil).
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EL FILOSOFO Y LA MUERTE

—Es muy posible, en efecto, que pase inadvertido a los
demds que cuantos se dedican por ventura a la filosofia en el
recto sentido de la palabra no practican otra cosa que el morir y
el estar muertos. Y si esto es verdad, seria sin duda un absurdo
el que durante toda su vida no pusieran su celo en otra cosa sino
ésta, v el que, una vez llegada, se irritasen con aquello que desde
tiempo atras anhelaban y practicaban.

Entonces Simmias, echandose a reir, exclamo:

— jPor Zeus!, Socrates, a pesar de que hace un momento no
tenia en absoluto ganas de reirme, me has obligado a ello. Pues
creo que, si el vulgo hubiera oido decir eso mismo, lo hubiera
estimado muy bien dicho respecto de los que se dedican a la
filosofia. Y con el vulgo estarian de completo acuerdo nuestros
compatriotas en que verdaderamente los que filosofan estdn
moribundos. Y dirian, ademas, que a ellos no se les escapa que
son dignos de padecer tal suerte.

—Y dirfan la verdad, Simmias, salvo en lo que a ellos no se
les escapa eso. Porque efectivamente les pasa inadvertido de qué
modo estan moribundos, en qué sentido merecen la muerte,
y qué clase de muerte merecen los que son filosofos de verdad.
Hablemos, pues, entre nosotros mismos —afiadio—, y mandemos
a aquéllos a paseo. ;Creemos que es algo la muerte?

—Sin duda alguna —le replic6 Simmias.

—Y queno es otra cosa que la separacién del alma y del
cuerpo? ;Y que el estar muerto consiste en que el cuerpo, una
vez separado del alma, se queda a un lado solo en si mismo, y el
alma a otro, separada del cuerpo, y sola en si misma? ;Es, acaso,
la muerte otra cosa que eso?

—No —respondi6é—, es eso.

—En tal caso, mi buen amigo, mira a ver si eres de la misma
opinién que yo, pues a partir de vuestro asentimiento creo que
adquiriremos mayor conocimiento sobre lo que consideramos.
Te parece a ti propio del filésofo el interesarse por los llamados
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placeres de la indole, por ejemplo de los de la comida v la
bebida?

—De ningiin modo, Sécrates —respondié Simmias.

—; Y de los placeres del amor?

—Tampoco.

—¢Y qué diremos, ademas, de los cuidados del cuerpo?
;Te parece que los considera dignos de estimacion un hombre
semejante? Asi, por ejemplo, la posesiéon de mantos v calzados
distinguidos y los restantes adornos del cuerpo te da la
impresién de apreciarlos o despreciarlos, salvo en lo que sea de
gran necesidad participar en ellos?

—A mi me parece que los desprecia —respondi6o—, al
menos, el filosofo de verdad.

—Y no te parece —prosiguib— que en su totalidad la
ocupacion de un hombre semejante no versa sobre el cuerpo,
sino, al contrario, en estar separado lo mas posible de él, v en
aplicarse al alma?

—A mi, si.

—Y en primer lugar, no esta claro en tal conducta que el
filésofo desliga el alma de su comercio con el cuerpo lo mas
posible y con gran diferencia sobre los demas hombres?

—Resulta evidente.

—Y, sin duda, Simmias, parécele al vulgo que la vida de
aquel que no considera agradable ninguna de dichas cosas, ni
toma parte en ellas, no merece la pena, y que es algo cercano a
la muerte a lo que tiende quien no se cuida en nada de los
placeres corporales.

—Es enteramente cierto lo que dices.

—¢Y qué decir sobre la adquisicion misma de la sabiduria?
;Esonoun obstaculo el cuerpo, si se le toma como compafero
en la investigacién? Y te pongo por ejemplo lo siguiente:
cofrecen, acaso, a los hombres alguna garantia de verdad la vista
y el oido, o viene a suceder lo que los poetas nos estan
repitiendo siempre, que no oimos ni vemos nada con
exactitud? Y si entre los sentidos corporales éstos no son
exactos, ni dignos de crédito, dificilmente lo serdn los demas,
puesto que son inferiores a ellos. ;No te parece asi?
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-Asi es, en efecto.

—Asi, por completo —dijo.

—Entonces —replico Sécrates— ;cudndo alcanza el almala
verdad? Pues siempre que intenta examinar algo juntamente
con el cuerpo, esta claro que es engafnada por él.

—Dices verdad

—; ¥ no es al reflexionar cuando, mas que en ninguna otra
ocasion, se le muestra con evidencia alguna realidad?

—S1.

—E indudablemente la ocasion en que reflexiona mejor es
cuando no la perturba ninguna de esas cosas, ni e! cido, ni la
vista, ni dolor, ni placer alguno, sino que, mandando a paseo al
cuerpo, se queda en lo posible sola consigo mismo vy, sin tener
en lo que puede comercio alguno ni contacto con el, aspira a
alcanzar la realidad.

—Asi es.

—:Y no siente en este momento el alma del filésofo un
supremo desdén por el cuerpo, v se escapa de él, v busca
quedarse a solas consigo misma?

—Tal parece

—;Y qué ha de decirse de lo siguiente, Simmias: afirmamos
que es algo lo justo en si, o lo negamos?

—Lo afirmamos, sin duda,jpor Zeus!

—Y que, asimismo, lo bello es algo y lo bueno también.

— jCoémo no!

—Pues bien, ;has visto ya con tus ojos en alguna ocasion
alguna de tales cosas?

—Nunca —respondié Simmias.

—;Las percibiste, acaso, con algun otro de los sentidos del
cuerpo? Y estoy hablando de todo; por ejemplo, del tamario, la
salud, la fuerza; en una palabra, de la realidad de todas las
demas cosas, es decir, de lo que cada una de ellas es. ;Es, acaso,
por medio del cuerpo como se contempla lo mds verdadero de
ellas, u ocurre, por el contrario, que aquel de nosotros que se
prepara con el mayor rigor a reflexionar sobre la cosa en si
misma, que es objeto de su consideracién es el que puede llegar
mas cerca del conocer cada cosa?
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—¢Y no haria esto de la manera mads pura aquel gue fuera a
cada cosa tan sélo con el mero pensamiento, sin servirse de la
vista en el reflexionar y sin arrastrar ningin otro sentido en su
meditacién, sino que, empleando el mero pensamiento en si
mismo, en toda su pureza, intentara dar caza a cada una de las
realidades, sola, en si misma y en toda su pureza, tras haberse
liberado en todo lo posible de los ojos, de los oidos, v, por
decirlo asi, de todo el cuerpo, convencido de que éste perturba
el alma v no la permite entrar en posesiéon de la verdad y de la
sabiduria, cuando tiene comercio con ella? ;Acaso no es éste,
oh Simmias, quien alcanzard la realidad, si es que la ha
alcanzado alguno?

—Es una verdad grandisima lo que dices, Sécrates —replicd
Simmias.

—Pues bien —continué Sécrates—, después de todas estas
consideraciones, por necesidad se forma en los que son
genuinamente filésofos una creencia tal, que les hace decirse
mutuamente algo asi como esto: “Tal vez haya una especie de
sendero que nos lleve a término (y a la razb_n) porque mientras
tengamos el cuerpo v esté nuestra alma mezclada con semejante
mal, jamas alcanzaremos de manera suficiente lo que deseamos.
Y decimos que lo que deseamos es la verdad. En efecto, son un
sin fin las preccupaciones que nos procura el cuerpo por culpa
de su necesaria alimentacion;y encima, si nos ataca alguna
enfermedad, nos impide la caza de la verdad. Nos llena de
amores, de deseos, de temores, de imagenes de todas clases, de
un incntén de naderias, de tal manera que, como se dice, por
culpa suya no nos es posible tener nunca un pensamiento
sensato. Guerras, revoluciones v luchas nadie las causa, sino el
cuerpo y sus deseos, pues es por la adquisicién de riquezas por
lo que se originan todas las guerras, v a adquirir riquezas nos
vemos obligados por el cuerpo, porque somos esclavos de sus
cuidados; v de ahi, que por todas estas causas no tengamos
tiempo para dedicarlo ala filosofia. Y lo peor de todo es que, si
nos queda algun tiempo libre de su cuidado y nos dedicamos a
reflexionar sobre algo, inesperadamente se presenta en todas
partes en nuestras investigaciones y nos alborota, nos perturba y
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nos deja perplejos, de tal manera que por su culpa no podemos
contemplar la verdad. Por el contrario, nos queda
verdaderamente demostrado que, si alguna vez hemos de saber
algo en puridad, tenemos que desembarazarnos de él v
contemplar tan sélo con el alma las cosas en si mismas.
Entonces, segun parece, tendremos aquello que deseamos v de
lo que nos declaramos enamorados, la sabiduria; tan soélo
entonces, una vez muertos, sequn indica el razonamiento, v no
en vida. En efecto, si no es posible conocer nada de una manera
pura juntamente con el cuerpo, una de dos, o es de todo punto
imposible adquirir el saber, o sélo es posible cuando hayamos
muerto, pues es entonces cuando el alma queda sola en si
misma, separada del cuerpo, y no antes. Y mientras estemos con
vida, mas cerca estaremos del conocer, segin parece, si en todo
lo posible no tenemos ningun trato ni comercio con el cuerpo,
salvo en lo que sea de toda necesidad, ni nos contaminamos de
su naturaleza, manteniéndonos puros de su contacto, hasta que
la divinidad nos libre de él. De esta manera, purificados v
desembarazados de la insensatez del cuerpo, estaremos, como es
natural, entre gentes semejantes a nosotros y conoceremos por
nosotros mismos todo lo que es puro; v esto tal vez sea lo
verdadero. Pues al que no es puro es de temer que le esté vedado
el alcanzar lo puro”. He aqui, oh Simmias, lo que
necesariamente pensaran y se diran unos a otros todos los que
son amantes del aprender en el recto sentido de la palabra. ;No
te parece a ti asi?

—Enteramente, Socrates.

—Asi, pues, comparnero —dijo Socrates—, si esto es verdad,
hay una gran esperanza de que, una vez llegado adonde me
encamino, se adquirira plenamente alli, méds que en ninguna otra
parte, aquello por lo que tanto nos hemos afanado en nuestra
vida pasada; de suerte que el viaje que ahora se me ha ocrdenado
se presenta unido a una buena esperanza, tanto para mi como
para cualquier otro hombre que estime que tiene su
pensamiento preparado y, por decirlo asi, purificado.

—Exacto —respondié Simmias.

—.Y la purificacién no es, por ventura, lo que en la

209



tradicién se viene diciendo desde antiguo, el separar el alma lo
mas posible del cuerpo y el acostumbrarla a concentrarse v a
recogerse en si misma, retirandose de todas las partes del
cuerpo, v viviendo en lo posible tanto en el presente como en el
después sola en si misma, desligada del cuerpo como de una
atadura?

—Asi es en efecto —dijo.

.Y no se da el nombre de muerte a eso precisamente, al
desligamiento y separacién del alma con el cuerpo?

—Sin duda alguna —respondié Simmias.

—Pero el desligar el alma, segun afirmameos, es la aspiracion
suma, constante y propia tan sélo de los que filosofan en el
recto sentido de la palabra; y la ocupacién de los filésofos
estriba precisamente en eso mismo, en el desligamiento vy
separacion del alma y del cuerpo. ;Si o no?

—Asi parece.

—¢Y no seria ridiculo, como dije al principio, que un
hombre que se ha preparado durante su vida a vivir en un estado
lo més cercano posible al de la muerte, se irrite luego cuando le
llega ésta?

—Seria ridiculo. ;Cémo no!

—Luego en realidad, oh Simmias —replicé Sécrates—, los
que filosofan en el recto sentido de la palabra se ejercitan en
morir, y son los hombres a quienes resulta menos temeroso el
estar muertos. Y puedes colegirlo de lo siguiente: si estdn
enemistados en todos los respectos con el cuerpo v desean
tener el alma sola en si misma, ;no seria un gran absurdo que, al
producirse esto, sintieran temor y se irritasen y no marcharan
gustosos alld, donde tienen esperanza de alcanzar a su llegada
aquello de que estuvieron enamorados a lo largo de su vida —que
no es otra cosa que la sabiduria— y de librarse de la compafiia
de aquello con lo que estaban enemistados? ;No es cierto que
al morir amores humanos, mancebos amados, esposas e hijos,
fueron muchos los que se prestaron de buen grado a ir en pos de
ellos al Hades, impulsados por la esperanza de que alli verian v
se reunirian con los seres que aforaban? Y en cambio, si
alguien ama de verdad la sabiduria, y tiene con vehemencia esa
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misma esperanza, la de que no se encontrara con ella de una
manera que valga la pena en otro lugar que en el Hades ;se va a
irritar por morir y marchard alld a disqusto? Preciso es creer que
no, compariero, si se trata de un verdadero filésofo, pues tendra
lafirme opiniobn de que en ninguna otra parte, salvo alli, se
encontrara con la sabiduria en estado de pureza. Y si esto es asi,
como decia hace un momento, ;no seria un gran absurdo que
un hombre semejante tuviera miedo a la muerte?

—Si, por Zeus —dijo Simmias—, un gran absurdo.

—;Y no te parece que es indicio suficiente de que un
hombre no era amante de la sabiduria, sino del cuerpo, el verle
irritarse cuando esta a punto de morir? Y probablemente ese
mismo hombre resulte también amante del dinero, o de honores, o
una de estas dos cosas, o las dos a la vez.

—Efectivamente —respondi6—, ocurre tal y como dices.

;Acaso no es, Simmias —prosiguié— lo que se llama
valentia lo que mas conviene a los que son asi?

—Sin duda alquna —dijo.

—;Y no es la moderacion, incluso eso que el vulgo llama
moderacién, es decir, el no dejarse excitar por los deseos, sino
mostrarse indiferente y mesurado ante ellos, lo que conviene a
aquellos tnicamente que, descuiddndose en extremo del cuerpo,
viven entregados a la filosofia?

—Necesariamente —respondio.

—En efecto —siquié Socrates—, pues si quieres considerar la
valentia y la moderacién de los demas, te parecera que es
extrafa.

—¢En qué sentido, Sécrates?

—;No sabes —prosiguié— que todos los demds consideran
la muerte como uno de los grandes males?

—Lo sé, y muy bien —dijo.

—:Y cuando afrontan la muerte los que entre ellos son
valientes no la afrontan por miedo a mayores males?

—Asi es.

—Luego el tener miedo y el temor es lo que hace valientes
a todos, salvo a los filésofos; v eso que es ilogico que se sea
valiente por temor y cobardia.
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—Completamente.

—¢Y qué hemos de decir de los que entre ellos son
moderados? ;No es por una cierta intemperancia por lo que
son moderados? Aunque digamos que es imposible, sin
embargo, lo que les ocurre con respecto a esa necia moderacion
es algo semejante al caso anterior. Temen verse privados de los
placeres que ansian, y se abstienen de unos vencidos por otros.
Y pese a que llaman intemperancia al dejarse dominar por los
placeres, les sucede, no obstante, que dominan unos, mas por
estar dominados por otros. Y esto equivale a lo que se decia
hace un momento, que en cierto modo se moderan por causa de
una cierta intemperancia.

—Asi parece.

—~Y tal vez, oh bienaventurado Simmias, no sea el recto
cambio con respecto a la virtud, el trocar placeres por placeres,
penas por penas y temor por temor, es decir, cosas mayores por
cosas menores, comosise ftratara de monedas. En cambio, tal
vez sea la inica moneda buena, por la cual debe cambiarse todo
eso, la sabiduria. Por ella y con ella quiza se compre v se venda
de verdad todo, la valentia, la moderacién, la justicia y, en una
palabra, la verdadera virtud; con la sabiduria tan sélo, se afiadan
o no los placeres v los temores v todas las demds cosas de ese
tipo. Pero si se cambian entre si, separadas de la sabiduria, es
muy probable que una virtud semejante sea una mera
apariencia, una virtud en realidad propia de esclavos y que no
tiene nada de sano ni de verdadero. Por el contrario, la
verdadera realidad tal vez sea una purificacion de todas las cosas
de este tipo, y asimismo la moderacién, la justicia, la valentia v
la misma sabiduria, un medio de purificacién. Iqualmente es
muv posible que quienes nos instituyeron los misterios no
hayan sido hombres mediocres, v que, al contrario, hayan
estado en lo cierto al decir desde antiguo, de un modo
enigmatico, que quien llega profano v sin iniciar al Hades vacera
en el fango, mientras que el que alli llega purificado e iniciado
habitara con los dioses. Pues son, al decir de los que presiden las
iniciaciones, ‘‘muchos los portatirsos, pero pocos los bacantes"”
Y éstos, en mi opinién, no son otros que los que se han
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dedicado a la filosofia en el recto sentido de la palabra. Por
llegar yo también a ser uno de ellos no omiti en lo posible
cuanto estuvo de mi parte, a lo largo de mi vida, sino que me
afané de todo corazén. Y si mi afan fue el que la cosa merecia y
he tenido éxito, al llegar alli, sabré, si Dios quiere, la exacta
verdad, dentro de un rato, sequn creo. Tal es, oh Simmias y
Cebes —dijo—, la defensa que yo hago para demostrar que es
natural que no me duele ni me irrite el abandonaros a vosotros
ni a mis amos de aqui, puesto que pienso que he de
encontrarme alli, no menos que aqui, con buenos amos v
compafieros. (Pero éste es un punto que produce sus dudas en el
vulgo). Asi que, si en mi defensa os resulta a vosotros mas
convincente que a los jueces de Atenas, me doy por satisfecho.

Al acabar de decir esto Sécrates, Cebes, tomando la
palabra, dijo:

—Oh Sécrates, todo lo demds me parece que estd bien
dicho, pero lo relativo al alma produce en los hombres grandes
dudas por el recelo que tiene de que, una vez que se separe del
cuerpo, ya no exista en ninguna parte, sino que se destruya v
perezca en el mismo dia en que el hombre muera, y que tan
pronto como se separe del cuerpo y de él salga, disipandose
como un soplo o como el humo se marche en un vuelo y va no
exista en ninguna parte. Pues, si verdaderamente estuviera en
alguna parte ella sola, concentrada en si misma y liberada de
esos males que hace un momento expusiste, habria una grande y
hermosa esperanza, oh Socrates, de que es verdad lo que td
dices. Pero tal vez requiera una justificacién y una demostracisi:
no pequefia eso de que existe el alma cuando el hombre ha
muerto, y tiene capacidad de obrar y entendimiento.

—Verdad es lo que dices —replicé Socrates—. Pero, ;qué
debemos hacer? Quieres que charlemos sobre si es verosimil
que asi sea, o0 no?

—Yo, por mi parte —repuso Cebes—, escucharia con gusto
qué opinién tienes sobre ello.

—Al menos —dijo Soécrates—, no creo que ahora dijera
nadie que me escuchase, ni aunque fuera un poeta cémico, que
soy un charlatdn y que hablo sobre lo que no me atafie. Asi que,
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si te parece, sera menester examinarlo. Y consideremos la
cuestion de este modo: ;tienen una existencia en el Hades las
almas de los finados, o no? Pues existe una antigua tradicion,
que hemos mencionado, que dice que, llegadas de este mundo al
otro las almas, existen alli y de nuevo vuelven aca, naciendo de
los muertos. Y si esto es verdad, si de los muertos renacen los
vivos, ;qué otra cosa cabe afirmar sino que nuestras almas
tienen una existencia en el otro mundo? ; pues no podria volver
a nacer si no existieran. Y la prueba suficiente de que esto es
verdad seria el demostrar de una manera evidente que los vivos
no tienen otro origen que los muertos. Si esto no es posible,
seria preciso otro argumento.

—Exacto —dijo Cebes.

—Pues bien —prosiguié Socrates—, si quieres comprender
mejor la cuestién, no debes considerarla tan sélo en el caso de
los hombres, sino también en el de todos los animales y plantas;
en una palabra, tenemos que ver con respecto a todo lo que
tiene un origen, si éste no es otro que su contrario, en todos los
seres que tienen algo que esta con ellos en oposicién andloga de
aquella en que estalo bello con respecto a lo feo, lo justo con lo
injusto, y otras innumerables cosas que estan en la misma
relacién. Esto es, pues, lo que tenemos que considerar, si es
necesario que todos los seres que tienen un contrario no tengan
en absoluto otro origen que su contrario. Un ejemplo: cuando
una cosa se hace mayor ;no es necesario que de menor que era
antes se haga luego mayor?

-Si.

—Y en el caso de que se haga mas pequefa, ;no ocurrira
que de mayor que era primero se hara después menor?

—Asi es —contesto.

—¢Y no es verdad que lo mas débil procede de lo mds
fuerte y lo mas rapido de lo mas lento?

—Si.

—:Y qué? ;Lo que se hace peor, no procede de lo mejor,
y lo mas justo, de lo mas injusto?

—Indudablemente.

—¢;Tenemos entonces probado —prequnté Socrates— de un
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modo satisfactorio, que todo se produce asi, que las cosas
contrarias nacen de sus contrarios?

—Sin duda.

—;Y qué respondes ahora? ;No hay en eso algo asi como
dos generaciones entre cada par  de contrarios, una que va del
primero al sequndo y otra que va, a su vez, del sequndo al
primero? Entre una cosa mayor y una menor ;no hay un
aumento y una disminucién? ;Y no llamamos, en
consecuencia, al primer acto aumentar y al sequndo disminuir?

—Si —contesto.

—;Y con respecto al descomponerse y al componerse, al
enfriarse y al calentarse, y a todas las cosas que oiiecen una
oposicién semejante, aunque a veces no tengamos nombres para
denominarlas, no ocurre de hecho lo mismo en todas ellas
necesariamente, que tienen su origen las unas en las otras v que
la generacién va mutuamente de cada una de ellas a su
contraria?

—En efecto —dijo.

—Entonces ;qué? —replico Socrates— Hay algo que sea
contrario al vivir de la misma manera que el dormir es contrario
al estar despierto?

—S1, lo hay —respondib.

—;Qué?

—El estar muerto.

—;Y no se origina lo uno de lo otro, puesto que son
contrarios? ; ;y no son dos las generaciones que hay entre
ambos, puesto que son dos?

—Imposible es negarlo.

—Pues bien— prosiquié Socrates—, yo te voy a hablar a ti
de una de esas parejas alas que me referia hace un momento, de
ella y de sus generaciones, y ti me vas a hablar a mi de la otra. Se
trata del dormir y del estar despiertc, y digo que del dormir se
origina el estar despierto, y del estar despierto el dormir, siendo
las generaciones de ambos una el dormirse y la otra el
despertarse. ;Te basta con lo dicho, o no?

—Desde luego que si.

—Responde ti ahora de igual manera -afiadié—, a
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propésito de la vida y de la muerte. ;No afirmas que el estar
muerto es lo contrario del vivir?

—S1.

—; Y que se origina lo uno de lo otro?

—S1.

—Entonces, ;qué es lo que se produce de lo que vive?

—Lo que esta muerto —respondio.

—;Y qué se produce —replic6 Socrates— de lo gue esta
muerto?

—Lo que vive, necesario es reconocerlo.

—;Proceden, entonces, de lo que estd muerto, tanto las
cosas que tienen vida, como los seres vivientes?

—Es evidente —respondio.

—Luego nuestras almas existen en el Hades.

—Tal parece.

—Y de las dos generaciones que aqui intervienen, ;no es
obvia la una? ; pues el morir es cosa evidente sin duda. ;No es
verdad?

—Por completo.

—;Qué haremos entonces? ;No vamos a admitir en
compensacién la generacion contraria, sino que ha de quedar
coja en este aspecto la naturaleza? ;No es necesario mas bien
conceder al morir una generaciéon contraria?

—De todo punto.

—¢Cuadl es esa?

—El revivir.

—Y si existe el revivir, ;no sera eso de revivir una
generacién que va de los muertos a los vivos?

—Sin duda.

—Luego convenimos aqui también que los vivos proceden
de los muertos no menos que los muertos de los vivos, y, siendo
esto asi, parece que hayv indicio suficiente de que es necesario
que las almas de los muertos existan en alguna parte, de donde
vuelvan a la vida.

—Me parece, Socrates —respondid—, que, sequn lo
convenido, es necesario que asi sea.

—Pues bien, Cebes —dijo Socrates—, que lo hemos
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convenido con razon puedes verlo, a mi entender, de esta
manera. Si no hubiera una correspondencia constante en el
nacimiento de unas cosas con el de otras como si se movieran en
circulo, sino que la generaciéon fuera en linea recta, tan sélo de
uno de los dos términos a su contrario, sin que de nuevo doblara
la meta en direccién al otro, ni recorriera el camino en sentido
inverso, ;no te das cuenta de que todas las cosas acabarian por
tener la misma forma, experimentar el mismo cambio, v
cesarian de producirse?

— ¢ Qué quieres decir? —pregunto.

—No es dificil comprender lo que digo -—contestd
Sécrates—. Por ejemplo : si existiera el dormirse, pero no se
produjera en correspondencia el despertarse a partir de lo que
esta dormido, te das cuenta de que todas las cosas terminarian
por mostrar que lo que le ocurrié a Endimién es una bagatela; v
no se le distinguiria a aquél en ninquna parte, por encontrarse
todas las demaés cosas en su mismo estado, en el de estar
durmiendo. Y si todas las cosas se unieran v no se separaran, al
punto ocurriria lo que dijo Anaxdgoras: ““Todas las cosas en el
mismo lugar’”. Y de la misma manera, oh querido Cebes, si
muriera todo cuanto participa de la vida, v, después de morir,
permaneciera lo que esta muerto en dicha forma sin volver de
nuevo a la vida, ;no seria de gran necesidad que todo acabara
por morir y nada viviera? Pues aun en el caso de que lo que vive
naciera de las demas cosas que tienen vida, si lo que vive muere,
.qué medio habria de impedir que todo se consumiera en la
muerte?

—Ninguno en absoluto, Sécrates —dijo Cebes—. Me parece
enterarme que dices la verdad.

—En efecto, Cebes, nada hay a mi entender mas cierto; v
nosotros, al reconocerlo asi no nos engafiamos, sino que tan
realidad es el revivir como el que los vivos proceden de los
muertos, v el que las almas de éstos existen (y a las que son
buenas les va mejor y a las que son malas peor).

—Y ademas —repuso Cebes interrumpiéndole—, sequn ese
arqumento, Socrates, que tu sueles con tanta frecuencia repetir,
de que el aprender no es sino recordar, resulta también, si dicho
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arqumento no es falso, que es necesario que nosotros hayamos
aprendido en un tiempo anterior lo que ahora recordamos. Mas
esto es imposible, a no ser que existiera nuestra alma en alguna
parte antes de llegar a estar en esta figura humana. De acuerdo
que también segun esto parece que el alma es algo inmortal.

—Pero, oh Cebes —replicé Simmias, tomando la palabra—,
;cudles son las pruebas de esto? Recuérdamelas, pues en este
momento no las conservo bien en la memoria.

—Se basan —contestd Cebes— en un tnico v excelente
argumento; al ser interrogados los hombres, si se les hace la
prequnta bien, responden de por si todo tal v como es; v
ciertamente no serian capaces de hacerlo si el conocimiento v el
concepto exacto de las cosas no estuviera va en ellos. Asi, pues,
si se les enfrenta con figuras geométricas o con otra cosa similar,
se delata de manera evidentisima que asi ocurre.

—Mas si con este arqumento, Simmias —medi6é Sdcrates—,
no te convences, mira a ver si, considerando la cuestion de este
otro modo, te sumas a nuestra opiniéon. Lo que pones en duda
es el como lo que se llama instruccion puede ser un recuerdo.

—No es que yo lo ponga en duda —replico6 Simmias—, lo
que yo pido es experimentar en mi eso de que se esta hablando,
es decir, que se me haga recordar. Pero con lo que comenzé a
decir Cebes, sobre poco mds o menos, recuerdo ya todo v estoy
casi convencido. Sin embargo, no por eso dejaré ahora de
escuchar con menor gusto cémo planteas tu la cuestion

De este modo —respondié Socrates—. Estamos, sin duda,
de acuerdo en que si alguien recuerda algo tiene que haberlo
sabido antes.

—En efecto —dijo Simmias.

—¢Y no reconocemos también que cuando un
conocimiento se presenta de la siguiente manera es un
recuerdo? ;Cual  es esa manera que digo? Esta. Cuando al
ver u oir algo, o al tener cualquier otra percepcion, no sélo se
conoce la cosa de que se trata, sino también se piensa en otra
sobre la que no versa dicho conocimiento sino otro ;No
decimos con razén que se recordo aquello cuyva idea vino a la
mente?
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—;Como dices?

—Por ejemplo, lo siguiente: el conocimiento de un hombre v
el de una lira son dos cosas distintas.

— jCoémo no!

—¢ Y no sabes que a los enamorados, cuando ven una lira, o
un manto, o cualquier otro objeto que suele usar su amado, les
ocurre lo que se ha dicho? Reconocen la lira y al punto tienen
en el pensamiento la imagen del muchacho a quien pertenecia.
Esto es lo que es un recuerdo. De la misma manera que, cuando
se ve a Simmias, muchas veces se acuerda uno de Cebes, y se
podrian citar otros mil casos similares.

—S1, por Zeus, otros mil —replicé Simmias.

—;Y lo que entra en este tipo de cosas no es un recuerdo?
.Y no lo es, sobre todo, cuando le ocurre a uno esto con lo que
se tenia olvidado por el tiempo, o por no poner en ello
atencién?

—Exacto —respondid.

—:Y qué? —continu6 Socrates. ;Es posible, cuando se ve
un caballo dibujado o el dibujo de una lira, acordarse de un
hombre, v recordar a Cebes, al ver un retrato de Simmias?

—Si.

—¢Y no lo es también el acordarse de Simmias cuando ve
uno su retrato ?

—En efecto, es posible —respondio.

—¢:Y no sucede en todos estos casos que el recuerdo se
produce a partir de cosas semejantes, o cosas diferentes?

—S1, sucede.

—Pero, al menos en el caso de recordar algo a partir de
cosas semejantes, ;no es necesario el que se nos vengz ademas la
idea de si a aquello le falta algo o0 no en su semejanza con lo que
se ha recordado? —Si, es necesario —contesto.

—Considera ahora —prosiquié Socrates— silo que ocurre es
esto. Afirmamos que de algin modo existe lo igual, pero no me
refiero a un lefio que sea igual a otro lefio, ni a una piedra que
sea igual a otra, ni a ninguna iqualdad de este tipo, sino a algo
que, comparado con todo esto, es otra cosa: lo igual en si.
¢Debemos decir que es algo, o que no es nada?
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—Digamos que es algo jpor Zeus! —replico Simmias— y
con una maravillosa conviccion.

—¢Sabemos acaso lo que es en si mismo?

—S81 —respondié.

—;De donde hemosadquirido el conocimiento de ello? ; Sera
tal vez de las cosas de que hace un momento hablabamos?
;Acaso al ver lefios, piedras u otras cosas iguales, cualesquiera
que sean, pensamos por ellas en lo igual en el sentido
mencionado, que es algo diferente de ellas? ;O no se te muestra
a ti como algo diferente? Considéralo también asi: ;No es
cierto que piedras y lefios que son iguales, aun siendo los
mismos, parecen en ocasiones iguales a unos v a otros no?

—En efecto.

—;Y qué? ;Las cosas que son en realidad iguales se
muestran a veces ante ti como desiguales, vy la igualdad como
desigualdad?

—Nunca, Socrates.

—Luego no son lo mismo —replicé— las cosas esas iguales
que lo igual en si.

—~No me lo parecen en modo alguno, Socrates.

—Pero, no obstante, ;no son esas cosas iguales, a pesar de
diferir de lo igual en si, las que telo hicieron concebir y adquirir
su conocimiento?

—Es enteramente cierto lo que dices.

—~Y esto ;no ocurre, bien porque es semejante a ellas, bien
porque es diferente?

—Exacto.

—En efecto —dijoSécrates—, no hay en ello ninguna
diferencia. Si al ver un objeto piensas a raiz de verlo en otro,
bien sea semejante o diferente, es necesario que este proceso
haya sido un recuerdo.

—Sin duda alguna.

—¢Y qué? —continué—, ;no nos ocurre algo similar en el
caso de los lefios y de esas cosas iquales que hace un momento
menciondbamos? ;Acaso se nos presentan iguales de la misma
manera que lo que es iqual en si? ;Les falta algo para ser tal v
como es lo igual, o no les falta nada?
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—Les falta, y mucho —respondié.

—Ahora bien, cuando se ve algo y se piensa: esto gqne estov
viendo yo ahora quiere ser tal y como es cualquier otro ser, pero
le falta algo y no puede ser tal v como es dicho ser, sino que es
inferior, ;no reconocemos que es necesario que quien haya
tenido este pensamiento se encontrara previamente con el
conocimiento de aquello a que dices que esto otro se asemeia,
pero que le falta algo para una similitud completa?

—Necesario es reconocerlo.

—¢;Qué respondes entonces? ;Nos ocurre o no lo mismo
con respecto a las cosas iguales v a lo igual en si?

Lo mismo enteramente.

—Luego es necesario que nosotros hayamos conocido
previamente lo igual, con anterioridad al momento en nue, al
ver por primera vez las cosas iquales, pensamos que todas ellas
tienden a ser como es lo igual, pero les falta algo para serlo.

—Asi es.

—Pero también convenimos que ni lo hemos pensado, ni es
posible pensarlo por causa alguna que no sea el ver, el tocar o
cualquier otra percepcion; que lo mismo digo de todas ellas.

—En efecto, Socrates, puessucasoesel mismo, al menos
respecto de lo que pretende demostrar el razonamiento.

—Pues bien, a juzgar por las percepciones, se debe pensar
que todas las cosas iguales que ellas nos presentan aspiran a lo
que es igual, pero son diferentes a esto. ;Es asi como lo
decimos?

—Es asl.

—Luego, antes de que nosotros empezaramos a ver, a oir v
a tener las demds percepciones, fue preciso que hubiéramos
adquirido va de algiin modo el conocimiento de lo que es lo
igual en si, si es que a esto thamos a referir las igualdades que
nos muestran las percepciones en las cosas, v pensar, al
referirlas, que todas ellas se esfuerzan por ser de la misma indole
que aquello, pero son, sin embargo, inferiores.

—Necesario es, Sécrates, sequn lo dicho anteriormente

—-Y al instante de nacer, ;no veiamos ya v oiamos V
teniamos las restantes percepciones?
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—Efectivamente.

—;No fue preciso, decimos, tener ya adquirido con
anterioridad a estas percepciones el conocimiento de lo igual?

—Si.

—En ese caso, sequn parece, por necesidad lo teniamos
adquirido antes de nacer.

—Eso parece.

—Pues bien, si lo adquirimos antes de nacer y nacimos con
él, ;no sabfamos ya antes de nacer e inmediatamente después de
nacer, no sélo lo que es igual en si, sino también lo mayor, lo
menor y todas las demas cosas de este tipo? Pues nuestro
razonamiento no versa mas sobre lo igual en si, que sobre lo
bello en si, lo bueno en si, lo justo, lo santo o sobre todas
aquellas cosas que, como digo, sellamos con el roétulo de “lo que
es en si”, tanto en las prequntas que planteamos como en las
respuestas que damos. De suerte que es necesario que hayamos
adquirido antes de nacer los conocimientos de todas estas cosas.

—Asi es.

~Y si, tras haberlos adquirido, no los olviddramos cada
vez, siempre naceriamos con ese saber y siempre lo
conservariamos a lo largo de la vida. Pues, en efecto, el saber
estriba en adquirir el conocimiento de algo y en conservarlo sin
perderlo. Y por el contrario Simmias, ;no llamamos olvido a la
pérdida de un conocimiento?

—Sin duda alguna, Socrates —respondio.

—Pero si, como creo, tras haberlo adquirido antes de nacer,
lo perdimos en el momento de nacer, y después, gracias a
usar en ello de nuestros sentidos, recuperamos los
cenocimientos que tuvimos antafo, ;no sera lo que llamamos
aprender el recuperar un conocimiento que era nuestro? ;Y sia
este proceso le denominamos recordar, no le dariamos el
nombre exacto?

—Completamente.

—Al menos, en efecto, se ha mostrado que es posible,
cuando se percibe algo, se ve, se oye o se experimenta otra
sensacion cualquiera, al pensar, gracias a la cosa percibida, en
otra que se tenia olvidada, y ala que aquella se aproximaba bien
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por su diferencia o bien por su semejanza. Asi que, como digo,
una de dos, o nacemos con el conocimiento de aquellas cosas v
lo mantenemos todos a lo largo de nuestra vida o los que
decimos que aprenden después no hacen mas que recordar, v el
aprender en tal caso es recuerdo.

—Asi es efectivamente, Sécrates.

—Entonces, Simmias, ;jcual de las doscosas escoges?
¢Nacemos nosotros en posesion del conocimiento o recordamos
posteriormente aquello cuyo conocimiento habiamos adquirido
con anterioridad?

~No puedo, Socrates, en este momento escoger

—¢Y qué? ;Puedes tomar partido en csto otre  decir cual
es tu opinién sobre ello? Un hombre en posesion de un
conocimiento, ;podria dar razén de lo que conoce, o no?

—Eso es de estricta necesidad, Socrates —respondio.

—¢Y te parece también que todos pueden dar razén de esas
cosas de las que hablabamos hace un momento?

—Tal seria mi deseo, ciertamente —replicé Simmias—, pero,
por el contrario, mucho me temo que mafiana a estas horas ya
no haya ningin hombre capaz de hacerlo dignamente.

—Luego ;es que no crees, Simmias—pregunté Socrates—,
que todos — tengan un conocimiento de ellas?

—En absoluto.

—¢Recuerdan, entonces, lo que en su dia aprendieron.

—Necesariamente.

—;Cuanto adquirieron nuestras almas el conocimiento de
estas cosas? Pues evidentemente no ha sido después de haber
tomado nosotros forma humana.

—No, sin duda alguna.

—Luego fue anteriormente.

—Si.

—En tal caso, Simmias, existen también las almas antes de
estar en forma humana, separadas de los cuerpos, v tenian
inteligencia.

—A no ser, Sécrates, que adquiramos esos conocimientos al
nacer, pues aun queda ese momento.

—Sea, compafiero. Pero, entonces, ;en qué otro tiempo los
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perdemos? Pues nacemos sin ellos, como acabamos de convenir.
:Oes que los perdemos en el instante en que los adquirimos?
;Puedes, acaso, indicar otro momento?

—En absoluto, Sécrates, no me di cuenta de que dije una
tonteria.

—Y es que la cuestién, Simmias, se nos presenta asi?
—continué Socrates—. Si, como repetimos una y otra vez, existe
lo bello, lo bueno y todo lo que es una realidad semejante, v a
ella referimos todo lo que procede de las sensaciones, porque
encontramos en ella algo que existia anteriormente v nos
pertenecia, es necesario que, de la misma manera que dichas
realidades existen, exista también nuestra alma, incluso antes de
que nosotros naciéramos. Pero si éstas no existen, ;no se habria
dicho en vano este razonamiento? ;No se presenta asi la
cuestion? ;No hay una igual necesidad de que existan estas
realidades y nuestras almas, antes, incluso, de que nosotros
naciéramos, y de que si no existen aquéllas tampoco existan
éstas?

—Es extraordinaria, Socrates, la impresiéon que tengo —dijo
Simmias— de que hay la misma necesidad. Y el razonamiento
arriba a buen puerto, a saber, que nuestras almas existen antes
de nacer nosotros del mismo modo que la realidad de la que
acabas de hablar. Pues nada tengo por tan evidente como el que
lo bello, lo bueno vy todas las demas cosas de esta indole de que
hace un momento hablabas tienen existencia en grado sumo; v
en mi opinién, al menos, la demostracién queda hecha de un
modo satisfactorio.

—:Y en la de Cebes, qué? —replico Sécrates—, pues es
preciso convencer también a Cebes.

—Lo mismo —dijo Simmias—, segin creo. Y eso que es el
hombre mas reacio a dejarse convencer por los razonamientos.
Sin embargo, creo que ha quedado plenamente convencido de
que antes de nacer nosotros existia nuestra alma. Con todo, la
cuestibn de si, una vez que hayamos muerto, continuara
existiendo, tampoco me parece a mi, Socrates— agrego— que se
haya demostrado. Antes bien, estimo que aun sigue en pie la
objecion que hizo Cebes hace un rato, el temor del vulgo de
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que, al morir el hombre, se disuelva el alma y sea para ella este
momento el fin de su existencia. Pues ;qué es lo que impide que
nazca, se constituya y exista en cualquier otra parte, incluso
antes de llegar al cuerpo humano, pero en el momento en que
haya llegado a éste y se haya separado de él termine también su
existencia y encuentre su destrucciéon?

—Dices bien, Simmias —repuso Cebes—. Es evidente que se
ha demostrado algo asi como la mitad de lo que es menester
demostrar: que antes de nacer nosotros existia nuestra alma,
pero es preciso afadir la dmostracion de que, una vez que
hayamos muerto, existira exactamente igual que antes de
nuestro nacimiento, si es que la demostraciéon ha de quedar
completa.

—La demostracion, oh Simmias y Cebes— dijo Sociaies—,
queda hecha ya en este momento, si queréis continuar en uno
solo este argumento con el que, con anterioridad a éste,
admitimosaquelde que todo lo que tiene vida nace de lo que
estd muerto. En efecto, si el alma existe previamente, v es
necesario que, cuando llegue a la vida y nazca, no nazca de otra
cosa que de la muerte v del estado de muerte, ;cémo no va a ser
también necesario que exista, una vez que muera, puesto que
tiene que nacer de nuevo? Queda demostrado, pues, lo que
decis desde este momento incluso. No obstante, me parece que,
tanto ti como Simmias, discutirias con gusto esta cuestion con
mayor detenimiento, v que teméis, como los nifios, que sea
verdad queel viento disipe el alma y la disuelva con su soplo
mientras esta saliendo del cuerpo, en especial cuando se muere
no en un momento de calma, sino en un gran vendaval.

Cebes, entonces, le dijo sonriendo:

—Como si tuviéramos ese temor, intenta convencernos, oh
Sécrates. O mejor dicho, no como si fuéramos nosotros quienes
lo tienen, pues tal vez haya en nuestro interior un nifio que sea
quien sienta tales miedos. Intenta, pues, disuadirle de temer a la
muerte como al cuco.

—Pues bien -replicé Soécrates—, preciso es aplicarle
ensalmos cada dia, hasta que la haydis curado por completo.

—Y ;de doénde sacaremos —respondié Cebes— un buen
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conjurador de tales males, puesto que ti nos abandonas?

—GCrande es la Hélade, O#bes, —repuso Socrates—, en la que
tiene que haber en alguna parte hombres de valia, y muchos son
también los pueblos béarbaros que debéis escudrifiar en su
totalidad en busqueda de un tal conjurador, sin ahorrar ni
dineros ni trabajos, ya que no hay nada en lo que mds
oportunamente podriais gdstar vuestros haberes. Y debéis
también buscarlo entre vosotros mismos, pues tal vez no
podriais encontrar con facilidad a quienes pudieran hacer esto
mejor que vosotros.

—Asi se hard, ciertamente —dijo Cebes—. Pero volvamos al
punto en que hemos quedado, si te place.

—Desde luego que me place, ;como no iba a placerme?

—Dices bien —repuso Cebes.

—;Y lo que debemos ‘preguntarnos a nosotros mismos
~dijo Socrates—, no es algo asi como esto: a qué clase de ser le
corresponde el ser pasible de disolverse y con respecto a qué
clase de seres debe temerse que ocurra este percance v con
respecto a qué otra clase no? Y a continuacién, ;no debemos
considerar a cudl de estas dos especies de seres pertenece el alma
y mostrarnos, seqin lo que resulte de ello, confiados o
temerosos con respecto a la nuestra?

—Es verdad lo que dices —asinti6 Cebes.

—:Y no es lo compuesto y lo que por naturaleza es
complejo aquello a lo que corresponde el sufrir este percance, es
decir, el descomponerse tal y como fue compuesto? Mas si por
ventura hay algo simple, ;no es a eso solo, mas que a otro cosa,
alo que corresponde el no padecerlo?

—Me parece que es asf —respondié Cebes.

—¢Y no es sumamente probable que lo que siempre se
encuentra en el mismo estado y de igual manera sea Jo simple,
v lo que cada vez se presenta de una manera distinta y jamas
se encuentra en el mismo estado sea lo compuesto?

—Tal es, al menos, mi opinion.

—Pasemos, pues —prosiguio—, a lo tratado en el argumento
anterior. La realidad en si, de cuyo ser damos razén en nnestras
preguntas y respuestas, ;se presenta siempre del mismo modo v
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en idéntico estado, o cada vez de manera distinta? Lo igual en
si, lo bello en si, cada una de las realidades en si, el ser ;admite
un cambio cualquiera? ;O constantemente cada una de esas
realidades que tienen en si y con respecto a si misma una tnica
forma, siempre se presenta en idéntico modo v en idéntico
estado, y nunca, en ningin momento y de ningin modo, admite
cambio alguno?

—Necesario es, Socrates —respondié Cebes—, que se
presente en idéntico modo y en idéntico estado.

—;Y qué ocurre con la multiplicidad de las cosas bellas,
como, por ejemplo, hombres, caballos, mantos o demas cosas,
cualesquiera que sean, que tienen esta cualidad, o que son
iguales o con todas aquellas, en suma, que reciben el mismo
nombre que esas realidades? ;Acaso se presentan en idéntico
estado, o todolo contrario, que aquellos no se presentan nunca,
bajo ningun respecto, por decirlo asi, en idéntico estado, ni
consigo mismas, ni entre si?

—Asi ocurre con estas cosas —respondio Cebes—, jamas se
presentan del mismo modo.

—Y a estas ultimas cosas, ;no se las puede tocar v ver v
percibir con los demas sentidos, mientras que a las que siempre
se encuentran en el mismo estado es imposible aprehenderlas
con otro érgano que no sea la reflexion de la inteligencia,
puesto que son invisibles y no se las puede percibir con la vista?

—Completamente cierto es lo que dices —respondi6 Cebes.

—;Quieres que admitamos —prosiguié Socrates— dos
especies de realidades, una visible y la otra invisible?

—Admitamoslo.

—;Y que la invisible siempre se encuentra en el mismo
estado, mientras que la visible nunca lo esta?

—Admitamos también esto —respondio Cebes.

—Sigamos, pues —prosiguié—, jhay una parte en nosotros
que es el cuerpo y otra que es el alma?

—Imposible sostener otra cosa.

—:Y a cudl de esas dos especies diriamos que es mas
similar y mas afin el cuerpo?

—Claro es para todos que a la visible —respondio.
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—;Qué, y el alma? ;Esalgo visible o invisible?

—Los hombres, al menos, Socrates, no la pueden ver.

—Pero nosotros habldbamos de lo que es visible v de lo que
no lo es para la naturaleza del hombre, ;o0 con respecto a qué
otra naturaleza crees que hablamos?

—Con respecto a la de los hombres.

—;Qué decimos, pues, del alma? ;Es algo que se puede ver
o que no se puede ver?

—Que no se puede ver.

—¢Invisible, entonces?

—Si.

—Luego el alma es mds semejante que el cuerpo a lo
invisible, y éste, a su vez, mas semejante que aquélla a lo visible.

—De toda necesidad, Sdcrates.

—:Y no deciamos también hace un momento que el alma,
cuando usa del cuerpo para considerar algo, bien sea mediante la
vista, el oido o algun otro sentido —pues es valerse del cuerpo
como instrumento el considerar algo mediante un sentido— es
arrastrada por el cuerpo a lo que nunca se presenta en el mismo
estado yseextravia, se embrolla v se marea como si estuviera
ebria, por haber entrado en contacto con cosas de esta indole?

—En efecto.

—:Y no agregdbamos que, por el contrario, cuando
reflexiona a solas consigo misma alla se va, a lo que es puro,
existe siempre, es inmortal y siempre se presenta del mismo
modo? ;Y que, como si fuera por afinidad, reinese con ello
siempre que queda asolas consigo misma v le es posible, v cesa
su extravio vy siempre queda igual y en el mismo estado con
relacién a esas realidades, puesto que ha entrado en contacto
con objetos que, asimismo, son idénticos e inmutables? ;Y que
esta experiencia del alma se llama pensamiento?

"—Enteramente estd bién y de acuerdo con la verdad que
dices, oh Sécrates —repuso.

—Asi, pues, ;a cudl de esas dos especies, sequn lo dicho
anteriormente y lo dicho ahora, te parece que es el alma mas
semejante y mas afin?

—Mi parecer, Sécrates —respondié Cebes—, es que todos,
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incluso los mas torpes para aprender, reconocerian, de acuerdo
con este método, que el alma es por entero y en todo mads
semejante a lo que siempre se presenta de la misma manera que
alo que no.

- Y el cuerpo, qué?

—Se asemeja mas a la otra especie.

—Considera ahora la cuestién, teniendo en cuenta el que,
una vez que se juntan alma y cuerpo en un solo ser, la
naturaleza prescribe a éste el servir y el ser mandado, v a
aquélla, en cambio, el mandar y el ser su duefia . Seqin esto
también, ;cudl de estas dos atribuciones te parece mas
semejante a lo divino y cudl a lo mortal? ;No estimas que lo
divino es apto por naturaleza para mandar y dirigir v lo mortal
para ser mandado y servir?

—Tal es, al menos, mi parecer.

—Pues bien, ;a cudl de los dos semeja el alma?

—Evidente es, Sécrates, que el alma semeja a lo divino v el
cuerpo a lo mortal.

—Considera ahora, Cebes —prosiguié—, si de todo lo dicho
nos resulta que es a lo divino, inmortal, inteligible, uniforme,
indisoluble y que siempre se presenta en identidad consigo
mismo y de igual manera, a lo que maés se asemeja el alma, v si,
por el contrario, es a lo humano, mortal, multiforme,
ininteligible, disoluble y que nunca se presenta en identidad
consigo mismo, a lo que, a su vez, se asemeja mas el cuerpo.
¢Podemos decir contra esto otra cosa para demostrar que no es
as1?

—No podemos.

—;Y entonces, qué? Estando asi las cosas, ;no le
corresponde al cuerpo el disolverse prontamente, y al alma, por
el contrario, el ser completamente indisoluble o el aproximarse
a ese estado.

— iCémo no!

—Pues bien, tu observas —dijo— que, cuando muere un
hombre, su parte visible y que yace en lugar visible, es decir, su
cuerpo, que denominamos cadaver,y al que corresponde el
disolverse, deshacerse y disiparse, no sufre inmediatamente
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ninguno de estos cambios, sino que se conserva durante un
tiempo bastante largo, y si el finado tiene el cuerpo en buen
estado v muere en una buena estacion del afio, se mantiene
incluso mucho tiempo. Y si el cuerpo se pone enjuto v es
embalsamado, como las momias de Egipto, consérvase entero,
por decirlo asi, un tiempo indefinido. Ademas hay algunas
partes del cuerpo, los huesos, son, valga la palabra, inmortales.
;No es verdad?

-Si.

—~Y el alma, entonces, la parte invisible, que se va a otro
lugar de su misma indole, noble, puro e invisible, el Hades en el
verdadero sentido de la palabra a reunirse con un dios bueno y
sabio, a un lugar al que, si la divinidad quiere, también habra de
encaminarse al punto mi alma; esa alma, repito, cuya indole es
tal como hemos dicho, y que asi es por naturaleza, ;queda
disipada y destruida, acto sequido de separarse del cuerpo, como
afirma el vulgo? Ni por lo més remoto, oh amigos Cebes v
Simmias, sino que, muy al contrario, lo que sucede es esto. Si se
separa del cuerpo en estado de pureza, no arrastra consigo nada
de él, dado el que, por su voluntad, no ha tenido ningiin
comercio con él a lo largo de la vida, sino que lo ha rehuido v ha
consequido concentrarse en si misma, por haberse ejercitado
constantemente en ello. Y esto no es otra cosa que filosofar en
el recto sentido de la palabra y, de hecho, ejercitarse a morir
con complacencia. ;O es que esto no es una practica de la
muerte?

—Completamente.

—As1, pues, si en tal estado se encuentra, se va a lo que es
semejante a ella, a lo invisible, divino, inmortal v sabio, adonde,
una vez llegada, le serda posible ser feliz, libre de extravio,
insensatez, miedos, amores violentos v demas males humanos,
como se dice de los iniciados, pasando verdaderamente el resto
del tiempo en companiia de los dioses. ; Debemos afirmarlo asi,
Cebes, o de otra manera?

—Pero en el caso, supongo yo, de que se libere del cuerpo
manchada e impura, por tener con él continuo trato, cuidarle v
amarle, hechizada por él por las pasiones v placeres, hasta el
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punto de no considerar que exista otra verdad que lo corporal,
que aquello que se puede tocar y ver, beber y comer, o servirse
de ello para gozo de amor, en tanto que aquello que es oscuro
alos ojos e invisible pero inteligible y susceptible de aprehender-
se con la filosofia, esta acostumbrada a odiarlo, temerlo y rehuir-
lo; el alma que en tal estado se encuenire, ;crees tii que se
separa del cuerpo, sola y en si misma y sin estar contaminada?

—En lo mas minimo —respondio.

—¢Sepdrase entonces, supongo, dislocada por el elemento
corporal, que el trato y la compafiia del cuerpo hicieron
connatural a ella, debido al continuo estar juntos y a la gran
solicitud que por él tuvo? ,

—Exacto.

—Mas a éste, querido, preciso es considerarle pesado,
agobiante, terrestre y visible. Al tenerlo, pues un alma de esa
indole es entorpecida y arrastrada de nuevo al lugar visible, por
miedo de lo invisible y del Hades, seqin se dice, y da vueltas
alrededor de monumentos funebres v sepulturas, en torno de los
que se han visto algunos sombrios fantasmas de almas; imagenes
ésas, que es logico que produzcan tales almas, que no se han
liberado con pureza, sino que participen de lo visible, por lo
cual se ven.

—Es verosimil, Socrates.

—Es verosimil, ciertamente, Cebes. Y asimismo lo es que
no sean esas almas las de los buenos, sino las de los malos, que
son obligadas a errar en torno de tales lugares en castigo de su
anterior modo de vivir, que fue malo. Y andan errantes hasta el
momento en que, por el deseo que siente su acompafante, el
elemento corporal, son atadas a un cuerpo. Y, como es natural,
los cuerpos a que son atadas tienen las mismas costumbres que
ellas habfan tenido en su vida.

—:Qué clase de costumbres son ésas que dices, Sécrates?

—Digo, por ejemplo, que los que se han entregado a la
glotoneria, al desenfreno, y han tenido desmedida aficién a la
bebida sin moderarse, es natural que entren en el linaje de los
asnos y de los animales de la misma calafia. ;No lo crees asi?
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—Es completamente logico lo que dices.

~Y los que han puesto por encima de todo las injusticias,
las tiranias vy las rapinas, en el de los lobos, halcones v milanos.
O ;a qué otro lugar decimos que pueden ir a parar tales almas?

—No hay duda —contestd Cebes—, a tales cuerpos.

.Y no esta claro —prosiguié— con respecto a las demas
almas, a donde ira a parar cada una, sequn las semejanzas de sus
costumbres?

—Si lo esta —respondi6é—, jcomo no va a estarlo!

—Ahora bien, ;no es cierto —continu¢ Sécrates— que aun
dentro de este grupo, los mas felices v los que van a parar a
mejor lugar son los que han practicado la virtud popular v
civica, que llaman moderacion y justicia, que nace de la
costumbre v la practica sin el concurso de la filosofia v de la
inteligencia?

— ;Por qué son éstos los mas felices?

—Porque es natural que llequen a un género de seres que
sea tal como ellos son sociables y civilizado, como puede serlo el
de las abejas, avispas y hormigas, e incluso que retornen al
mismo género humano, v de ellos nazcan hombres de bien.

—Es natural.

—Pero al linaje de los dioses, a ése es imposible arribar sin
haber filosofado y partido en estado de completa pureza; que
ahi solo es licito que lleque el deseoso de saber. Por esa razon,
oh amigos Simmias y Cebes, los que son filésofos en el recto
sentido de la palabra se abstienen de los deseos corporales
todos, mantiénense firmes, y no se entregan a ellos; ni el temor
a la ruina de su patrimonio, ni a la pobreza les arredra, como al
vulgo y a los amantes de la riqueza; ni temen tampoco la falta
de consideracion y de gloria que entrana la miseria, como los
amantes de poder y de honores, por lo cual abstiénense de tales
cosas.

—Efectivamente, Socrates —dijo Cebes—, lo contrario no
estaria en consonancia con ellos.

—Sin duda alguna, jpor Zeus! —repuso éste—. Por eso las
mandan a paseo en su totalidad quienes tienen algiin cuidado de
su alma y no viven para el cuerpo, ocupados en modelarle, v no
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siguen el mismo camino de aquéllos, en la idea de que no saben
a donde van, sino que, pensando que no saben obrar en contra
de la filosofia y de la liberacién y purificaciéon que ésta procura,
se encamina en pos de ellas por el camino que les indica.

—;Como, Socrates?

—Yo te lo diré —respondié—. Conocen, en efecto, los
deseosos de saber que, cuando la filosofia se hace cargo del
alma, ésta se encuentra sencillamente atada y ligada al cuerpo, y
obligada a considerar las realidades a través de él, como a través
de una prisién, en vez de hacerlo ella por su cuenta v por medio
de si misma, en una palabra, revolcéndose en la total ignorancia;
y que la filosofia ve que lo terrible de esa prisién es que se opera
por medio del deseo, de suerte que puede ser el mismo
encadenado el mayor cooperador de su encadenamiento. Asi,
pues, como digo, los amantes de aprender saben que, al hacerse
cargo la filosofia de nuestra alma en tal estado, le da
consejos suavemente e intenta liberarla, mostrandole que esta
lleno de engafio el examen que se hace por medio de los ojos, vy
también el que se realiza valiéndose de los oidos v demas
sentidos; que asimismo aconseja al alma retirarse de éstos y a no
usar de ellos en los que no sea de necesidad, invitandola a
recogerse y a concentrarse en si misma, sin confiar en nada mas
que en si sola, en lo que ella en si y de por si capte con el
pensamiento como realidad en si y de por si; que, en cambio, lo
que examina valiéndose de otros medios v que en cada caso se
presenta de diferente modo, la ensefia a no considerarlo
verdadero en nada; v también que lo que es asi es sensible v
visible, mientras por creer el alma del verdadero filésofo que no
se debe oponer a esta liberacién, se aparta consecuentemente de
los placeres y deseos, penasy temores en lo que puede, porque
piensa que, una vez que se siente un intenso placer, temor, pena
o deseo, no padece por ello uno de esos males tan grandes que
pudieran pensarse, como, por ejemplo, el ponerse enfermo o el
hacer un derroche de dinero por culpa del deseo, sino que lo
que sufre es el mayor y el supremo de los males, y encima sin
que lo tome en cuenta.

—;Cual es ese mal, Sécrates? —Prequnto Cebes.



—~Que el alma de todo hombre, a la vez que siente un
intenso placer o dolor en algo, es obligada también a considerar
que aquello, con respecto a lo cual ocurre esto en mayor grado,
es lo mas evidente y verdadero, sin que sea asi. Y éste es el caso
especialmente de las cosas visibles. ;No es verdad?

—Por completo.

—; Y no es cierto que en el momento de sentir tal afeccién
es cuando el alma es encadenada mas por el cuerpo?

—;Coémo?

—Porque cada placer y dolor, como si tuviera un clavo, la
clava al cuerpo, la sujeta como con un broche, la hace corpérea
v la obliga a figurarse que es verdadero lo que afirma el cuerpo.
Pues por tener las mismas opiniones que el cuerpo v deleitarse
con los mismos objetos, por fuerza adquiere, sequn creo, las
costumbres v el mismo régimen de vida que el cuerpo, v se hace
de tal calafia que nunca puede llegar al Hades en estado de
pureza, sino que parte alla contaminada siempre por el cuerpo,
de tal manera que pronto cae de nuevo en otro cuerpo v en él
echa raices, como si hubiera sido sembrada, quedando, en
consecuencia, privada de la existencia en comun con lo divino,
puro y que solo tiene una unica forma.

Crandisima verdad es lo que dices, Socrates —dijo Cebes.

—Por tanto, Cebes, ésa es la razon de que los que reciben
con justicia el nombre de amantes del saber sean moderados vy
valientes, no la que aduce el vulgo. ;O ti crees que es ésta?

—No, por cierto. Yo, no lo creo asi.

—No, sin duda. Por el contrario, asi seria como calcula el
alma de un filésofo, v no creeria que, si la filosofia atafie el
desatarla, a ella , en cambio, mientras aquélla la desata, le
corresponde el entregarse a los placeres y penas, para atarse de
nuevo y realizar un trabajo sin fin, como el de Penélope,
manejando el telar en el sentido contrario. Antes bien, pone en
calma las pasiones, sigue al razonamiento, v, sin separarse en
ningin momento de él, contemplando lo verdadero, divino v
que no es objeto de opinién, y alimentada por ello, cree que asi
debe vivir mientras viva, y que unavez que su vida acabe, llegara
a lo que es afin a si misma y tal como ella es, liberandose de los
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males humanos. Y, como consecuencia de tal régimen de vida,
no hay peligro de que sienta temor (puesto que hase ejercitado
en ello), oh Simmias y Cebes, de quedar esparcida en el
momento de separarse del cuerpo, o de ser disipada por el soplo
de los vientos y de marcharse en un vuelo, sin existir ya en
ninguna parte.

(Fedén: 67d - 84b; trad.: Luis Gil.)

EL BIEN

—Pero tu, Sécrates, ;dices que el bien es el conocimiento,
o que es el placer, o que es alguna otra cosa distinta de ésta?

iVayaconel hombre! — exclamé—. Bien se veia desde
hace rato que no te ibas a contentar con lo que opinaran los
demas acerca de ello.

—Porque no me parece bien, joh Socrates! —dijo—, que
quien durante tanto tiempo se ha ocupado de estos asuntos
pueda exponer las opiniones de los demds, pero no las suyas.

~—Pues qué? —dije yo— ;Te parece bien que hable uno de
las cosas que no sabe como si las supiese?

—No como si las supiese—dijo—, pero si que acceda a
exponer, en calidad de opinién, lo que él opina.

—=Yqué? ;No te has dado cuenta— dije— de que las
opiniones sin conocimiento son todas defectuosas? Pues las
mejores de entre ellas son ciegas. ;O crees que difieren en algo
de unos ciejos que van por buen camino aquellos que profesan
una opinién recta, pero sin conocimiento?

—En nada—Dijo.

—Quieres, entonces, ver cosas feas, ciegas y tuertas, cuando
podrias oirlas claras y hermosas de labios de otros?

—iPor Zeus! —dijo GClaucén—. No te detengas, joh
Socrates! , como si hubieses llegado ya al final. A nosotros nos
basta que, como nos explicaste lo que eran la justicia, templanza
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y demas virtudes, del mismo modo nos explique igualmente lo
que es el bien.

—También yo, compafiero— dije—, me daria por
plenamente satisfecho. Pero no sea que resulte incapaz de
hacerlo y provoque vuestras risas con mis torpes esfuerzos. En
fin, dejemos por ahora, mis bienaventurados amigos, lo que
pueda ser lo bueno en si, pues me parece un tema demasiado
elevado para que, con el impulso que llevamos ahora, podamos
llegar en este momento a mi concepciéon acerca de ello. En
cambio, estoy dispuesto a hablaros de algo que parece ser hijo
del bien y asemejarse sumamente a él; eso si a vosotros os
agrada, y si no lo dejamos.

—Haéblanos, pues—dijo. Otra vez nos pagaras tu deuda con
la descripcion del padre.

— ;Ojala —dije— pudiera yo pagarla y vosotros percibirla
entera en vez de contentaros, como ahora, con los intereses! En
fin, llevaocs, pues, este hijo del bien en si, este interés producido
por él; mas cuida de que yo no os engafie involuntariamente,
pagédndoos los réditos en moneda falsa.

—Tendremos todo el cuidado posible—dijo—. Pero habla
ya.

—Si—contesté—, pero después de haberme puesto de
acuerdo con vosotros y de haberos recordado lo que se ha dicho
antes y se habia dicho ya muchas otras veces.

. Qué? —dijo.

—Afirmamos y definimos en nuestra argumentacion
—dije—la existencia de muchas cosas buenas v muchas cosas
hermosas y muchas también de cada una de las demas clases.

—En efecto, asi lo afirmamos.

—Y que existe, por otra parte, lo bello en si y lo bueno en
si; y del mismo modo, con respecto a todas las cosas que antes
definiamos como multiples, consideramos, por el contrario,
cada una de ellas como correspondiente a una sola idea, cuya
unidad suponemos, y llamamos a cada cosa sequn ‘‘aquello que
es’’ (esencia).

—Tal sucede.

—Y de lo multiple decimos que es visto, pero no
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concebido, y de las ideas, en cambio, que son concebidas, pero
no vistas.

—En absoluto.

—Ahora bien, —con qué parte de nosotros vemos lo que es
visto?

—Con la vista—dijo.

— ¢ Y no percibimos—dije—porel oido lo que se oye v por
medio de los demas sentidos todo lo que se percibe?

—¢Cobmo no?

—;No has observado—dije—de cuanta mayor generosidad us6
el artifice de los sentidos para con la facultad de ver y ser visto?

—No, en modo alguno—dijo.

—Pues considera lo siguiente: ;existe alguna cosa de especie
distinta que les sea necesaria al oido para oir a la voz para ser
oida; algin tercer elemento en ausencia del cual no podra oir el
uno ni ser oida la otra?

—Ninguna—dijo.

—~Y creo también—dije yo—que hay muchas otras
facultades, por no decir todas, que no necesitan de nada
semejante. ;O puedes ti citarme alguna?

—No, por cierto—dijo.

—Y en cuanto a la facultad de ver y ser visto, ;no te has
dado cuenta de que ésta si que necesita?

—;Como?

—Porque aunque, habiendo vista en los ojos, quiera su
poseedor usar de ella, y aunque esté presente el color en las
cosas, sabes muy bien que si no se anade la tercera especie
particularmente constituida para este mismo objeto, ni la vista
verd nada ni los colores seran visibles.

—¢Y qué es eso —dijo— a que te refieres?

—Aquello—contesté—a lo que tu llamas luz.

—Tienes razén—dijo.

—No es pequefia, pues, la medida en que, por lo que toca a
excelencia, supera el lazo de union entre el sentido de la vista y
la facultad de ser visto los que forman las demas uniones, a no
ser que la luz sea algo despreciable.

—No—dijo—; esta muy lejos de serlo.
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— ¢Yacudl de los dioses del cielo puedes indicar como
duefio de estas cosas y productor de la luz, por medio de la cual
vemos nosotros y son vistos los objetos con la mayor perfecciéon
posible?

—Al mismo—dijo—que tu y los demas, pues es evidente que
preguntas por el sol.

—Ahora bien, ;no se encuentra la vista en la siquiente
relacion con respecto a este dios?

—¢En cual?

—~No es sol la vista en si, ni tampoco el érgano en que se
produce, al cual llamamos ojo.

—No, en efecto.

—Pero éste es, por lo menos, el més parecido al sol, creo yo
de entre los érganos de los sentidos.

—Como mucho.

~Y el poder que tiene, ;no lo posee como algo dispensado
por el sol en forma de una especie de emanacién?

—En un todo.

—Masnoes asi que el sol no es visién, sino que, siendo
causante de ésta, es percibido por ella misma?

—Asi es—dijo.

—Pues bien, he aqui—continué—lo que puedes decir que yo
designaba como hijo del bien, engendrado por éste a su
semejanza como algo que, en la regién visible, se comporta, con
respecto a la visién v a lo visto, del mismo modo que aquél en la
regién inteligible con respecto a la inteligencia v a lo
aprehendido por ella.

—:.Como? —Dijo—. Explicamelo algo mas.

—No sabes —dije—, con respecto a los ojos, que, cuando no
se les dirige a aquello sobre cuyos colores se extienda laluz del
sol, sino a lo que alcanzan las sombras nocturnas, ven con
dificultad y parecen casi ciegos, como si no hubiera en ellos
visién claras?

—Efectivamente—dijo.

—En cambio, cuando ven perfectamente lo que el sol
ilumina, se muestra, creo yo, que esa visiéon existe en aquellos
mismos 0jos.

238



—¢Como no?

—Pues bien, considera del mismo modo lo siguiente con
respecto al alma. Cuando ésta fija su atencién sobre un objeto
iluminado por la verdad y el ser, entonces lo comprende vy
conoce y demuestra tener inteligencia. pero cuando la fija en
algo que estd envuelto en penumbras, que nace o perece,
entonces, como no ve bien, el alma no hace mas que concebir
opinicones siempre cambiantes v parece hallarse privada de toda
inteligencia.

—Tal parece, en efecto.

—Puedes, por tanto, decir que lo que proporciona la verdad
a los objetos del conocimiento y la facultad de conocer al que
conoce, es la idea del bien, a la cual debes concebir como objeto
del conocimiento, pero también como causa de la ciencia y de la
verdad; y asi, por muy hermosas que sean ambas cosas, el
conocimiento y la verdad, juzgaras rectamente si consideras esa
idea como otra cosa distinta v mas hermosa todavia que ellas.
Y en cuanto al conocimiento y la verdad, del mismo modo que
en aquel otro mundo se puede creer que la luz y la visién se
parecen al sol, pero no que sean el mismo sol, del mismo modo
en éste es acertado el considerar que uno y otra son semejantes
al bien, pero no lo es el tener a uno cualguiera de los dos por el
bien mismo, pues es mucho mayor todavia la consideraciéon que
se debe a la naturaleza del bien.

—iQué inefable belleza —dijo—le atribuyes! Pues, siendo
fuente del conocimiento y la verdad, supera a ambos, segin ti,
en hermosura. No creo, pues, que lo vayas a identificar con el
placer.

—Ten tu lengua—dije—. Pero contintia considerando su
imagen de la manera siguiente.

—¢Como?

—Del sol diras, creo yo, que no sélo proporciona a las cosas
que son vistas la facultad de serlo, sino también la generacién, el
crecimiento y la alimentacién; sin embargo, €l no es generacion.

— ;Cémo habia de serlo?

—Del mismo modo puedes afirmar que a las cosas
inteligibles no sélo les adviene por obra del bien su cualidad de

239



inteligibles, sino también se les afiaden, por obra también de
aquél, el ser y la esencia; sin embargo, el bien no es esencia, sino
algo que estd todavia por encima de aquélla en cuanto a
dignidad y poder. )

Entonces Claucén dijo con mucha gracia: — ; Por
Apolo! jQué maravillosa superioridad!

—'1'a tienes la culpa—dije—, porque me has obligado a decir
lo que opinaba acerca de ello.

—Y no te detengas en modo alguno—dijo—. Sigue
exponiéndonos, si no otra cosa, al menos la analogia con
respecto al sol, si es que te queda algo que decir.

—Desde luego—dije—; es mucho lo que me queda.

—Pues bien—dijo—, no te dejes ni lo mas insignificante.

—Me temo—contesté—que sea mucho lo que me deje. Sin
embargo, no omitiré de intento nada que pueda ser dicho en
esta ocasion.

—No, no lo hagas—dijo.

—Pues bien—dije—, observa que, como deciamos, son dos,
y que reinan, el uno en el género y regién inteligibles, y el otro,
en cambio, en la visible; y no digo que en el cielo para que no
creas que juego con el vocablo. Sea como sea, ;tienes ante ti
esas dos especies, la visible y la inteligible?

—Las tengo.

—Toma, pues, una linea que esté cortada en dos segmentos
desiguales y vuelve a cortar cada uno de los segmentos, el del
género visible y el del inteligible, siguiendo la misma
proporcion. Entonces tendrés, clasificados segin la mayor
claridad u oscuridad de cada uno: en el mundo visible, un
primer segmento, el de las imagenes. Llamo imagenes ante todo
a las sombras, y en sequndo lugar, a las figuras que se forman en
el agua y en todo lo que es compacto, pulido y brillante, y a
otras cosas semejantes, si es que me entiendes.

—S1 queé te entiendo.

—En el sequndo pon aquello de lo cual esto es imagen: los
animales que nos rodean, todas las plantas vy el género entero de
las cosas fabricadas

—Lo pongo—dijo.
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—;Accederias acaso —dije yo— areconocer que lo visible se
divide, en proporcién a la verdad o a la carencia de ella, de
modo que la imagen se halle, con respecto a aquello que imita,
en la misma relacién en que lo opinado con respecto a lo
conocido?

—Desde luego que accedo—dijo.

—Considera, pues ahora de qué modo hay que dividir el
segmento de lo inteligible.

—,¢Cémo"

—De modo que el alma se vea obligada a huscar la una de
las partes sirviéndose, como de imdgenes, de aquellas cosas que
antes eran imitados, partiendo de hipdtesis v encaminandose
ast, no hacia el principio, sino hacia la conclusién; y la sequnda,
partiendo también de una hipoétesis, pero para llegar a un
principio no hipotético y llevando a cabo su investigacion con la
sola ayuda de las ideas tomadas en si mismas y sin valerse de las
imdgenes a que en la busqueda de aquello recurria.

—No he comprendido de modo suficiente—dijo—eso de que
hablas.

—Pues lo diré otra vez—contesté—. Y lo entenderas mejor
después del siguiente preambulo. Creo que sabes que quienes se
ocupan de geometria, aritmética y otros estudios similares, dan
por supuestos los numeros impares y pares, las figuras, tres
clases de anqulo y otras cosas emparentadas con éstas y distintas
en cada caso; las adoptan como hipétesis, procediendo igual que
si las conocieran, y no se creen ya en el deber de dar ninguna
explicacién ni a si mismos ni a los demds con respecto a lo que
consideran como evidente para todos, v de ahi es de donde
parten las sucesivas y consecuentes deducciones que les llevan
finalmente a aquello cuya investigacién se proponian.

—Sé perfectamente todo eso—dijo.

—Y no sabes también que se sirven de figuras visibles
acerca de las cuales discurren, pero no pensando en ellas
mismas, sino en aquello a que ellas se parecen, discurriendo, por
ejemplo, acerca del cuadrado en si y de su diagonal, pero no -
acerca del que ellos dibujan, e igualmente en los demds casos; y
que asi, las cosas modeladas y trazadas por ellos, de que son
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imagenes las sombras y reflejos producidos en el agua, las
emplean, de modo gue sean a su vez imagenes, en su deseo de
ver aquellas cosas en si que no pueden ser vistas de otra manera
sino por medio del pensamiento?

—Tienes razén—dijo.

—Y asi, de esta clase de ohjetos decia yo que era
inteligible, pero que en su investigacion se ve el alma obligada a
servirse de hipdtesis v, como no puede remontarse por encima
de éstas, no se encamina al principio, sino que usa como
imagenes aquellos mismos objetos, imitados a su vez por los de
abajo, que, por comparacién con éstos, son también ellos
estimados y honrados como cosas palpables.

—Ya comprendo—dijo—; te refieres a lo que se hace en
geometria y en las ciencias afines a ella.

Pues bien, aprende ahora que sitio en el sequndo segmento
de la region inteligible aquello a que alcanza por si misma la
razéon valiéndose del poder dialéctico y considerando las
hipétesis no como principios, sino como verdaderas hipotesis, es
decir, peldafos y trampolines que la eleven hasta lo no
hipotético, hasta el principio de todo; y una vez hava llegado a
éste, ird pasando de una a otra de las deducciones que de él
dependen hasta que, de ese modo, descienda a la conclusién sin
recurrir en absoluto a nada sensible, antes bien, usando
solamente de las ideas tomadas en si mismas, pasando de una a
otra y terminando en las ideas.

—Ya me doy cuenta—dijo—, aunque no perfectamente,
pues me parece muy grande la empresa a que te refieres, de que
lo que intentas es dejar sentado que es mds clara la vision del ser
y de lo inteligible que proporciona la ciencia dialéctica que la
que proporcionan las llamadas artes, a las cuales sirven de
principios las hipotesis; pues aunque quienes las estudian se ven
obligados a contemplar los objetos por medio del pensamiento v
no de los sentidos, sin embargo, como no investigan
remontandose al principio, sino partiendo de hipotesis, por eso
te parece a ti que no adquiren conocimiento de esos objetos que
son, empero, inteligibles cuando estin en relaciéon con un
principio. Y creo también que a la operacién de los gedbmetras v
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demas las llamas pensamiento, pero no conocimiento, porque el
pensamiento es algo que estd entre la simple creencia y el
conocimiento.

—Lo has entendido—dijo—con toda perfecciéon. Ahora
aplicame a los cuatro segmentos estas cuatro operaciones que
realiza el alma: la inteligencia, al mas elevado; el pensamiento, al
sequndo; al tercero dale la creencia y la ultima la imaginacién; v
ponlos en orden, considerando que cada uno de ellos participa
tanto mas de la claridad cuanto mas participen de la verdad los
objetos a que se aplica.

—Ya lo comprendo—dijo—; estov de acuerdo v los ordeno
como dices.

(La Repiblica, Libro V1, 506b -511e - trad.: Pabon ¥y Fernindez Galiano)

LA CAVERNA

— Y a continuacion —segui—, compara con la siguiente
escena el estado en que, con respecto a la educacién o a la falta
de ella, se halla nuestra naturaleza. Imagina una especie de
cavernosa vivienda subterranea provista de una larga entrada,
abierta a la luz, que se extiende a lo ancho de toda la caverna, y
unos hombres que estan en ella desde nifos, atados por las
piernas y el cuello, de modo que tengan que estarse quietos y
mirar Unicamente hacia adelante, pues las ligaduras les impiden
volver la cabeza; detras de ellos, la luz de un fuego que arde algo
lejos y en plano superior, y entre el fuego y los encadenados, un
camino situado en alto, a lo largo del cual suponte que ha sido
construido un tabiquillo parecido a las mamparas que se alzan
entre los titireteros y el publico, por encima de las cuales
exhiben aquéllos sus maravillas.

—Ya lo veo—dijo.

—Pues bien, ve ahora, a lo largo de esa paredilla, unos
hombres que transportan toda clase de objetos, cuva altura
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sobrepasa la de la pared, y estatuas de hombres o animales
hechas de piedra y de madera y de toda clase de materias; entre
estos portadores habra, como es natural, unos que vavan
hablando v otros que estén callados.

—iQuéextraiia escena describes—dijo—y qué extrafios
prisioneros!

—Iguales que nosotros—dije—, porque en primer lugar,
ccrees que los que estan asi han visto otra cosa de si mismos o
de sus compafieros sino las sombras proyectadas por el fuego
sobre la parte de la caverna que esta frente a ellos?

—;Como —dijo—, si durante toda su vida han sido obligados
a mantener inmoviles las cabezas?

—Y de los objetos transportados? ;No habran visto lo
mismo?

— ¢;Qué otra cosa van a ver?

— ;Y sipudieran hablar los unos con los otros, no piensan
que creerian estar refiriéndose a aquellas sombras que veian
pasar ante ellos?

—Forzosamente.

—Y sila prision tuviese un eco que viniera de la parte de
enfrente? ;Piensas que, cada vez que hablara alguno de los que
pasaban, creerian ellos que lo que hablaba era otra cosa sino la
sombra que veian pasar?

—No, jpor Zeus! —dijo.

—Entonces no hay duda—dije yo—de que los tales no
tendran por real ninguna otra cosa mas que las sombras de los
objetos fabricados.

—Es enteramente forzoso—dijo.

—Examina, pues—dije—, qué pasaria si fueran liberados de
sus cadenas y curados de su ignorancia, y si, conforme a
naturaleza, les ocurriera lo siguiente. Cuando uno de ellos fuera
desatado y obligado a levantarse sibitamente y a volver el cuello
y a andar y a mirar a la luz, y cuando, al hacer todo esto,
sintiera dolor y, por causa deldeslumbramiento, no fuera capaz
de ver aquellos objetos cuyas sombras veia antes, ;qué crees que
contestaria si le dijera alguien que antes no veia mas que
sombras inanes y que es ahora cuando, halldndose mas cerca de
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la realidad y vuelto de cara a objetos mas reales, goza de una
vision mas verdadera, vy si fuera mostrandole los objetos que
pasan y obligindole a contestar a sus prequntas acerca de qué es
cada uno de ellos? ;No crees que estaria perplejo v que lo que
antes habia contemplado le pareceria mas verdadero que lo que
entonces se le mostraba?

—Mucho mas—dijo.

—Y si se obligara a fijar su vista en la luz misma, ;no
crees que le dolerian los ojos y que se escaparia, volviéndose
hacia aquellos objetos que puede contemplar, v que
consideraria que éstos son realmente mas claros qie los que le
muestra?

—Asi es—dijo.

—Y si se lo llevaran de alli a la fuerza—dije—, obligandole a
recorrer la &spera y escarpada subida, y no le dejaran antes de
haberle arrastrado hasta la luz del sol, ;no crees que sufriria y
llevaria a mal el ser arrastrado, y que, una vez llegado a la luz,
tendria los ojos tan llenos de ella que no seria capaz de ver ni
una sola de las cosas a las que ahora llamamos verdaderas?

—No, no seria capaz—dijo—, al menos por el momento.

—Necesitarfa acostumbrarse, creo vo, para poder llegar a
ver las cosas de arriba. Lo que veria mas facilmente serian, ante
todo, las sombras; luego, las imagenes de hombres v de otros
objetos reflejados en las aguas, y més tarde, los objetos mismos.
Y después de esto le seria mas facil el contemplar de noche las
cosas del cielo y el cielo mismo, fijando su vista en la luz de las
estrellas y la luna, que el ver de dia el sol v lo que le es propio.

—;,Cémo no?

—~Y por 1ltimo, creo yo, seria el sol, pero no sus imagenes
reflejadas en las aguas ni en otro lugar ajeno a él, sino el propio
sol en su propio dominio y tal cual es en si mismo, lo que él
estaria en condiciones de mirar y contemplar.

—Necesariamente —dijo.

~Y después de esto, colegiria ya con respecto al sol que es
él quien produce las estaciones y los afios y gobierna todo lo de
la regién visible, y que es, en cierto modo, el autor de todas
aquellas cosas que ellos veian.
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—Es evidente—dijo—que después de aquello vendria a
pensar en eso otro.

— Y qué? Cuando se acordara de su anterior habitacion v
de la ciencia de allf y de sus antiguos compafieros de carcel, no
crees que se consideraria feliz por haber cambiado v que les
compadeceria a ellos?

—Efectivamente.

—Y si hubiese habido entre ellos algunos honores o
alabanzas o recompensas que concedieran los unos a aquellos
otros que, por discernir con mayor penetracion las sombras que
pasaban y acordarse mejor de cudles de entre ellas eran las que
solian pasar delante o detrds o junto con otras, fuesen mas
capaces que nadie de profetizar, basados en ello, lo que iba a
suceder, ;crees que sentiria aquél nostalgia de estas cosas o que
envidiaria a quienes gozaran de honores y poderes entre
aquéllos, o bien que le ocurriria lo de Homero, es decir, que
preferiria decididamente ‘‘trabajar la tierra al servicio de otro
hombre sin patrimonio’ o sufrir cualquier otro destino antes’
que vivir en aquel mundo de lo opinable ?

—Eso es lo que creo yo—dijo—: que preferiria cualquier
otro destino antes que aquella vida.

—Ahora fijate en esto—dije—: si, vuelto el tal alld abajo,
ocupase de nuevo el mismo asiento, ;no crees que se le llenarian
los ojos de tinieblas, como a quien deja stibidamente la luz del
sol?

—Ciertamente—dijo.

—Y si tuviese que competir de nuevo con los que habian
permanecido constantemente encadenados, opinando acerca de
las sombras aquellas que, por no habérsele asentado todavia los
ojos, ve con dificultad —y no seria muy corto el tiempo que
necesitara para acostumbrarse—, ;No daria que reir y no se diria
de él que, por haber subido arriba, ha vuelto con los ojos
estropeados, v que no vale la pena ni aun de intentar una
semejante ascensién? ;Y no matarian, si encontraban manera
de echarle mano y matarle, a quien intentara desatarles v
hacerles subir?

—Claro que si—dijo.
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—Pues bien —dije—, esta imagen hay que aplicarla toda
ella, joh amigo Glaucén! , a lo que se ha dicho antes; hay que
comparar la region revelada por medio de la vista con la
vivienda prisién, y la luz del fuego que hay en ella, con el
poder del sol. En cuanto a la subida al mundo de arriba y a la
contemplacion de las cosas de éste, si las comparas con la
ascension del alma hasta la region inteligible no erraras con
respecto a mi vislumbre, que es lo que ta deseas conocer, y que
sélo la divinidad sabe si por acaso esta en lo cierto. En fin he
aqui lo que a mi me parece: en el mundo inteligible lo tiltimo
que se percibe, y con trabajo, es la idea del bien, pero , una vez
percibida, hay que colegir que ella es la causa de todo lo recto v
lo bello que hay en todas las cosas; que, mientras en el mundo
visible ha engendrado la luz y al Soberano de ésta, en el
inteligible es ella la soberana y productora de verdady
conocimiento, y que tiene por fuerza que verla quien quiera
proceder sabiamente en su vida privada o publica.

—También yo estoy de acuerdo—dijo—, en el grado en que
puedo estarlo.

—Pues bien—dije—, dame también la razén en eso otro: no
te extrafies de que los que han llegado a ese punto no quieran
ocuparse en asuntos humanos; antes bien, sus almas tienden
siempre a permanecer en las alturas, y es natural, creo vo, que
asi ocurra, al menos si también esto concuerda con la imagen de
que se ha hablado.

—Es natural, desde luego—dijo.

—Y qué? ;Crees—dije yo— que haya que extrafiarse de
que, al pasar un hombre de las contemplaciones divinas a las
miserias humanas, se muestre torpe y sumamente ridiculo
cuando, viendo todavia mal y no hallindose aun
suficientemente acostumbrado alas tinieblas que le rodean, se ve
obligado a discutir, en los tribunales o en otro lugar cualquiera,
acerca de las sombrasdelo justo o de las iméagenes de que son
ellas reflejo, v a contener acerca del modo  en que interpretan
estas cosas los que jamas han visto la justicia en si?

—No es nada extrafio—dijo.

—Antes bien—dije—, toda persona razonable debe recordar
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que son dos las maneras y dos las causas por las cuales se
ofuscan los ojos: al pasar de la luz a la tiniebla vy al pasar de la
tiniebla a la luz. Y una vez haya pensado que también le ocurre
lo mismo al alma, no se reira insensatamente cuando vea a
alguna que, por estar ofuscada, no es capaz de discernir los
objetos, sino que averiguara si es que, viniendo de una vida mas
luminosa, esta cegada por falta de costumbre, o si, al pasar de
una mayor ignorancia a una mayor luz, se ha deslumbrado por
el exceso de ésta; y asi, considerard dichosa a la primer alma,
que de tal manera se conduce y vive, y compadecera a la otra, 0
bien, si quiere reirse de ella, esa su risa sera menos ridicula que
si se burlara del alma que desciende de la luz.

(La Repuablica, Libro VIl - trad.: Pabon y Fernindez,Galiano).

EL COMPROMISO POLITICO DEL FILOSOFO

Es propio de nosotros, los fundadores del Estado
—prosegui— obligar a los hombres selectos a volverse hacia la
ciencia que hace poco hemos reconocido como la mas sublime
de todas, a ver el bien y hacer la ascensién de que también
hemos hablado; pero cuando, una vez llegados a esa regién
superior, hayan contemplado suficientemente el bien, no les
permitamos lo que hoy dia se les permite.

—;Qué?

—Quedarse alla arriba—respondi—y no volver a descender
entre nuestros prisioneros ni tomar parte en sus trabajos y en
sus honores mas o menos estimaoles.

—Pero entonces—dijo él—;atentaremos contra sus derechos
y les obligaremos a llevar una vida mezquina, cuando podrian
disfrutar de una condicion mas afortunada?

—Te olvidas una vez mas, amigo mio—repliqué—, de que la
ley no trata de asegurar una felicidad excepcional a una clase
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determinada de ciudadanos, sino que pretende realizar la
felicidad en la ciudad entera, uniendo a los ciudadanos ya por la
persuacion, ya por la coaccién y persuadiéndolos de que hagan
participes los unos a los otros de los servicios que cada clase es
capaz de prestar a la comunidad, pues si la ley se aplica a formar
dentro del Estado tales ciudadanos, no se hace para dejarles
luego dirigir su actividad hacia donde les plazca, sino para que
colaboren a fortificar el vinculo del Estado.

—Cierto. Lo habia olvidado.

—Ahora, Claucon—prosegui—, piensa que nosotros no
seremos injustos con los filésofos que se hayan formado entre
nosotros, sino que podremos darles buenas razones para
obligarles a encargarse de la conducta y de la custodia de los
demas. Les diremos: “En otros Estados es natural que aquellos
que se elevan hasta la filosofia no quieran tomar parte en la
inquietud de la politica, porque se han formado a si mismos sin
ayuda de su gobierno respectivo, porque cuando uno se forma
por sus propios medios y no debe el alimento a nadie, resulta
justo que tampoco quiera devolver nada a nadie. ;Pero respecto
a vosotros? Nosotros os hemos formado, tanto en interés del
Estado como en el vuestro propio, para que seais lo que los jefes
v los reyes en los enjambres de abejas y os hemos dado una
educacién mas perfecta y mds completa que la de los filésofos
extranjeros y os hemos hecho mas capaces que ellos para ir de la
filosofia a la politica. Debéis descender, cuando sea necesario, a
la morada comun a los demas hombres y habituaros a mirar en
las sombras oscuras, porque, una vez acostumbrados a la
oscuridad, veréis mil veces mejor que los otros y reconoceréis
cada imagen y lo que representa, pues habréis visto los
verdaderos ejemplares de lo bello , de lo justo y del bien. De
este modo, nuestra constituciébn sera para nosotros y para
vosotros una realidad, y no un suefio, como en la mayor parte
de los Estados de hoy dia, donde los jefes se pelean por unas
sombras y se disputan la autoridad, cual si se tratara de un gran
bien. Pero he aqui cual es la verdad: que el Estado cuyo
gobierno estd encomendado a los menos ansiosos por
consegquirlo, es forzosamente mejor y estd mas tranquilamente
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dirigido que aquel Estado cuyos jefes son lo contrario”.

—Absolutamente cierto—dijo.

—Y bien, ;crees que nuestros alumnos se negaran a
rendirse a estos razonamientos? ;No consentira cada uno en
tomar parte en el trabajo politico, a la vez que pasan la mayor
parte de su tiempo unos con otros en el (mundo) de las (ideas)
puras?

—No se podran negar-—respondié—, porque son justos, y
solo les pedimos lo justo; pero resulta indudable que cada uno
de ellos tomara el mando Unicamente por deber, al contrario a
los que gobiernan actualmente en todoslos Estados.

(La Replblica VII, 519d — 520e)

LA ESENCIA DEL ALMA:

Pues bien, bello mancebo, hazte a la idea de que el anterior
discurso era de Fedro, hijo de Pitocles, varén de Mirrinunte, mien-
tras que el que voy a pronunciar es de Estesicoro, hijo de Eufemo,
natural de Himera. Y se ha de exponer asi: ‘no es cierto el decir’
que afirme que, aun existiendo enamorado, se ha de conceder fa-
vor al no-enamorado, precisamente porque uno esta loco, y el otro
en su sano juicio. Si fuera unaverdad simple el que la locura es un
mal, se diria eso con razén. Pero el caso es que los bienes
mayores se nos originan por locura, otorgada ciertamente por
divina donacion. En efecto, tanto la profetisa de Delfos, como
las sacerdotisas de Dodona es en estado de locura en el que han
hecho a la Hélade, privaday publicamente, muchos hermosos
beneficios, en tanto que en el de cordura, pocos o ninguno. Y si
enumeraramos a la Sibila y a los demas que, empleando un tipo
de mantica por rapto divino, predijeron a muchos muchas cosas
para el futuro y acertaron, nos extenderiamos exponiendo lo
que es evidente para todo el mundo. Lo que, no obstante, si es
digno de aducirse como testimonio es que tampoco aquellos
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hombres de antafio que pusieron nombres a las cosas tuvieron
por deshonra ni oprobio la “mania’; pues, de otro modo, no
hubieran llamado “manica’ a esta bellisima arte, con la que se
discierne el futuro, enlazandola con dicho nombre. Por el
contrario, fue en la idea de que era algo bello, cuando se
produce por divino privilegio, por lo que tal denominacién le
impusieron. Mas los hombres de ahora, en su desconocimiento
de lo bello, introduciendo la t la llamaron “‘mantica’”. Pues
asimismo a la investigacion del futuro propia de los que estan en
posesiéon de sus facultades mentales v se sirven para realizarla de
aves y restantes indicios, como mediante la reflexion procuran a
la creencia humana comprensién e informacion, le dieron el
nombre de “oionistica’, un arte, que actualmente llaman las
nuevas generaciones ‘‘olonistica’”, adornando el término
pedantemente con la o larga. Pues bien, cuando mayor es en
perfeccién y dignidad la mantica con respecto ala oionistica, su
nombre con respecto al nombre de ésta, v el quehacer de la una
con respecto al quehacer de la otra tanto mayvor es en belleza,
sequn el testimonio de los antiguos, la locura con respecto a la
cordura; ese estado de alma que envia la divinidad con respecto
a ese otro que procede de los hombres.

Aparte de esto, para las mayores enfermedades vy
sufrimientos que se produjeron en ciertas familias de no se sabe
qué antiguos resentimientos de los dioses, la locura, apareciendo
donde debia aparecer y profetizando a quienes debia profetizar,
encontr6 remedio, refugiandose enlassuplicasyenelculto de
los dioses; y de ahi consiguié ritos purificatorios e iniciaciones
con los que hizo libre de culpa en el presente v en el futuro al
que tiene parte de ella descubriendo para quien estd loco v
poseido en su debida forma el medio de liberarse de las
desgracias que lo afligen.

Pero hay un tercer estado de posesion de locura
procedente de las Musas que, al apoderarse de un alma tierna v
virginal, la despierta y la llena de un baquico transporte tanto en
los cantos como en los restantes géneros poeéticos, v que,
celebrando los mil hechos de los antiguos, educa a la posteridad.
Pues aquél que sin la locura de las Musas lleque a la puertas de la
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poesia convencido de que por los recursos del arte habra de ser
un poeta eminente, sera uno imperfecto, v su creacion poética,
la de un hombre cuerdo, quedard oscurecida por la de los
enloquecidos.

Tantos son, y aun mas, los bellos efectos que te puedo
enumerar de la locura que procede de los dioses. De suerte que
no temamos el hecho en si de la locura, v ninglin razonamiento
nos confunda, amedrentandonos con la afirmacion de que se
debe preferir como amigo al cuerdo y no al perturbado. Antes
bien, que se lleve tal argumento el premio de la victoria, si
ademas de eso prueba que no es en beneficio del amante v del
amado como es enviado por los diosesel amor. Pero es lo
contrario lo que por nuestra parte hemos de demostrar: que es
con vistas a la mayor felicidad de ambos como les es otorgada
por parte de los dioses locura semejante. En cuanto a la
demostracidn, si no sera convincente para los hombre habiles, lo
sera, en cambio, para los sabios. Pero para ello es menester antes
que nada comprender la verdad, viendo con relacién a la
naturaleza del alma divina y humana tanto las pasiones como las
operaciones. Y he aqui el principio de la demostracion.

Toda alma es inmortal, pues lo que siempre se mueve es
inmortal. Pero aquello que mueve a otro y por otro es movido,
por tener cesacion de movimiento, tiene cesacién de vida.
Unicamente, pues, lo que se mueve a si mismo, como quiera que
no se abandona a si mismo, nunca cesa de moverse, v es ademas
para todas las cosas que se mueven la fuente v el principio del
movimiento. Pero el principio es ingénito, pues es necesario que
todo lo que nace nazca del principio, v éste no nazca de nada en
absoluto. En efecto, si el principio naciera de algo, va no seria
principio. Mas puesto que es ingénito, es necesario también que
sea imperecedero, pues si perece el principio, él no podra nacer
nunca de otra cosa, ni otra cosa podra nacer de él, ya que es
necesario que todo nazca del principio. Asi, pues, el principio
del movimiento es lo que se mueve a si mismo. Y esto es
imposible que perezca ni que nazca, so pena de que el universo
entero y todo el proceso de generacién, derrumbandose, se
detuvieran, y no tuvieran nunca una fuente para volver de
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nuevo, recobrando el movimiento, alaexistencia. Y habiéndose
mostrado inmortal lo que se mueve a si mismo, no se tendra
vergiienza en afirmar que es eso precisamente la esencia v la
nocién del alma. Pues todo cuerpo al que le viene de fuera el
movimiento es inanimado, en tanto que todo aquél que lo
recibe de dentro, de si mismo, es animado, como si en esto
mismo radicara la naturaleza del alma. Y si esto es asi, a saber,
que lo que se mueve a si mismo no es otra cosa que alma, por
necesidad el alma habra de ser algo ingénito e inmortal.

Sobre su inmortalidad basta con lo dicho. Sobre su modo
de ser se ha de decir lo siguiente. Describir como es, exigiria una
exposicion que en todos sus aspectos unicamente un dios podria
hacer totalmente, v que ademas seria larga. En cambio, decir a
lo que se parece implica una exposicién al alcance de cualquier
hombre y de menor extensién. Hablemos, pues, asi. Sea su simil
el de la conjuncién de fuerzas que hay entre un tronco de alados
corceles y un auriga. Pues bien, en el caso de los dioses los
caballos y los aurigas todos son buenos vy de buena raza,
mientras que en el de los demds seres hay una mezcla. En el
nuestro, esta en primer lugar el conductor que lleva las riendas
de un tiro de dos caballos, v luego los caballos, entre los que
tiene uno bello, bueno y de una raza tal, y otro que de
naturaleza y raza es lo contrario de éste. De ahi que por
necesidad sea dificil y adversa la conduccién de nuestro carro.
Pero ahora hemos de intentar decir la razon por la que un ser
viviente es llamado mortal e inmortal. Toda alma se cuida de un
ser inanimado y recorre todo el cielo, aunque tomando cada vez
una apariencia distinta. Mientras es perfecta y alada camina por
las alturas y rige el universo entero; pero aquélla que ha perdido
las alas es arrastrada hasta alcanzar algo sélido en donde se
instala, tomando un cuerpc terrenal que da la impresién de
moverse a sI mismo, gracias a su virtud. Lldmese ser viviente al
conjunto de este ajuste entre alma y cuerpo, que recibe ademas
la denominacién de mortal. En cuanto al nombre de inmortal,
no procede en absoluto de ningin concepto del que podamos
dar razén. Por el contrario, sin que lo hayamos visto ni lo
podamos concebir de una manera satisfactoria, nos forjamos la
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idea de la divinidad como sifuera un viviente que no muere, con
alma por un lado y cuerpo por otro, pero unidos eternamente
por naturaleza. Mas quede esto tal como le plazca a la divinidad,
v sea también asi dicho. La causa, empero, de la pérdida de las
alas, que determina el que éstas se le caigan al alma,
considerémosla. Es mas o menos la siguiente.

La propiedad natural del ala es la de levantar lo pesado a lo
alto, elevandolo a la region donde habita el linaje de los dioses,
y de un modo o de otro es dentro de las partes del cuerpo lo
que mas ha participado de la naturaleza divina. Pero lo divino
es bello, sabio, bueno v reune cuantas propiedades hay
semejantes. Con ellas precisamente se crian y crecen en grado
sumo las alas del alma, mientras que con lo feo, lo malo v los
vicios contrarios a aquéllas se consumen y perecen. Pues bién, el
excelso conductor del cielo, Zeus, auriga en su carro alado, es
quien camina primero, ordenando y cuidéndose de todo. Le
sigue la hueste de dioses y divinidades formada en once
escuadrones. Unicamente Hestia permanece en el hogar de los
dioses; que todos los demas, encuadrados en el nimero de doce,
van como jefes a la cabeza del destacamento que a cada uno le
fue asignado. Y hay muchos y beatificos espectaculos en el
interior del cielo, asi como orbitas que recorre el linaje de los
dioses bienaventurados, ocupandose cada uno de lo que es de su
incumbencia; entre tanto les sigue aquél que en cada caso quiere
y puede. Pues la envidia esta fuera del divino coro. Mas cuando
se dirigen a su festin a regalarse caminan cuesta arriba por la
cumbre de la boveda que esta debajo del cielo, precisamente por
donde los vehiculos de los dioses, que son por su equilibrio
faciles de conducir, avanzan con holgura, en tanto que los
demas lo hacen a duras penas. Pues el corcel que participa de
maldad es pesado, gravita hacia tierra, y entorpece a los
cocheros que no estén bien entrenados. Alli precisamente se
enfrentan el alma con su fatiga v lucha suprema. Las llamadas
inmortales, una vez que han ascendido a la cumbre, salen afuera
y se detienen en la espalda del cielo, y al detenerse las
transporta circularmente su revoluciéon, mientras contemplan las
cosas que hay fuera del cielo.
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En cuanto a ese lugar que hay por encima del cielo, jamas
hubo poeta de los de aqui que lo celebrara de una manera digna,
ni tampoco lo habra. Pero, puesto que nos hemos de atrever a
decir la verdad, especialmente cuando hablamos de la Verdad, he
aqui su condicion. Es en dicho lugar donde reside esa realidad
carente de color, de forma, impalpable y visible inicamente para
el piloto del alma, el entendimiento; esa realidad que “es” de
una manera real, y constituye el objeto del verdadero
conocimiento. Y puesto que la mente de la divinidad se
alimenta de pensamiento y ciencia pura, como asimismo la de
toda alma que se preocupe de recibir el alimento que le es
propio, al divisar al cabo del tiempo al Ser, queda contenta, y en
la contemplacion de la verdad senutrey disfruta, hasta que el
movimiento de rotacion la transporta circularmente al mismo
punto. Y en esta circunvalacion contempla a la justicia en si,
contempla a la templana y contempla al conocimiento, pero no
aquél, sujeto a cambios, ni aquél otro que es diferente al versar
sobre los distintos objetos que ahoranosotrosllamamos seres,
sino el conocimiento que versa sobre el Ser que realmente es. Y
tras haber contemplado de igual modo las restantes entidades
reales y haberse regalado, de nuevo se introduce en el interior
del cielo y regresa a casa. Y una vez llegada, el auriga pone los
caballos junto al pesebre y les echa como pienso ambrosia, v
después les da de beber néctar.

Esta es la vida de los dioses. En cuanto a las restantes
almas, la que sigue mejor a la divinidad y mas se le asemeja logra
sacar al lugar exterior la cabeza del auriga, y es transportada
juntamente con aquéllos en el movimiento de rotacion; pero,
corno es perturbada por sus corceles, apenas puede contemplar
las realidades. A veces se alza, a veces se hunde, por culpa de la
fogosidad de los caballos ve unas cosas y otras no. Las demas
siguen con el anhelo todas de alcanzar la altura, sumergiéndose
al fracasar en su intento y siendo arrastradas en el movimiento
circular todas a la vez, pisoteandose, al tratar de adelantarse las
unas a las otras. Asi, pues, se produce un tumulto, una pugna,
un sudor supremo, en el que por impericia de los aurigas muchas
quedan cojas, muchas con muchas plumas quebrantadas, y todas,
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tras pasar por gran fatiga, se van de alli sin haber sido iniciadas
en la contemplacién del Ser, recurriendo a la opinién como
alimento después de su retirada. Y la razon de ese gran afan por
ver donde esta la Llanura de la Verdad es que el pasto adecuado
para la parte mejor del alma procede del prado que hay alli, y el
que con esto se nutre la naturaleza del ala, con la que se aligera
el alma.

Y ésta es la ley de Adrastea. Toda alma que, habiendo
entrado en el séquito de la divinidad, haya vislumbrado alguna
de las Verdades quedara libre de sufrimiento hasta la préxima
revolucién, y si pudiera hacer lo mismo siempre, siempre
quedara libre de dafio. Pero cuando no las haya visto por haber
sido incapaz de sequir el cortejo; cuando, por haber padecido
cualquier desgracia, haya quedado entorpecida por el peso de
una carga de olvido y maldad, perdido las alas a consecuencias de
este entorpecimiento, y caido a tierra, la ley entonces prescribe
lo siguiente. Dicha alma no seré plantada en ninguna naturaleza
animal en la primera generacién, sino que aquella que haya visto
mas lo sera en el feto de un varén que haya de ser amante de la
sabiduria, o de la belleza, un cultivador de las Musas, o del
amor; la que sigue en sequndo lugar en el de un rey obediente a
las leyes, o belicoso y con dotes de mando; la que ocupa el
tercero en el de un politico, un buen administrador de su
hacienda, o un negociante; la del cuarto en el de un hombre
amante de la fatiga corporal, un maestro de gimnasia, o un
perito en la cura del cuerpo; la quinta habra de tener una vida
consagrada a la adivinacién o algun rito iniciatorio. A la sexta le
ira bien la vida de un poeta, o la de cualquier otro dedicado al
arte de la imitacion; a la séptima la de un artesano, o labrador; a
la octava la de un sofista, o un demagogo; a la novena la de un
tirano.

En todas estas encarnaciones, el que hayallevado una vida
justa, alcanza un destino mejor, el que haya vivido en la
injusticia uno peor. Pues al mismo punto de donde ha venido no
llega ningun alma antes de diez mil afios —ya que no le salen alas
antes de dicho plazo—, con excepcion del alma del que ha
filosofado sin engafio, o amado a los mancebos con filosofia.

256



Estas, si en la tercera revolucién de un milenio, han escogido
por tres veces consecutivas dicho género de vida, adquiriendo de
ese modo alas, al cumplirse el ultimo afio del tercer milenio se
retiran. Las demas, cuando han terminado su primera vida, son
sometidas a juicio, y una vez juzgadas, van las unas a los penales
que hay bajo tierra donde cumplen su condena, y a las otras las
eleva lajusticia a un lugar del cielo donde llevan una vida en
consonancia con el merecimiento de la que llevaron en la
apariencia humana. Al transcurrir un milenio, llegadas unas v
otras al momento del sorteo y eleccién de la sequnda vida,
escoge cada una el tipo de vida que quiere. Esentoncescuardo
un alma que ha estado en un cuerpo humano encarna en uno
animal, o cuando el que un dia fue hombre, abandonando la
forma animal, vuelve de nuevo a hombre. Pues no llegara a esta
forma el alma que nunca ha visto la Verdad, ya que el hombre
debe realizar las operaciones del intelecto seqiin lo que se llama
idea, procediendo de la multiplicidad de percepciones a una
representacién tnica que es un compendio llevado a cabo por el
pensamiento. Y esta representacién es una reminiscencia de
aquellas realidades que vié antafio nuestra alma, mientras
acompanaba en su camino a la divinidad, miraba desde arriba las
cosas que ahora decimos que “son’’ y levantaba la cabeza para
verlo que “‘es”’ en realidad. Por ello precisamente es la mente del
filos6fo la tnica que con justicia adquiere alas, ya que en la
medida de sus fuerzas estd siempre apegada en su recuerdo a
aquellas realidades, cuya proximidad confiere caracter divino a
la divinidad. Y de ahi también que el hombre que haga el
debido uso de tales medios de recuerdo sea el unico que, por
estar siempre inicidndose en misterios perfectos, se haga
realmente perfecto. Saliéndose siempre fuera de los humanos
afanes y poniéndose en estrecho contacto con lo divino, es este
hombre reprendido por el vulgo como si fuera un perturbado,
mas al vulgo le pasa inadvertido que esta poseido por la
divinidad.

Pues bien, llegada a este punto, la totalidad de la
exposicién versa sobre la cuarta forma de locura —esa locura
que se produce cuando alguien, contemplando la belleza de este
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mundo, y acordandose de la verdadera, adquiere alas, v de
nuevo con ellas anhela remontar el vuelo hacia lo alto; v al no
poder, mirando hacia arriba a la manera de un péjaro, desprecia
las cosas de abajo, dando con ello lugar a que le tachen de loco—
y aquf se ha de decir que es ése el mas excelso de todos los
estados de rapto, y el causado por las cosas mas excelsas, tanto
para el que lo tiene, como para el que de él participa; y que
asimismo es por tener algo de esa locura por lo que el amante de
los bellos mancebos se llama enamorado. Pues, segun se ha
dicho, toda alma humana por condicién de su naturaleza ha
contemplado las verdaderas realidades de las cosas, ya que , de
no ser asi, no hubiera encarnado en este ser viviente. Ahora
bien, el acordarse por las cosas de este mundo de aquellas otras
no es algo facil para la totalidad de las almas; no lo es para
cuantas vieron entonces por corto espacio de tiempo las
realidades de alli; ni tampoco para cuantas tuvieron la mala
fortuna en su caida a este mundo de ser desviadas por ciertas
compaiiias hacia lo injusto, llegando a olvidarse asi de los santos
espectdculos que habian visto en su dia. Por ello son pocas las
que guedan con suficiente poder evocador. Y éstas, cuando ven
alco que ofrece semejanza con los objetos de alli, quedan fuera
de si, y ya no son duefias de si mismas; pero desconocen lo que
les ocurre por la insuficiencia de sus percepciones. Pues en las
réplicas terrenales tanto de la justicia, como de la templanza v
de cuantas otras cosas son apreciadas por las almas, no hay
ningin resplandor. Y no es sino a duras penas, por medio de
érganos confusos, como unicamente unos pocos, vendo a las
imdgines de aquéllas, contemplan los rasgos genéricos de lo
reproducido. Fue posible ver la Belleza en todo su esplendor en
aquella época en que en compaiia de un coro feliz teniamos
ante la vista un beatificio espectaculo, mientras ibamos, nosotros
en el séquito de Zeus, y los demas en el de los restantes dioses;
éramos entonces iniciados en el que es licito llamar el mas
bienaventurado de los misterios, que celebramos integros v sin
haber sufrido ninguno de los males que nos aguardaban en un
tiempo posterior. Integras también, y simples, y serenas, y felices
eran las visiones que en el Gltimo grado de nuestra iniciacién
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contemplabamos en su puro resplandor, puros y sin la senal de
ese sepulcro que ahora llevamos a nuestro alrededor v llamamos
cuerpo, estando en él encarcelados como la ostra en su concha.

Quede esto como tributo rendido al recuerdo, que,
infundiéndonos la anoranza de las cosas de antafio, ha sido ahora
la causa de que nos hayamos extendido demasiado. Volvamos a
la Belleza; seqin dijimos, estaba resplandeciente entre aquellas
visiones, y al llegar a este mundo la aprehendemos por medio
del mas claro de nuestros sentidos, puesto que brilla con suma
claridad. La vista, en efecto, es la mas penetrante de las
percepciones que nos llegan a través del cuerpo, pero con ella no
se ve la sabiduria. De lo contrario, nos procuraria terribles
amores, si diera aquélla una imagen de si misma de semejante
claridad que llegara a nuestra vista. Y lo mismo ocurriria con
cuantas otras realidades hay dignas de amarse. Pero el caso es
que unicamente la belleza tuvo esa suerte, de tal modo que es la
mas manifiesta y la mas amable de todas ellas. Pues bien, quien
no es un iniciado reciente o quien esta corrompido no se deja
transportar prontamente de aqui a alla, junto a la Belleza en si,
cuando contempla lo que en este mundo recibe el nombre de
aquélla; de suerte que, al poner en ello su mirada, no
experimenta un sentimiento de veneracién. Por el contrario,
entregandose al placer, intenta cubrir a la manera de un
cuadrupedo y engendrar hijos, y por estar sumido en el
libertinaje no siente temor ni vergiienza al persequir un placer
contrario a la naturaleza. En cambio, el que acaba de ser
iniciado, el que contemplé muchas de las realidades de
entonces, cuando divisa un rostre divino que es una buena
imitacién de la Belleza, o bien la hermosura de un cuerpo, siente
en primer lugar un escalofrio, y es invadido por uno de sus
espantos de antafio. Luego, al contemplarlo, lo reverencia como a
una divinidad, y si no temiera dar la impresion de vehemente lo-
cura, haria sacrificios a su amado como si fuera la imagen de un
dios. Y después de verlo, como ocurre a continuacién del escalo-
frio, se opera en él un cambio que le produce un sudor y un
acaloramiento inusitado. Pues se calienta al recibir por medio de
los ojos la emanacién de la belleza con la que se reanima la
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germinacién del plumaje. Y una vez calentado, se derriten los
bordes de los brotes de las plumas que, cerrados hasta entonces
por efecto de su endurecimiento, impedian que aquéllos
crecieran. Mas al derramarse sobre ellos su alimento, la cafia del
ala se hincha y se pone a crecer desde su raiz por debajo de todo
el contorno del alma; pues toda ella era antafio alada. Y en este
proceso bulle y borbota en su totalidad, y esos sintomas que
muestran los que estan echando los dientes cuando éstos estan a
punto de salir, ese prurito y esa irritacién en torno de las encias,
los ofrece exactamente iguales el alma de quien esta empezando
a echar las alas. Bulle, esta inquieta y siente cosquilleos en el
momento en que le salen las plumas. Ahora bien, siempre que
pone su vista en la belleza del amado, al recoger de él unas
particulas que vienen a ella en forma de corriente —y por eso
precisamente se les da el nombre de “flujo de pasion’—, se
reanima y calienta, se alivia de sus penas v se alegra. Pero,
cuando queda separada y se seca, secandose con ella los agujeros
de salida por donde surge el plumaje, se cierran e impiden el
paso a los brotes de las alas. Quedan éstos encerrados dentro
juntamente con el “flujo de pasién’’, brincan como un pulso
febril, v golpea cada uno el orificio que tiene frente a si; de tal
manera que, aguijoneada el alma en todo su contorno, se excita
como picada del tdbano y sufre, en tanto que, al acordarse de
aquel bello mancebo, de nuevo se recocija. Y como
consecuencia de mezcla de estos sentimientos se angustia por lo
insélito de su situacion; y en su perplejidad se pone rabiosa, y
en este frenesi ni puede dormir de noche, ni quedarse quieta
donde esta de dia, impulsdndole su afioranza a correr adonde
cree que ha de ver a quien posee la belleza. Y cuando lo ha
visto, v ha canalizado hacia sf el “flujo de pasién”, abre lo que
hasta entonces estaba obstruido, recobra el aliento, cesa en sus
picaduras y dolores, y recoge en ese momento el fruto de un
placer que es el mas dulce de todos. Por eso precisamente no
consiente de buen grado en ser abandonada, ni pone a nadie por
encima del bello mancebo. Antes bien, se olvida de madre,
hermanos y compafieros, de todos; nada le importa la pérdida
por descuido de su hacienda; y en cuanto a los
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convencionalismos y buenas maneras que anteriormente tenia a
gala, los desprecia en su totalidad, dispuesta como estd a ser
esclava y a acostarse donde mas cerca se le permita hacerlo del
objeto de su afioranza. Pues, aparte del sentimiento de
veneracién que le inspira, ha encontrado en el que posee la
belleza al inico médico de sus mayores sufrimientos. Y a este
estado, oh bello muchacho a quien va dirigido mi discurso, le
dan los hombres el nombre de amor, pero si oyes el que le dan los
dioses es natural que te rias por su rareza. Recitan algunos dos
versos, procedentes, creo yo, del caudal épico de los
Homéridas, dirigidos al Amor, de los cuales el sequndo es
sumamente licencioso y no estd muy de acuerdo con la métrica.
Dicen asi:

“Llaman, por cierto, a Eros alado los mortales, los inmor-
tales Pteros, porque fuerza a criar alas”’.

Puedes darles crédito, y puedes no darselo. Sin embargo, la
causa de que les pase, y lo que les pasa a los enamorados, es
precisamente eso que se ha dicho.

Pues bien, aquél de los compafieros de Zeus que se ha
dejado coger puede soportar con mayor firmeza el fardo del
dios que ha recibido su nombre de las alas. Pero cuantos eran
servidores de Ares y con aquél daban la vuelta a los cielos,
cuando son conquistados por el amor y creen que han recibido
alguin agravio de su amado, se vuelven sanguinarios y estan
dispuestos a inmolarse a si mismos y a aquéllos. Y asi, conforme
al modo de ser del dios a cuyo coro ha ya pertenecido, cada cual
vive honrandole e imitandole en lo posible, mientras no se haya
corrompido su naturaleza y esté viviendo la primera generacion
en este mundo. Y de esa manera se comporta en su trato v
relaciones con los amados y los demds. Asi, pues, cada uno
escoge su amor entre los bellos mancebos de acuerdo con su
modo de ser, y como si éste fuera una divinidad se forja de é€l,
por decirlo asi, una imagen que adorna, dispuesto a rendirle
honores y culto divinos. En consecuencia, los que pertenecian al
cortejo de Zeus buscan como su amado a uno que por su alma
haya pertenecido también al cortejo de Zeus. Observan si hay
alguien que por naturaleza sea amante de la sabiduria o dotado
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para el mando, v cuando, tras encontrarlo, se enamoran de él,
ponen todo lo que esta de su parte para que llegue a ser tal
como exige su naturaleza. Y aunque antes no se hayan metido
en esta ocupacion, al poner entonces manos a la obra, aprenden
de dondequiera que puedan recibir una ensefanza, realizando
ellos también por cuenta propia indagaciones. Y en éste su
rastreo se encuentra con abundancia de medios para descubrir
por si mismos la naturaleza de su propio dios, por el estar
obligados a poner su vista en él continnamente. Alcanzandole
con el recuerdo y poseidos por €l, de él toman sus costumbres vy
sus ocupaciones, en lo que es posible que un hombre pueda
participar de la divinidad. Pero precisamente estos efectos se los
imputan a su amado, v por ello le aman todavia mas. Y
derramando sobre el alma del amado el cantaro que llenan,
como las bacantes, en la fuente de Zeus, le hacen en el mayor
grado posible semejante a su propio dios. A su vez, cuantos
sequian a Hera buscan a un hombre con dotes de rev, v al
encontrarlo hacen con respecto a él lo mismo. Los que
pertenecian a Apolo v a los demas dioses, yendo cada uno en
pos de su propia divinidad, buscan que su amado sea asi por
naturaleza. Y cuando lo tienen, con su propia imitacion de la
divinidad, con sus consejos persuasivos, y con su direccién
conducen a sus amados al tipo de ocupaciéon y manera de ser
que son propias de aquel dios. Y lo hacen asi en la medida de
sus fuerzas, sin sentir envidia ni malevolencia impropia de
hombres libres con respecto a su amado, tratando de llevarle lo
mejor que pueden a una completa y total semejanza consigo
mismos y con el dios a quien rinden culto. Tan bello, pues, v
tan feliz resulta para el amado el interés de los que
verdaderamente le aman —al menos si consiguen el objeto de su
interés del modo que digo— y el recibir la iniciacién de quien esta
enloquecido por causa del amor, si es conquistado. Y el que es
conquistado lo es de la siguiente manera:

Al principio de esta narracién dividimos cada alma en tres
partes, dos de ellas que tenian la forma de caballo, v una tercera
que tenia la de auriga. Mantengamos ahora también esta
divisién. Pues bien, de los caballos, decimos, uno es bueno y el
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otro no. Pero cudl es la excelencia del bueno y el defecto del
malo, es algo que no expusimos y que ahora debe decirse. Aquél
de los dos que estd en el lugar de preferencia es erquido de
porte, de proporcionados miembros, cerviz alta, nariz corva,
blanco de aspecto, y de ojos negros; amante del honor con
moderacion y respeto, compafiero de la verdadera gloria, sin
necesidad de golpes se deja conducir con sélo la voz de mando.
El otro, en cambio, es contrahecho, grande, constituido de
cualquier manera, de cuello robusto y corto, chato, de piel
negra, ojos grises y naturaleza sanguinea; compafiero del
desenfreno y la fanfarroneria, con espesas crines en torno de las
orejas, y sordo, a duras penas obedece al latigo v a los aguijones.
En consecuencia, siempre que el cochero, al ver la persona que
despierta su amor, siente ante esta percepcién un calor por toda
su alma, v se llena del cosquilleo vy las picaduras de las
afioranza, aquel corcel obediente al auriga, dominado entonces
como siempre por el respeto, se contiene para no saltar sobre el
amado. Pero el otro, que ya no hace caso ni de los aguijones ni
del latigo del auriga, se lanza saltando impetuosamente; v
poniendo a su comparero de tiro y al cochero en toda clase de
apuros, les obliga a ir junto al amado y hacerle mencién de los
deleites del amor. Al principio se oponen ambos encolerizados,
como si fueran obligados a una accion terrible y criminal. Pero
al fin, cuando vya el mal no tiene barrera, se encaminan,
dejandose quiar, cediendo, y conviniendo hacer aquello a lo que
se les invita. Y llegan junto al amado vy ven el radiente
espectaculo que ofrece. Al divisarlo el cochero, su recuerdo se
transporta a la naturaleza de la belleza, y la ve de nuevo estar
con la moderacion en un santo pedestal. Al verla se llena de temor,
y dominado de su religioso respeto cae de espaldas, quedando a
la vez forzado a tirar de las riendas hacia atras con tanta
violencia que hace sentarse a ambos caballos sobre sus grupas, el
uno, de buen grado, por no oponer resistenciay el indomito
muy contra su voluntad. Una vez que se han retirado a cierta
distancia, el buen caballo, por su vergiienza y sobresalto,
empapa de sudor a toda el alma; el otro, calmado el dolor que le
produjo el freno y la caida v recobrado apenas el aliento,
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prorrumpe en injurias colérico, haciendo mil reproches al auriga
y a su compafiero de tiro, como si hubieran abandonado por
cobardia y falta de virilidad su puesto y el convenio. Y
presionandolos de nuevo para acercarse en contra de su deseo, a
duras penas les concede ante sus suplicas dejar la tentativa para
mas adelante. Pero una vez transcurrido el plazo sefialado, como
finjan ambos no acordarse de su promesa, se la recuerda, y
ejerciendo sobre ellos violencia, entre relinchos v tirones, les
obliga de nuevo a acercarse al amado para hacerle las mismas
proposiciones. Y una vez que se han acercado, agachando la
cabeza, estirando la cola y mordiendo el freno, tira de ellos con
desvergiienza. Mds el cochero, que ain mds que antes
experimenta el mismo sentimiento, cae hacia atras como un
corredor ante la barrera de salida, y con fuerza aun mayor tira
del freno del caballo indémito; sacaselo hacia atras fuera de los
dientes, llena de sangre su boca malhablada y sus mandibulas, vy
haciéndole apoyar las patas y sus grupas en tierra se las “entrega
a los dolores”. Asi, cuando ha padecido lo mismo el mal caballo
muchas veces y cesa en su rebeldia, humillado, obedece va a los
propésitos del auriga, y siempre que divisa al bello mancebo, se
muere de miedo. De suerte que ocurre va entonces que el alma
del amante sigue a su amado con un sentimiento de respeto y de
temor.

Asi que, como recibe éste toda clase de cuidados, cual si
fuera semejante a un dios, por parte de un amante que no es
fingido, sino que siente el amor verdadero; y como asimismo él
es por propia naturaleza amigo de su admirador; aunque
anteriormente hubiera sido censurado por sus condiscipulos u
otros cualesquiera, que le dijeran que era un deshonor acercarse
a un amante, y por esta razoén le hubiera rechazado; entonces
ya, con el paso del tiempo, es impulsado no sélo por su edad,
sino también por su conveniencia a aceptar el amante en su
compafiia. Pues no es cierto que el destino haya fijado que el
malvado sea amigo del malvado, ni que el bueno no sea amigo
del bueno. Y una vez que lo ha admitido y acogido
favorablemente su conversacion y su trato, la benevolencia del
amante al mostrarse de cerca deja perplejo al amado, quien se
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percata de que la porciéon de amistad que todos sus demds
amigos y familiares juntos le ofrecen no es nada en absoluto en
comparacion con un amigo poseido por un dios. Asi, cuando
haya pasado el tiempo haciendo esto, y adquirido intimidad con
el amante con los contactos en los gimnasios, y en los demas
lugares de reunién, entonces ya la fuente de aquella corriente, a
la que Zeus enamorado de Ganimedes diera el nombre de “flujo
de pasiéon’’, lanzandose a torrentes en el amante, en parte se
hunde en él, y en parte, una vez lleno y rebosante, se derrama
de él al exterior. Y de la misma manera que el viento o el eco,
rebotando de una superficie lisa y dura, vuelve otra vez al punto
de donde habia partido, la corriente de la belleza llega de nuevo
al bello mancebo a través de los ojos, el conducto por donde es
natural que se encamine hasta el alma; v excitandola vivifica los
orificios de las alas, y los impulsa a criar plumas, llenando a su
vez de amor el alma de amado. Queda éste entonces enamorado,
pero ignora de qué, y no sabe qué es lo que le pasa, ni puede
explicarlo. Ante bien, como si hubiera contagiado de una
oftalmia de otro, no puede dar razén de su estado, v le pasa
inadvertido que se estd mirando en el amante como en un
espejo. Cuando éste esta presente, se le acaban sus cuitas de la
misma manera que a aquél, y cuando esta ausente, de la misma
manera le anora que él es afiorado, pues tiene como imagen del
amor un ‘‘contra-amor’”. Pero no cree que sea amor, Sino
amistad, y asi lo llaman. Y su deseo de ver, de tocar, de besar,
de yacer con el amante es semejante al que éste experimenta,
aunque mas débil. Por ello, como es natural, este deseo hace que
se llegue rapidamente a las consecuencias que le siguen. Pues
mientras yacen juntos, el caballo desenfrenado del amante sabe
qué debe decir la auriga, y pretende, como recompensa de
muchas fatigas, el disfrutar un poco. El amado, en cambio, no
sabe decir nada, pero, turgente de deseo como estd y lleno de
perplejidad, abraza al amante y le besa, como si mostrara su
carifio a uno que muy bien le quiere; y cuando comparten el
mismo lecho estad en situacién de no negarle, por su parte, su
favor al amante, si éste solicitara el obtenerlo. A su vez, el
compatfiero de tiro con el auriga se oponen a esto con su sentido
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del respeto y su capacidad de reflexién. De ahi precisamente
que, si se imponen las partes mejores de la mente
conduciéndoles a un régimen ordenado de vida y al amor de la
sabiduria, pasen ambos la vida de aqui en la felicidad y en la
compenetracién espiritual, duefios de si mismo y moderados,
tras haber dominado aquella parte del alma en la que esta innato
el vicio y liberado aquella otra en la que esta innata la virtud. Y
de ahi que al término de sus vidas, transformados en seres
alados y ligeros, hayan vencido el primero de los tres asaltos de
esta lucha verdaderamente olimpica, un bien que no tiene
parejo entre los que pueden procurarle al hombre tanto la
humana cordura, como la locura divina. Por el contrario, si
escogen un régimen de vida mas vulgar y sin amor de la
sabiduria, aunque si con amor de los honores, es muy probable
que en alguna ocasion, bien sea en las borracheras, o en algin
otro momento de descuido, los dos corceles desenfrenados de
ambos, cogiendo desprevenidas sus almas, las lleven juntamente
al mismo fin, eligiendo asi y consumando aquello que para el
vulgo es lo que procura mayor felicidad. Y una vez que han
consumado el acto, en adelante ya usan de él, por mas que no
sea con frecuencia, puesto que hacen algo que no le parece bien
a la totalidad de la mente. Los miembros de esta pareja, sin
duda alguna, pasan también su vida en mutua amistad, aunque
menos que los de aquella otra, tanto mientras dura su amor,
como cuando ha terminado, por considerar que se han dado y
recibido mutuamente las mayores garantias de lealtad, que no es
licito violar jamas para entrar en enemistad. Asi, al final de su
vida salen de su cuerpo, sin alas, es cierto, pero habiendo
deseado vivamente el tenerlas, de modo que no es pequena la
recompensa que se llevan de su amorosa locura. Pues no
prescribe la ley que vuelven a las tinieblas del viaje subterraneo
quienes han comenzado su viaje bajo el cielo, sino que sean
felices llevando una vida de claridad, haciendo su camino
juntamente, y recibiendo ambos a causa de amor iquales alas,
cuando les lleque el momento de tenerlas.

Tantos son, muchacho, y tan divinos los dones que te
otorgara la amistad del enamorado. La familiaridad, en cambio,
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con el no-enamorado, mezclada de humana cordura,
dispensadora de bienes humanos y mezquinos, v que produce en
el alma del amigo una disposicién impropia de hombres libres,
encomiada por la masa como virtud, la hard ir y venir alrededor
v bajo tierra nueve millares de afios privada de razén.

Aqui tienes, oh querido Amor, la mas bella y mejor
palinodia que hemos podido ofrecerte en desagravio, y que
entre otras cosas ha sido obligada a pronunciarse con ciertos
términos poéticos a causa de Fedro. Ea, pues, concediendo tu
perdén a mis palabras anteriores y tu favor a éstas, benevolente
y propicio, no me quites, ni mutiles en un momento de célera el
arte amatoria que me otorgaste, y concédeme aun mas que
ahora el ser estimado entre los bellos mancebos. Y si
anteriormente dijimos Fedro y yo en nuestra palabras algo duro
para ti, echando la culpa de ello a Lisias, el padre de la
discusion, apartale de discursos semejantes, y dirigele, como se
ha dirigido su hermano Polemarco, a la filosofia, a fin de que
también éste su amante no nade mas, como ahora, entre dos
aguas, y dedique de una vez su vida a ocuparse del Amor con

discursos filoséficos.
(Fedro: 244a — 257b, trad.: Luis Gil)

EL CUIDADO DEL CUERPO Y DEL. ALMA

De esta manera se producen las enfermedades del cuerpo. Las
del alma, que sobrevienen como consecuencia de las disposicio-
nes corporales, tiene los caracteres siguientes. Hay que admitir
que la enfermedad propia del alma es la demencia. Pero hay dos
especies de demencia: una es la locura; la otra, la ignorancia.
Consiguientemente, toda afeccién que conlleve una u otra de
estas turbaciones o alteraciones, debe ser llamada enfermedad y
se debe admitir que los placeres y los dolores excesivos son, para
el alma, las enfermedades més graves. Pues, alegre en extremo o
afectado por la disposicién contraria como seguir un objeto o
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para huir de otro, es incapaz de ver bien o de escuchar bien
cualquier cosa: se exaspera y es incapaz de atender o hacer el
mas pequefio razonamiento. Ahora bien: aquel en quien la
simiente es muy abundante y fluye a raudales en la médula, se
parece a un arbol cargado con demasiados frutos. El
experimenta, en todo, dolores intensos y grandes placeres, en
sus deseos y apetencias y en los productos que nacen de ellos.
De esta forma él se vuelve loco durante la mayor parte de su
vida por el exceso de sus placeres y sus dolores, €l tiene el alma
enferma y enloquecida por la accién del cuerpo.

Sin embargo, se le considera no enfermo, sino
voluntariamente malo. Y, con todo, en realidad, la disolucién
inmoderada es, en una gran mayoria, una enfermedad del alma,
provocada por las caracteristicas de una determinada sustancia
que se desliza en el cuerpo y lo humedece, a través de la
porosidad de los huesos. Andlogamente, todo lo que se carga en
cuenta de la impotencia para dominar la voluptuosidad, todo lo
que echa en cara a las personas viciosas, como si ellas lo fueran
voluntariamente, es un agravio que injustamente se hace a estas
personas. Porque nadie es voluntariamente vicioso. El hombre
vicioso se vuelve vicioso como efecto de una disposicién viciosa
del cuerpo o como efecto de una educacién mal llevada. Todo
hombre, en efecto, tiene como enemigo al vicio y el vicio le
viene muy a pesar suyo.

Analogamente en lo que toca a los dolores: el alma, en
condiciones idénticas, puede tener una gran cantidad de miserias
que se deban al cuerpo. En efecto, cuando en un individuo los
humores que proceden de la pituita agria o salada, o bien los
humores que son &cidos o biliosos, luego de haber andado
errantes por todo el cuerpo, no encuentran por donde ser
exudados al exterior y cuando, enrollando en el interior sus
volutas, se mezclan y funden sus vapores con los movimientos
del alma, producen en el alma gran diversidad de enfermedades,
mds o menos grandes y mas 0 menos numerosas. Se arrojan
sobre los tres lugares en que se hallan emplazada el alma v,
segun variedades de la tristeza, de la pena, de la audacia, de la

268



cobardia, de la negligencia y, finalmente, de la pereza
intelectual.

Por lo demas, cuando los hombres que estin de esta
manera mal constituidos forman un gobierno malo, cuando en
las ciudades se alimentan intenciones torcidas, sea en publico,
sea en privado, y cuando esos hombres han recibido en su
juventud ensefanzas totalmente inadecuadas para curar esas
enfermedades que padecen, entonces todos, malos como somos,
venimos a serlo por accion de doscausas de hecho
independientes de nuestra voluntad. Es preciso acusar de ello
mads a los padres que a los hijos, a los educadores mas bien que a
sus discipulos. Pero, en la medida en que ello sea posible, hay
que esforzarse, por medio de la educacién, del ejercicio vy de la
adquisiciéon de conocimientos adecuados, por huir la maldad v
alcanzar la virtud, que es su contrario. No obstante, éste es un
tema distinto del que ahora nos ocupa.

Atendamos, empero, a la consideracion que es andloga a
esa: qué medios deberdn entrar en juego para que la salud de los
cuerpos y las de los espiritus sean debidamente atendidas y
conservadas; parece, en efecto, oportuno abordar esta cuestion
ahora, ya que vale mas hablar del bien que del mal. Ahora bien:
todo lo que es bueno es bello, y la belleza no se da sin unas
relaciones o proporciones regulares. Se supondra, pues, que el
ser vivo, para estar bueno, deberd connotar esas proporciones.
Sin embargo, nosotros no vemos ni damos razén de esas
relaciones mas que en las cosas pequefias. En lo que toca a las
cosas mas importantes y mas considerables, nosotros no caemos
en la cuenta de ellas. En efecto, en lo que respecta a la salud o la
enfermedad y a la virtud o al vicio, no hay ninguna medida
regular ni tampoco carencia de medida que tengan
consecuencias de mas monta que las del alma misma en su
relacién con el cuerpo. Y precisamente a estas relaciones no les
prestamos ninguna atencién;no pensamos nada en ellas. No
ponderamos debidamente el hecho de que, cuando una forma
corporal demasiado débil o demasiado pequefia posee un alma
vigorosa y grande en todos sus aspectos, o bien cuando, por el
contrario, esas dos realidades se unen en la relacién inversa, el
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viviente entero, tomado en su totalidad, no puede ser bello, ya
que entonces carece de las proporciones mas esenciales. Y no
vemos que, al revés, cuando esta constituido de la forma
opuesta, de entre todos los espectaculos que se le brindan al que
es capaz de ver, ofrece él el mas bello y el mds amable.

Si, por ejemplo, un cuerpo tiene unas piernas demasiado
largas, o posee algin otro rasgo desmedido, no solamente es a la
vez desproporcionado y feo, sino que incluso, en sus trabajos,
soporta mucha fatiga; se contrae, estd expuesto a caer, porque
anda defectuosamente, y es para sI mismo la causa de
innumerables sufrimientos. De la misma manera hay que juzgar
a ese compuesto de cuerpo y alma que llamamos un viviente. Si
en él el alma, més fuerte que el cuerpo, se exaspera, lo agita
violentamente y en su totalidad, desde dentro, ella lo carga de
enfermedades y aun lo consume, al entregarse ella con todo su
ardor a determinadas ciencias o investigaciones. Si, por ejemplo,
ella no cesa de entregarse, en publico o en privado, a las
discusiones oratorias, ella calienta y trastorna el cuerpo a
consecuencia de la ambicidon y de la avidez que se crean en ellay
provoca en él catarros. De esta manera ella engafia a la mayoria
de los que llamamos médicos y los lleva a acusar de ello a causas
que son contrarias a las verdaderas. Al revés, cuando un cuerpo
mas grande y mas fuerte que el alma se encuentra unido a una
inteligencia pequefia y débil, puesto que en el hombre hay
naturalmente dos clases de apetencias, una que proviene del
cuerpo, la de nutricién; la otra que viene de lo que hay en
nosotros de mas divino, el deseo de la inteleccién, los
movimientos de la parte mas fuerte dominan a los otros; ellos
engrandecen su propio dominio, y el propio del alma lo vuelven
estupido, dificil de instruir y propenso al olvido v la negligencia,
causando en ella la mayor de la enfermedades: la ignorancia.

Contra estas dos enfermedades no hay mas que un
remedio: no mover nunca el alma sin el cuerpo, ni el cuerpo sin
el alma, a fin de que, defendiéndose una contra otra, esas dos
partes guarden su equilibrio y su salud. Es, pues, necesario que
el matematico y todo aquel que ejerza enérgicamente alquna
actividad intelectual dé también movimiento a su cuerpo v
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practique la gimnasia. Inversamente, aquel que cultiva
cuidadosamente su cuerpo debe también conceder al alma los
movimientos compensadores; debe darse juntamente a la musica
y a la filosofia si quiere que se le pueda llamar, con justicia, a la
vez bueno y bello.

Siguiendo esta misma regla, es preciso tener igualmente
cuidado de las distintas partes del cuerpo y del alma, imitando
la forma del universo entero. En efecto, el cuerpo se calienta v
se enfria interiormente debido a las sustancias que penetran en
él, y es humedecido y secado por los objetos exteriores. Y por la
accién de este movimiento doble experimenta los efectos que se
siguen de estas modificaciones. En estas condiciones, si se
abandona enteramente a los movimientos un cuerpo que estaba
en reposo, este cuerpo queda dominado por ellos v resulta
destruido. Pero si, imitando esta naturaleza que nosotros
llamamos nodriza y madre del Todo, no se permite jamas al
cuerpo que permanezca en reposo, si constantemente se le
imprime algin movimiento, sabra siempre defenderse
naturalmente contra los movimientos interiores o exteriores.
Agitando  comedidamente las cualidades v los o6rganos
corporales que se movian desordenadamente, se conseguira
volver a situar las partes en su orden de afinidad natural mutua,
de acuerdo con lo que hemos dicho anteriormente para el
universo. No se les permitira oponerse como enemigos, ni
producir en el cuerpo guerras y enfermedades, sino que se las
acercar4 como amigas y se dara de esta la salud al cuerpo. Ahora
bien: entre los movimientos del cuerpo, el mejor es el que nace
en él por su propia accién, pues es el mas conforme al
movimiento del Todo y al de la Inteligencia. El que viene
provocado por alguna otra causa es més malo; pero el peor de
todos es el que mueve parcialmente, por la acciéon de una causa
extrafia, un cuerpo que yace y estd en reposo. En consecuencia,
de entre todos los medios de purificar y disponer el cuerpo, el
mejor es el que se consigue por medio de los ejercicios
gimnasticos. El sequndo luego de este consiste en el balanceo
ritmico que nos imprime una barca, o bien el de cuando nos
hacemos llevar de una manera cualquiera, sin fatiga por nuestra
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parte. La tercera forma, que puede a veces ser muy util cuando
uno se ve obligado a emplearla, pero de la que nunca debe hacer,
uso un hombre sensato, es la medicacién por medio de drogas
depurativas. No conviene, en efecto, irritar las enfermedades
con remedios, cuando ellas no ofrecen grandes peligros. Pues la
naturaleza de la composicién de las enfermedades se parece, en
algun sentido, a la naturaleza del viviente. Ahora bien: la
composicién del ser vivo connota, en cada especie, ciertos
plazos de vida definidos. Todo viviente nacellevando en si una
cierta duracion de existencia que le ha asignado a él el destino,
dejados aparte los accidentes debido a la necesidad. En efecto,
desde el comienzo, los tridngulos constitutivos de cada especie
han sido modelados con la propiedad de poder bastar hasta un
término de tiempo dado, término mas alla del cual la vida, no
podria prolongarse. Lo mismo ocurre con la composicién de las
enfermedades. Si bajo la accién de drogas se pone fin a la
enfermedad antes del tiempo fijado, de enfermedades ligeras
nacen entonces, de ordinario, enfermedades mas graves, y de
enfermedades poco numerosas, enfermedades mas numerosas.
Esto se debe a que todas las cosas de este tipo deben ser
gobernadas por un régimen, en la medida en que se dispone de
ocasion para ello, pero no conviene excitar un mal capricho
drogédndose.

Baste con esto acerca del viviente en su totalidad, sobre su
parte corporal, sobre la manera de gobernarla o dejarse gobernar
por ella, si se quiere vivir en conformidad con la razén. En
cuanto a la parte que debe ejercer el control del Todo, es
preciso disponerla para ello desde el comienzo lo mejor posible
para que ella sea la mds bella y la mejor para desempefiar su
reinado. Recorrer, empero, estas cuestiones con una detallada
exactitud, bastaria para escribir una obra entera y distinta. No
obstante, incluso abordandolas como algo accesorio v siguiendo
solamente en ellas los principios que preceden, no queda fuera
de nuestra intencién que se dé la conclusién siguiente a nuestra
disertacién.

Hemos dicho ya a menudo que hay tres especies de alma
que han recibido tres moradas distintas, v cada una de las cuales
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tiene sus movimientos propios. Ahora nemos de decir asi
mismo, lo mas brevemente posible, que aquella de entre ellas
que permanece ociosa Yy en reposo, sin moverse con sus
movimientos propios, se vuelven necesariamente muy débil, v
que, por el contrario, la que se ejercita en esos movimientos, se
vuelve muy vigorosa. Hay que procurar, pues, que ellas tengan
todas movimientos proporcionados los unos a los otros.

Respecto de la especie de alma que tiene en nosotros la
primacia, hay que hacer la observacién siguiente. El Dios nos ha
obsequiado con ella a cada uno de nosotros como un genio
divino. Es el principio que hemos dicho habita en la parte mas
elevada de nuestro cuerpo. Ahora bien: nosotros podemos
afirmar con toda verdad que esta alma nos eleva por encima de
la Tierra, a causa de su afinidad con el cielo, ya que somos una
planta celeste, de ninguna manera terrena. Dios, en efecto, ha
colocado nuestra cabeza en la parte alta, en la parte de donde
tuvo lugar la produccién primitiva del alma; la cabeza es asi
como nuestra raiz, y en consecuencia, ha dado a todo el cuerpo
la posicién derecha.

Ahora bien: cuando un hombre se abandona a la
concupiscencia y a las malas costumbres y ha ejercitado
ampliamente esos dos vicios, todos sus pensamientos se vuelven
necesariamente mortales. En consecuencia, se vuelve todo él
mortal, en la medida en que ello es posible, y no queda en él
nada que no sea mortal, por haber desarrollado tanto esa parte
de su ser. Por el contrario, cuando un hombre ha cultivado en si
el amor a la ciencia y a los pensamientos verdaderos, cuando,
entre todas sus facultades, ha ejercitado principalmente la
capacidad de pensar en las cosas inmortales y divinas, un
hombre asi, si llega a alcanzar la verdad, es absolutamente
necesario sin duda que, en la medida en que la naturaleza
humana puede participar de la inmortalidad, goce ya
enteramente de ella. El, efectivamente, rinde un culto incesante
a la divinidad: porque conserva siempre en buen estado el Dios
que habita en 8l; es, pues, necesario que sea particularmente
feliz. Ahora bien: hay que cuidar idénticamente todas las partes;
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dar a cada una los alimentos y los movimientos que le son
propios.

Y los movimientos que en nosotros tienen afinidad con el
principio divino son los pensamientos del Todo y sus
revoluciones circulares. Son esas las que ha de sequir cada uno:
las revoluciones relativas al devenir, que se realizan en nuestra
cabeza y que han sido desbaratadas, es conveniente enderezarlas
de nuevo con el conacimiento de armonia v de las revoluciones
del Todo: que el que contempla se haga semejante al objeto de
su contemplacién, de acuerdo con la naturaleza originaria, v
que, a! haperse hecho asi semejante a ella, alcance, ahora v en el
futuro, la realizaciéon perfecta de la vida que los dioses han
propuesto a los hombres.

En este momento nos parece que esa exposicién, que
habiamos anunciado al comienzo y que habia de tratar del
Mundo hasta el nacimiento de la humanidad, ha alcanzado casi
su fin. Un par de palabras solamente para decir de que manera
nacieron los demas viviente, cosa que no hay necesidad alguna de
alargar.

Asi parecera que se conserva mejor la medida que
corresponde a esta disertacién. Digamos, pues, algo sobre ello.
Aquellosvarones que eran cobardes y habian vivido mal se
transformaron, al parecer, en hembras, en el momento de su
sequndo nacimiento. Y hacia este tiempo y por esta razén los
dioses formaron el amor de la unién carnal. Ellos hicieron de él
un “iviente, provisto de un alma; pusieron una especie de él en
nosotros y la otra en las hembras, y han constituido uno vy otra
maés o menos como sigue. El conducto de los liquidos por el que
las bebidas, luego de haber atravesado el pulmén, van por
encima de los rifiones a entrar en la vesicula— de donde los
expulsa un conducto bajo la accién de presion del aire—, fue
perforado y puesto en comunicacion con la médula condensada,
que baja de la cabeza por el cuello y por la espina dorsal. Esta
médula ha recibido en nuestro estudio precedente el nombre de
simiente. Ella tiene un alma v respira. La abertura por la que
ella respira le provoca la concupiscencia vital de salir fuera.

Y de esta manera la médula produjo el amor a la
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generacion. De aqui resulta que en el sexo masculino lo que se
refiere a la sustancia de las partes vergonzosas sea insolente y
autoritario, como un ser vivo rebelde al razonamiento, v se
esfuerza, bajo la accion de los deseos violentos, por dominarlo
todo. Andlogamente y por idéntica razoén, en el sexo femenino
lo que se llama matriz o Utero es en ellas como un ser vivo
poseido por el deseo de producir hijos.

Cuando, durante largo tiempo y a pesar de la época
favorable, la matriz ha permanecido estéril, se irrita
peligrosamente; se agita en todos sentidos dentro del cuerpo,
obstruye los pasajes del aire, impide la respiracion, lleva asi al
cuerpo a las peores angustias y le ocasiona otras enfermedades
de toda clase. Esto dura hasta tanto que el deseo y el amor de
los dos sexos, unidos va, pueden producir un fruto, al igual que
los de los arboles, y sembrar en la matriz, como en un surco,
vivientes invisibles a causa desu pequefiez y todavia informes,
en los que luego pueden ya distinguirse partes , a los que se
puede alimentar en la matriz, hacerlos crecer v, finalmente,
darlos a luz y realizar la generacion de los seres vivos. De esta
manera nacieron las mujeres v todo el sexo femenino.

Por lo que respecta a la categoria de las aves que llevan
plumas en lugar de pelo, procede, luego de una pequena
modificacién, de esos hombres carentes de toda malicia, pero
ligeros, que se ocupan de las apariencias celestes, y creen a causa
de su simpleza, que las demostraciones obtenidas por el sentido
de la vista son las mas solidas.

La especie de los animales terrestres y de las bestias salvajes
se formo a partir de los que no utilizan para nada la filosofia v
jaméas someten a su consideracién la naturaleza de ninguno de
los objetos celestiales, vy eso por carecer del uso de las
revoluciones que tienen lugar en la cabeza se han inclinado
hacia la tierra, atraidos por la afinidad que sienten con ella.

Su craneo se alargd y tomoé toda clase de formas, segun la
manera en que, en cada uno de ellos, las revoluciones del alma
se habian comprimido como efecto de su pereza. Por esta razén
también esa clase de seres naci6 con cuatro patas o mas incluso.

El Dios dio a los mas estiipidos mas puntos de apoyo, ya
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que ellos eran mas atraidos a la tierra. En cuanto a los mas
imbéciles de entre ellos, los que han tendido totalmente su
cuerpo sobre el suelo, puesto que los pies no les eran ya de
ninguna utilidad, los dioses hicieron que nacieran sin pies y
reptando sobre la tierra.

Finalmente, la cuarta especie, la acuatica, nacié de los mas
bestias e ignorantes de todos. A esos los artifices divinos ni tan
siquiera les han concedido una respiracién pura, ya que su alma
estaba llena de impureza como consecuencia de todos sus
desérdenes. Por eso, en lugar de la respiracién ligera y pura del
aire, no les han dejado mds que una respiracién profunda y
turbia dentro del agua. De esta manera naci6 la poblacién de los
peces y de todos los mariscos que viven en las agua. Esos, caidos
en el grado mas intimo de la ignorancia, han recibido por ello
mismo los lugares de habitacién mds bajos.

De esta manera, pues, en aquellos tiempos y todavia hoy
en dia los seres vivientes se transforman y metamorfosean unos
en otros, sequn que ganen o pierdan en inteligencia o en
estupidez.

Y con eso afirmamos ahora haber alcanzado el término de
nuestra disertacion sobre el mundo. Habiendo admitido en si
mismo todos los vivientes mortales e inmortales, y llenado con
esto en su totalidad, Viviente; visible que envuelve y encierra
todos los vivientes visibles, Dios sensible formado a la semejanza
del Dios inteligible, muy grande, muy bueno, muy bello y muy
perfecto, el mundo ha nacido: es el cielo, que es unico y solo

en su clase.
(**Timeo, 86a— 92c", trad.: F. de P. Samaranch).
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CAPITULO

VI

LA CULMINACION DE LA FILOSOFIA

(*)
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(*) (Trad. cfr. pigs. 334-335 entre corchetes)
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EL ORIGEN Y LOS GRADOS DEL SABER

| pem ODOS los hombres desean por naturaleza saber.
B _1,.3..&*) Il Asi 1o indica el amor a los sentidos; pues, al margen
A BN e su utilidad, son amados a causa de si mismos, v
el que mas de todos, el de la vista. En efecto, no sélo para obrar,
sino también cuande no pensamos hacer nada, preferimos la
vista, por decirlo asi, a todos los otros. Y la causa es que, de los
sentidos, éste es el que nos hace conocer mas, y nos muestra
muchas diferencias.

Por naturaleza, los animales nacen dotados de sensacion;
pero ésta no engendra en algunos la memoria, mientras que en
otros si. Y por eso éstos son mds prudentes y mas aptos para
aprender que los que no pueden recordar; son prudentes sin
aprender los incapaces de oir sonidos (como la abeja v
otros animales semejantes, si los hay); aprenden, en cambio, los
que, ademds de memoria, tienen este sentido.

Los demads animales viven con imagenes y recuerdos, y
participan poco de la experiencia. Pero el género humano
dispone del arte y del razonamiento. Y del recuerdo nace para
los hombres la experiencia, pues muchos recuerdos de la misma
cosa llegan a constituir una experiencia, v la experiencia parece,
en cierto modo, semejante a la ciencia y al arte, pero la ciencia y
el arte llegan a los hombres a través de la experiencia. Pues la
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experiencia hizo el arte, como dice Polo, vy la inexperiencia, el
azar. Nace el arte cuando de muchas observaciones
experimentales surge una nocion universal sobre los casos
semejantes. Pues tener la nocion de que a Calias, afectado por
tal enfermedad, le fue bien tal remedio, y lo mismo a Socrates y
a otros muchos considerados individualmente, es propio de la
experiencia; pero saber que fue provechoso atodos los
individuos de tal constitucion, agrupados en una misma clase y
afectado por tal enfermedad, por ejemplo a los flematicos, a los
biliosos o a los calenturientos, corresponde al arte.

Pues bien, para la vida practica, la experiencia no parece
ser en nada inferior al arte, sino que incluso tienen mas éxitos
los expertos que los que, sin experiencia, poseen el
conocimiento teodrico. Y esto se debe a que la experiencia es el
conocimiento de las cosas sinqulares, y el arte, de las universales;
y todas las acciones y generaciones se refieren a lo singular. No
es al hombre, efectivamente, a quien sana el médico, a no ser
accidentalmente, sino a Calias o a Socrates, o a otro de los asi
llamados, que, ademas, es hombre. Por consiguiente, si alquien
tiene sin la experiencia, el conocimiento teérico, y sabe lo
universal pero ignora su contenido singular, errara muchas veces
en la curacion, pues es lo singular lo que puede ser curado.

Creemos, sin embargo, que el saber y el entender
pertenecen 1as al arte que a la experiencia, y consideramos mas
sabios a los conocedores del arte que a los expertos, pensando
que la sabiduria corresponde en todos al saber. Y esto, porque
unos saben la causa, y los otros no. Pues los expertos saben el
qué, pero no el porqué. Aquéllos, en cambio, conocen el porqué
y la causa. Por eso a los jefes de obras los consideramos en cada
caso mas valiosos, y pensamos que entienden mds y son mas
sabios que los simples operarios, porque saben las causas de lo
que se esta haciendo; éstos, en cambio, como algunos seres
inanimados, hacen, si, pero hacen sin saber lo que hacen, del
mismo modo que quema el fuego. Los seres inanimados hacen
estas operaciones por cierto impulso natural, y los operarios,
por costumbre. Asi, pues, no consideramos a los jefes de obras
mas sabios por su habilidad practica, sino por su dominio de la

280



teoria y su conocimiento de las causas. En definitiva, lo que
distingue al sabio del ignorante es el poder ensefiar, y por esto
consideramos que el arte es mds ciencia que la experiencia, pues
aquéllos pueden y éstos no pueden ensefiar.

Ademds, de las sensaciones, no consideramos que ninguna
sea sabiduria, aunque éstas son las cogniciones mas autorizadas
de los objetos singulares; pero no dicen el porqué de nada; por
ejemplo, por qué es caliente el fuego, sino tan solo que es
caliente.

Es, pues, natural que quien en los primeros tiempos
inventd un arte cualquiera, separado de las sensaciones
comunes, fuese admirado por los hombres, no sélo por la
utilidad de alguno de los inventos, sino como sabio y diferente
de los otros, y que, al inventarse muchas artes, orientadas unas a
las necesidades de la vida v otras a lo que la adorna, siempre
fuesen considerados mds sabios los inventores de éstas que los
de aquéllas, porque sus ciencias no buscaban la utilidad. De aqui
que, constituidas ya todas estas artes, fueran descubiertas las
ciencias que no se ordenan al placer ni a lo necesario; y lo
fueron primero donde primero pudieron vacar los hombres. Por
eso las artes matemadticas nacieron en Egipto, pues alli
disfrutaba de ocio la casta sacerdotal.

Hemos dicho en la Etica (nicomaquea) cual es la diferencia
entre el arte, la ciencia y los demas conocimientos del mismo
género. Lo que ahora queremos decir es esto: que la llamada
Sabiduria versa, en opinion de todos, sobre las primeras causas y
sobre los principios. De suerte que, segun dijimos antes, el
experto nos parece mas sabio que los que tienen una sensacién
cualquiera, vy el poseedor de un arte, mds sabio que los expertos,
y el jefe de una obra, mas que un simple operario, y los
conocimientos tedricos, mds que los practicos. Resulta, pues,
evidente que la Sabiduria es una ciencia sobre ciertos principios
y causas.

" 2.Y, puesto que buscamos esta ciencia, lo que debiéramos
indagar es de qué causas y principios es ciencia la Sabiduria. Si
tenemos en cuenta el concepto que nos formamos del sabio, es
probable que el camino quede mas despejado. Pensamos, en
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primer lugar, que el sabio lo sabe todo en la medida de lo
posible, sin tener la ciencia de cada cosa en particular.

También consideramos sabio al que puede conocer las
cosas dificiles y de no facil acceso para la inteligencia humana
(pues el sentir es comun a todos, y, por tanto, facil y nada
sabio). Ademas, al que conoce con mas exactitud y es mds capaz
de ensefiar las causas, lo consideramos mas sabio en cualquier
ciencia. Y, entre las ciencias, pensamos que es mas Sabiduria la
que se elige por si misma y por saber, que la que se busca a
causa de sus resultados, v que la destinada a mandar es mas
Sabiduria que la subordinada. Pues no debe el sabio recibir
ordenes, sino darlas, y no es él el que ha de obedecer a otro, sino
que ha de obedecerle a él el menos sabio. Tales son, por su calidad
v su numero, las ideas que tenemos acerca de la Sabiduriay de
los sabios. Y de éstas, el saberlo todo pertenece necesariamente
al que posee en sumo grado la Ciencia Universal (pues éste
conoce de algin modo todo lo sujeto a ella). Y, generalmente, el
conocimiento mas dificil para los hombres es el de las cosas mas
universales (pues son las mas alejadas de los sentidos). Por otra
parte, las ciencias son tanto mds exactas cuanto mas
directamente se ocupan de los primeros principios (pues las que
se basan en menos principios son mds exactas que las que
proceden por adicion; la Aritmética, por ejemplo, es mas exacta
que la Geometria). Ademas, la ciencia que considera las causas
es también mas capaz de ensenar (pues ensefian verdaderamente
lo que dicen las causas acerca de cada cosa). Y el conocer v el
saber buscados por si mismos se dan principalmente en la
ciencia que versa sobre lo mds escible (pues el que elige el saber
por el saber preferira a cualquier otra la ciencia mas ciencia, vy
ésta es la que versa sobre lo mas escible). Y lo mas escible son
los primeros principios v las causas (pues mediante ellos y a
partir de ellos se conocen las demds cosas, no ellos a través de lo
que les esta sujeto). Y es la mas digna de mandar entre las
ciencias, y superior a la subordinada, la que conoce el fin por el
que debe hacerse cada cosa. Y este fin es el bien de cada una, v,
en definitiva, el bien supremo en la naturaleza toda.

Por todo lo dicho, corresponde a la misma Ciencia el
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nombre que se busca. Pues es preciso que ésta sea especulativa
de los primeros principios y causas. En efecto, el bien y el fin
por el que se hace algo son una de las causas.
Que no se trata de una ciencia productiva, es evidente ya

por los que primero filosofaron. Pues los hombres comienzan y
comenzaron siempre a filosofar movidos por la admiracién; al
principio, admirados ante los fenomenos sorprendentes mas
comunes; luego, avanzandopoco a poco y plantedndose
problemas mayores, como los cambios de la luna y los relativos
al sol y a las estrellas, y la generacion del universo. Pero el que
se plantea un problema o se admira, reconoce su ignorancia.
(Por eso también el que ama los mitos es en cierto modo
filésofo; pues el mito se compone de elementos maravillosos).
De suerte que, si filosofaron para huir de la ignorancia, es claro
que buscaban el saber en vista del conocimiento, y no por
alguna utilidad. Y asi lo atestigua lo ocurrido. Pues esta
disciplina comenzd a buscarse cuando ya existian casi todas las
cosas necesarias y las relativas al descanso y al ornato de la vida.
Es, pues, evidente que no la buscamos por ninguna otra utilidad,
sino que, asi como llamamos hombre libre al que es para si
mismo y no para otro, asi consideramos a ésta como la Unica
ciencia libre, pues ésta sola es para si misma. Por eso también su
posesion podria con justicia ser considerada impropia del
hombre. Pues la naturaleza humana es esclava en muchos
aspectos; de suerte que, seqin Simonides, “solo un dios puede
tener este privilegio”, aunque es indigno de un varén no buscar
la ciencia a él proporcionada. Por consiguiente, si tuviera algan
sentido lo que dicen los poetas, y la divinidad fuese por
naturaleza envidiosa, aqui parece que se aplicaria
principalmente, y serian desdichados todos los que en esto
sobresalen. Pero ni es posible que la divinidad sea envidiosa
(sino que, sequn el refran, mienten mucho los poetas), ni
debemos pensar que otra ciencia sea mas digna de aprecio que
ésta. Pues la mds divina es también la mas digna de aprecio. Y en
dos sentidos es tal ella sola: pues sera divina entre las ciencias la
que tendria Dios principalmente, y la que verse sobre lo divino.
Y ésta sola reine ambas condiciones; pues Dios les parece a
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todos ser una de las causas y cierto principio, y tel ciencia puede
tenerla o Dios solo o él principalmente. Asi, pues, todas las
ciencias son mas necesarias que ésta; pero mejor, ninguna.

Mas es preciso, en cierto modo, que su adquisicion se
convierta para nosotros en lo contrario de las indagaciones
iniciales. Pues todos comienzan, sequn hemos dicho,
admirandose de que las cosas sean asi, como les sucede con los
automatas de los ilusionistas (a los que aun no han visto la
causa), o con los solsticios o con la inconmensurabilidad de la
diagonal (pues a todos les parece admirable que algo no sea
medido por la unidad minima). Pero es preciso terminar en lo
contrario y mejor después que se ha aprendido: pues de nada se
admiraria tanto un geémetra como de que la diagonal llegaraa
ser conmensurable.

Queda, pues, dicho cual es la naturaleza de la Ciencia que
se busca, y cual la meta que debe alcanzar la indagacién y todo
método.

3. Y puesto que, evidentemente, es preciso adquirir la
Ciencia de las primeras causas (decimos, en efecto, que sabemos
una cosa cuando creemos conocer su causa primera), y las
causas se dividen en cuatro, una de las cuales decimos que es la
substancia (ousia) y la esencia (to ti n éinai) (pues el por qué se
reduce al concepto (logos) Gltimo, y el por qué primero es causa
vy principio); otra es la materia (hyle) o el sujeto
(hypokeimenon); la tercera, aquella de donde procede el

. . . . . e L gy
principio del movimiento (hothen hé arché tes kingseds) y la
cuarta, la que se opone a ésta, es decir, la causa final o el bien
(pues éste es el fin de cualquier generaciéon y movimiento).

(Metafisica: Libro | (980 a 21-983 a 33)

CONSIDERACIONES SOBRE LA INVESTIGACION
DE LA VERDAD

La investigacion de la verdad es, en un sentido, dificil; pero,
en otro, facil. Lo prueba el hecho de que nadie puede alcanzarla
dignamente, ni verra por completo, sino que cada uno dice algo
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acerca de la Naturaleza; individualmente, no es nada, o es poco,
lo que contribuye a ella; pero de todos reunidos se forma una
magnitud apreciable. De suerte que, si verdaderamente la
situacion es aqui similar a la que solemos expresar por un
proverbio, ;quién puede no dar en una puerta? En este sentido,
la investigacion de la verdad sin duda es facil; pero el hecho de
alcanzar el todo y no poder alcanzar una parte muestra su
dificultad. Quiza también, siendo la dificultad de dos clases, su
causa no esta en las cosas, sino en nosotros. Pues el estado de los
ojos de los murciélagos ante la luz del dia es también el del
entendimiento de nuestra alma frente a las cosas mas claras por
naturaleza. Y es justo que estemos agradecidos no soélo a
aquéllos cuyas opiniones podemos compartir, sino tambiér. a los
que se han expresado mads superficialmente. Pues también éstos
contribuyeron con algo, ya que desarrollaron nuestra facultad
de pensar. En efecto, si no hubiera existido Timoteo, nos
faltarian muchas melodias. Pero, sin Frinis, tampoco habria
existido Timoteo. Lo mismo sucede con los que se han
expresado acerca de la verdad; pues de algunos hemos recibido
ciertas doctrinas, pero otros fueron causa de que llegaran a
existir éstos (como filésofos). Y también es justo que la Filosofia
sea llamada ciencia de la verdad; pues el fin de la ciencia teorica
es la verdad, y el de la ciencia practica, la obra. En efecto, si los
practicos indagan como esta dispuesta una cosa, no consideran
en ella lo eterno, sino lo que se ordena a algo y al momento pre-
sente. Pero no conecemos lo verdadero sin conocer la causa; y, en
cada caso, tiene por excelencia su propia naturaleza aquello en cu-
yavirtud reciben el mismo nombre las demas cosas (por ejemplo,
el Fuego eslo mas caliente, pues es para las demas cosas la causa
del calor). Por consiguiente, también sera lo mas verdadero lo
que es para las demds cosas causa de que sean verdaderas. Por
eso los principios de los entes eternos son siempre,
necesariamente, los mas verdaderos (pues no son temporalmente
verdaderos, y no hay ninguna causa de su ser, sino que ellos son
causa del ser para las demads cosas); de suerte que cada cosa tiene

verdad en la misma medida en que tiene ser.
(Metafisica, libro 11, 993 a 30— 993b 30)
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EL PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA:
ORIGEN DEL METODO

Los que quieren investigar con éxito han de comenzar por
plantear bien las dificultades, pues el éxito posterior consiste en
la soluciéon de las dudas anteriores, y no es posible soltar, si se
desconoce la atadura. Pero la dificultad del pensamiento pone
de manifiesto la atadura en relacion con el objeto; pues, en la
medida en que siente la dificultad, le ocurre algo asi como a los
que estan atados; en ninguno de los dos casos, efectivamente, es
posible sequir adelante. Por eso es preciso considerar bien, antes,
todas las dificultades, por las razones expuestas y porque los
que investigan sin haberse planteado antes las dificultades son
semejantes a los que desconocen adoénde se debe ir, y, ademas,
ni siquiera conocen si alguna vez han encontrado o no lo
buscado; pues el fin no es manifiesto para quien asi procede,
pero para el que se ha planteado antes las dificultades si es
manifiesto. Ademds, es evidente que estd en mejores
condiciones para juzgar el que ha oido, como si fuesen partes
litigantes, todos los argumentos opuestos.

(Metafisica; Libro 111, 995 a 27 — 995 b 4).

LAS CATEGORIAS

Las expresiones que no presentan ninguna composicion
significan substancia, cuantidad, cualidad, relacién, lugar,
tiempo, posesion, estado, accién, pasion. Para explicarlo
brevemente: ejemplo de sustancia es hombre, caballo; de
cuantidad, largo de dos codos, largo de tres codos; de cualidad,
blanco, gramatico; de relacion, doble, mitad, mayor; de lugar,
en el Liceo, en el Foro; de tiempo, ayer, el afio pasado; de
posicioén esta echado, esta sentado; de estado, calzado, armado;
de accion, él corta, quema; de pasién, es cortado, es quemado.
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Ninguno de estos términos, en si y por si solo, niega ni
afirma nada; la afirmacion o la negacién se produce por la unién
de unos con otros. Pues toda afirmacién y toda negacion deben,
como es claro, ser o verdadera o falsa, mientras que las
expresiones que no presentan ninguna composicion como
hombre, blanco, corre, vence, no son verdaderas ni falsas.

1De Categoria, Cap. 4)

LA DEFINICION DE LAS NOCIONES
FUNDAMENTALES

1. Se llama principio, en primer lugar, al punto de una cosa
desde donde alguien puede comenzar a moverse; por ejemplo, el
principio de la longitud y del camino sera, por esta parte, éste, y
por la contraria el otro. En sequndo lugar, se llama también
principio el punto desde donde cada cosa puede hacerse del
mejor modo; por ejemplo, la instruccién no debe a veces
principiarse desde lo primero y desde el principio de la cosa,
sino desde donde con mas facilidad puede aprender el discipulo.
En tercer lugar, se llama principio aquello desde lo cual, siendo
intrinseco a la cosa, ésta comienza a hacerse; por ejemplo, de
una nave, la quilla, v de una casa, los cimientos, v de los
animales, unos consideran principio el corazén, otros el cerebro,
y otros, cualquiera otra parte semejante. En cuarto lugar,
aquello desde lo cual, sin ser intrinseco a la cosa, ésta comienza
a hacerse y desde donde principian naturalmente el movimiento
y el cambio; por ejemplo, el hijo, desde el padre y la madre, y
la lucha, desde la injuria. En quinto lugar, aquello segun cuyo
designio se mueven las cosas que se mueven y cambian las que
cambian, como en los Estados los magistrados, las potestades,
los reinos y las tiranias se llaman principios, y las artes, vy, de
éstas, sobre todo las arquitectonicas. Ademads, el punto desde
donde una cosa empieza a ser cognoscible también se llama
principio de la cosa; por ejemplo, de las demostraciones, las

287



premisas. Y de otros tantos modos se dicen también las causas;
pues todas las causas son principios.

Asi, pues, a todos los principios es comun ser lo primero
desde lo cual algo es o se hace o se conoce. Y de éstos, unos son
intrinsecos y otros extrinsecos. Por eso es principio la
naturaleza, el elemento, la inteligencia, el designio, la substancia
y la causa final, pues el principio del conocimiento y del
movimiento de muchas cosas es lo Bueno y lo Bello.

2. Se llama causa, en un primer sentido, la materia inmanente
de la que algo se hace; por ejemplo, el bronce es causa de la
estatua, y la plata, de la copa, y también los géneros de estas
cosas. En otro sentido, es causa la especie y el modelo; y éste es
el enunciado de la esencia y sus géneros (por ejemplo, de la
octava musical, la relacion de dos a uno, y, en suma, el niumero)
y las partes que hay en el enunciado. Ademads, aquello de donde
procede el principio primero del cambio o de la quietud; por
ejemplo, el que aconsejo es causa de la accion, y el padre es
causa del hijo, y, en suma, el agente, de lo que es hecho, y lo
que produce el cambio, de lo que lo sufre. Ademas, lo que es
como el fin; y esto es aquello para lo que algo se hace, por
ejemplo, del pasear es causa la salud. ;Por qué, en efecto, se
pasea? Decimos: para estar sano. Y, habiendo dicho asi,
creemos haber dado la causa. Y cuantas cosas, siendo otro el
motor, se hacen entre el comienzo y el fin; por ejemplo, de la
salud es causa el adelgazamiento, o la purga, o las medicinas, o
los instrumentos del médico. Pues todas estas cosas son por
causa del fin, y se diferencian entre si porque unas son
instrumentos, y otras, obras. Asi, pues, las causas se dicen, sin
duda, en todos estos sentidos; pero ocurre que, diciéndose las
causas en varios sentidos, hay también varias causas de lo
mismo, no accidentalmente (por ejemplo, de la estatua son
causa el arte del escultor y el bronce, no en algin otro aspecto,
sino en cuanto estatua; pero no son causa del mismo modo, sino
lo uno como materia y lo otro como aquello de donde procede
el movimiento), y causas reciprocas (por ejemplo, el trabajar es
causa de la buena salud, y ésta, del trabajar; pero no del mismo
modo, sino lo uno, como fin, y lo otro, como principio del
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movimiento). Y todavia, una misma cosa es causa de los
contrarios; pues lo que, estando presente, es causa de esto, eso
mismo, estando ausente, lo consideramos a veces causa de lo
contrario; por ejemplo, consideramos causa del naufragio la
ausencia del piloto, cuya presencia era causa de la conservacion,
y ambas, tanto la presencia como la privacion, son causas en
cuanto gque mueven.

Y todas las causas ahora mencionadas se dividen en cuatro
clases principales. Pueslos elementos de las silabas, la materia
de las cosas fabricadas, el Fuego, la Tierra y todos los principios
semejantes de los cuerpos, las partes del todo y las premisas de
la conclusion, son causas como aquello de lo que proceden las
cosas; y estas causas, unas son como el sujeto, por ejemplo las
partes; otras, como la esencia, por ejemplo el todo, la
composicion y la especie. Pero la semilla, el médico, el que
aconsejo y, en general, el agente, todas éstas son causas de
donde procede el principio del cambio o de la estabilidad. Otras
son causas como el fin y el bien de las otras cosas; pues aquello
vara lo cual las demads cosas se hacen quiere ser lo mejor vy el fin
de las demads cosas; y nada importa decir que es el Bienen si o
un bien aparente.

3. Se llama elemento lo primero, inmanente y
especificamente indivisible en otra especie, de lo que algo esta
compuesto; por ejemplo, son elementos de una voz aquellas
partes de las que se compone la voz y en las que finalmente se
divide, pero éstas ya no se dividen en otras voces especificamente
diferentes de ellas, sino que, aunque se dividan, sus partes seran
de la misma especie; por ejemplo, una parte de agua es agua,
pero no es silaba una parte de la silaba. Y de modo semejante
explican también los elementos de los cuerpos los que dicen en
qué cosas ultimas se dividen los cuerpos, sin que éstas se dividan
ya en otras cosas especificamente diferentes; y ya sean una o
varias las cosas tales, las llaman elementos. Y de modo parecido
se llaman también elementos los de las proposiciones
geométricas, y, en general, los de las demostraciones; pues las
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demostraciones primeras e implicitas en mas demostraciones se
llaman elementos de las demostraciones; v son tales los
silogismos primeros compuestos de los tres términos a través de
uno medio.

Y, metaforicamente, llaman también elemento, partiendo
de aqui, a lo que, siendo uno y pequefio, es util para muchas
cosas; por eso también lo pequefio y simple e indivisible se llama
elemento. De aqui procede que las cosas mds universales son
elementos, porque cada una de ellas, siendo una y simple, esta
en muchas oentodas oen la mayoria; de aqui también que el
Uno y el Punto sean considerados por algunos como principios.
Y, puesto que los llamados géneros son universales e indivisibles
(pues no hay enunciado de ellos), algunos llaman elementos a
los géneros, mas aun que a la diferencia, porque el género es mas
universal; en efecto, a lo que tiene diferencia también le
acompana el género; en cambio, a lo que tiene género, no
siempre le acompaiia la diferencia. Pero es comun a todoslos tipos
de elementos que sea elemento de cada cosa lo primero que esta
en cada una.

4. Sellamanaturaleza (Pvots), en un sentido, la generacién de las
cosas que crecen; por ejemplo, si uno pronunciara la v
alargandola; en otro sentido, aquello primero e inmanente a
partir de lo cual crece lo que crece. Ademas, aquello de donde
procede en cada uno de los entes naturales el primer
movimiento, que reside en ellos en cuanto tales. Y se dice que
crecen cuantas cosas tienen aumento a través de otro por
contacto y unién natural, o por adherencia, como los
embriones. Pero la union natural se diferencia del contacto,
pues en éste no es necesario que haya ninguna otra cosa ademas
del contacto, mientras que en las cosas que estan unidas
naturamente hay en ambas algo idénticamente uno, que hace
que, en vez de tocarse, estén unidas naturalmente y sean una
sola cosa en cuanto a la continuidad y la cantidad, pero no en
cuanto a la cualidad. Y se llama también naturaleza el elemento
primero, informe e inmutable desde su propia potencia, del cual
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es o se hace alguno de los entes naturales; por ejemplo, se dice
que el bronce es la naturaleza de una estatua y de los utensilios
de bronce, v la madera, de los de madera. Y lo mismo en las
demas cosas. Pues de estos elementos es cada cosa,
conservandose la materia primera; de este modo, en efecto,
dicen que son también naturaleza los elementos de los entes
naturales, mencionando unos el Fuego, otros la Tierra, otros el
Aire, otros el Agua, otros alguna otra cosa semejante; unos,
algunas de estas cosas, y otros, todas éstas. Y, todavia, en otro
sentido, se llama naturaleza la substancia de los entes naturales,
asi lo entienden, por ejemplo, los que dicen que la naturaleza es
la composicion primera, o, como dice Empédocles: “no hayv
naturaleza de ninguno de los entes, / sino que sélo hay mezcla y
permutacioén de las cosas mezcladas, / pero se llama naturaleza
entre los hombres’”. Por eso también cuantas cosas son o se
generan naturalmente, aunque exista ya aquello a partir de lo
cual naturalmente se generan o son, decimos que aun no tienen
la naturaleza si no tienen la especie y la forma. Por consiguiente,
es por naturaleza lo que consta de estas dos cosas, como los
animales y las partes de ellos.

Y es naturaleza no solo la materia primera (v ésta, de dos
modos: o la primera para el objeto mismo, o la primera
absolutamente; por ejemplo, para los objetos hechos de bronce,
el bronce es primero para ellos; pero, absolutamente, sin duda el
agua, si es que todas las cosas fusibles son agua), sino también la
especie y la substancia; y éste es el fin de la generacion. Y, por
extension, a partir de aqui y en general, toda substancia se llama
naturaleza a causa de ésta, porque también la naturaleza es
cierta substancia. Asi, pues, de acuerdo con lo expuesto, la
naturaleza primera y propiamente dicha es la substancia de las
cosas que tienen el principio del movimiento en si mismas en
cuanto tales; la materia, en efecto, se llama naturaleza por ser
susceptible de este principio, y las generaciones y el
crecimiento, por ser movimientos a partir de este principio. Y el
principio del movimiento de los entes naturales es éste,
inmanente en ellos de algin modo, o en potencia o en
entelequia.
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5. Se llama necesario aquello sin lo cual, como concausa, no
es posible vivir (por ejemplo, la respiracion y el alimento son
algo necesario para el animal, pues es imposible que sin ellos
exista). También aquello sin lo cual no es posible que exista o se
genere el bien, ni desechar el mal o librarse de él (por ejemplo,
beber la medicina es necesario para no estar enfermo, y navegar
hacia Egina, para recibir el dinero). Ademas, lo forzoso y la
violencia, es decir, lo que, contra la tendencia y el designio,
estorba e impide; lo forzoso, en efecto, se llama necesario, por
lo cual es también aflictivo (como dice Eveno: ‘““Pues toda
accién necesaria es molesta por naturaleza”), y la violencia es
cierta necesidad (como dice también Sofocles: “Pero la
violencia me pone en la necesidad de hacer estas cosas”), v con
razén se cree que la necesidad es algo que no se deja disuadir,
pues es contraria al movimiento conforme con el designio y con
la reflexion.

Ademds, lo que no puede ser de otro modo, decimos que
es necesario que sea asi; y segun este sentido de lo necesario se
dicen también necesarias en cierto modo todas las demds cosas.
Pues lo forzoso quiere decir hacer o padecer necesariamente,
cuando no es posible sequir la propia tendencia a causa de lo
que impone su fuerza, como si dijéramos que necesidad es
aquella por la cual no es posible obrar de otro modo, vy lo
mismo en lo que atafie a las concausas del vivir y del bien; pues,
cuando no es posible ora el bien ora vivir y ser sin ciertas cosas,
éstas son necesarias, vy esta causa es cierta necesidad. Ademas, la
demostracion es una de las cosas necesarias, porque no es
posible que la conclusion sea de otro modo, si se ha demostrado
absolutamente; y de esto son causas las premisas, si es imposible
que sean de otro modo aquellas de las cuales procede el
silogismo.

Asi, pues, algunas cosas tienen en otra la causa de que sean
necesarias pero otras no, sino que a causa de éstas son necesarias
otras. Por tanto, lo primero y propiamente necesario es lo
simple; esto, en efecto, no puede ser de varios modos, de suerte
que tampoco puede ser de tal modo y de tal otro; pues ya seria
de varios modos. Asi, pues, si hay algunos entes eternos e
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inmoéviles, para éstos no hay nada forzoso ni preternatural.

6. Se dice que algo es uno o bien accidentalmente o bien por
si; accidentalmente, por ejemplo, “Corisco y lo musico” y
“Corisco musico’” (pues es lo mismo decir “Corisco y lo
musico’’ que “Corisco musico”’), y “lo musico y lo justo”, vy
“(Corisco) musico y Corisco justo’’. Pues todo esto se llama uno
accidentalmente; “lo justo y lo musico ", porque son accidentes
de una sola substancia, y “lo musico y Corisco”’, porque lo uno
es accidente de lo otro; e igualmente, en cierto modo, también
“Corisco musico” es uno con “Corisco’’, porque una de las
partes del enunciado es accidénte para la otra, por ejemplo “lo
musico’’ para ‘‘Corisco’”; y ‘‘Corisco musico” es uno con
“Corisco justo', porque una parte de uno y otro enunciado es
accidentalmente uno con el mismo uno. Y del mismo modo
también, si el accidente se dice del género o de los nombres de
algin universal, por ejemplo si se dice que ‘“hombre’’ es lo
mismo que “hombre musico"; pues o bien se dice porque lo
musico es accidente del hombre, que es una sola substancia, o
bien porque ambos son accidentes de alguno de los sinqulares,
por ejemplo de Corisco. Pero no se dan ambos del mismo modo,
sino que uno se da probablemente como género y en la
substancia, y el otro, como habito o afeccién de la substancia.
Asi, pues, todo lo que se dice uno accidentalmente, se dice en
este sentido. En cuanto a lo que se dice uno por si, unas veces se
dice uno por ser continuo, por ejemplo un haz, por la atadura,
y unas maderas, por la cola; y una linea, aunque sea quebrada, si
es continua, se llama una, como también cada una de las partes
del cuerpo, por ejemplo la pierna y el brazo. Y, entre estas
mismas cosas, es mas uno lo continuo por naturaleza que lo
continuo por arte. Y se llama continuo aquello cuyo
movimiento es uno por si y no puede ser de otro modo; y el
movimiento es uno cuando es indivisible, y es indivisible sequn
el tiempo.

Y es continuo por si todo lo que es uno no por contacto;
pues si pones maderos tocandose unos a otros, no diras que son
uno, ni un madero ni un cuerpo ni ninguna otra cosa continua.
Asi, pues, lo totalmente continuo se dice uno aunque tenga
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flexion, v todavia mas lo que no tiene flexién, por ejemplo la
tibia o el muslo mas que la pierna entera, porque es posible que
el movimiento de la pierna entera no sea uno solo. Y la linea
recta es mas una que la quebrada; y a la quebrada y que tiene
anqulo la llamamos una y no una, porque es posible que su
movimiento sea no simultineo o simultineo; pero el
movimiento de la recta siempre es simultaneo, y ninguna parte
suya que tenga magnitud esta en reposo mientras otra se mueve,
como pueden hacer las de la linea quebrada.

Uno se dice todavia en otro sentido, por ser el sujeto
especificamente indiferenciado; y es indiferenciado aquello
cuya especie es indivisible seqin la sensacién; y el sujeto es o
bien el primero o bien el Gltimo en orden al fin; en efecto, el
vino se dice uno y el agua una, en cuanto que son
especificamente indivisibles, y los liquidos todos se dicen uno,
(por ejemplo el aceite, el vino) y las cosas fusibles, porque todos
tienen el mismo sujeto ultimo; puesson Agua o Aire todas estas
cosas. Y se dicen uno también las cosas cuyo género es uno,
aunque diferente por las diferencias opuestas — y todas estas
cosas se dicen uno porque es uno el género que subyace a las
diferencias (por ejemplo, caballo, hombre, perro son algo uno
porque todos son animales), y de un modo ciertamente afin a
como la materia es una. Y estas cosas, ora se dicen una de este
modo, ora el género superior se dice el mismo —si son las
especies Ultimas del género— el superior a éstas, por ejemplo el
isosceles y el equilatero son una y la misma figura porque ambos
son tridngulos; pero no los mismos trianqulos.

Y todavia se llama uno todo aquello cuyo enunciado, el
que enuncia la esencia, es indivisible en orden a otro.que
manifiesta (la esencia) la cosa (ya que en si mismo todo
enunciado es divisible). Asi, en efecto, lo que ha aumentado y
lo que disminuye es uno, porque el enunciado es uno, como, en
las superficies, es uno el enunciado de la especie. Y, en suma,
aquellas cosas cuya inteleccion, la que entiende la esencia, es
indivisible y no puede producir separaciéon ni temporal ni local
ni conceptual, esas cosas principalmente son uno, y, de ellas,
sobre todo las que son substancias. Pues, en general, todo lo que
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no tiene division, en la medida en que no la tiene, se dice uno;
por ejemplo, si algo no tiene division en cuanto hombre, es un
solo hombre, y, si no la tiene en cuanto animal, es un solo
animal, y, si en cuanto magnitud, una sola magnitud. Asi, pues,
la mayoria de los seres se dicen uno por hacer, o tener, o
padecer, o ser relativos a alguna otra cosa que es una, y los que
primordialmente se dicen uno son aquellos cuya substancia es
una, y es una o por su continuidad o por su especie o por su
enunciado. En efecto, contamos como mas de uno o los que no
son continuos, o aquellos cuya especie no es una o cuyo
enunciado no es uno.

Y, todavia, en un sentido decimos que cualquier cosa es
una si es cuanta y continua, pero en otro sentido no, si no es
algo completo, y esto no lo es si no tiene la especie una; por
ejemplo, no podriamos hablar de una unidad al ver las partes del
calzado dispuestas de cualquier modo, a no ser por la
continuidad, pero si podremos si las vemos de tal modo que
sean calzado y tengan cierta especie ya una. Por eso también la
linea del circulo es la mas una de las lineas, porque es
completa y perfecta.

Pero el ser uno es ser cierto principio de un numero. Pues
la primera medida es un principio; aquello, en efecto, con lo que
primero conocemos, es la primera medida de cada género. Por
tanto, el Uno es principio de lo cognoscible acerca de cada cosa.
Pero el Uno no es lo mismo en todos los géneros. Aqui, en
efecto, es el semitono, y alli, la vocal o la consonante; y el Uno
del peso es otro, y otro el del movimiento. Pero en todas partes
el Uno es indivisible seqin la cantidad o segun la especie. Asi,
pues, el indivisible segun la cantidad, cuando lo es totalmente y
sin posicion se llama unidad, y cuando lo es totalmente pero
con posicion, se llama punto; lo divisible en una dimension se
llama linea; lo divisible en dos dimensiones, superficie, y lo
divisible totalmente y en tres dimensiones segun la cantidad,
cuerpo. Inversamente, lo divisible en dos dimensiones se llama
superficie; lo divisible en una dimension, linea, y lo que no es
divisible de ningin modo segun la cantidad, punto y unidad; sin
posicién, unidad, vy con posicion, punto.
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Ademas, lo que es uno lo es, o segun el nimero, o sequn la
especie, o segun el género, o segun la analogia; es uno por el
numero aquello cuya materia es una; por la especie, aquello
cuyo enunciado es uno; por el género, lo que tiene la misma
figura de la predicacion, y segun la analogia, todo lo que es
como una cosa en orden a otra. Y siempre los modos posteriores
acompanan a los anteriores; por ejemplo, todo lo que es uno por
el numero lo es también por la especie; pero lo que es uno por la
especie, no siempre lo es también por el numero. Por el género,
en cambio, es uno todo lo que lo es por la especie; pero lo que
es por el género, no siempre lo es también por la especie, sino
por analogia; pero lo que es uno por analogia, no siempre lo es
por el género.

Y es claro también que lo multiple se dira en sentido
opuesto a lo uno; unas veces, por no ser continuo ; otras, por
tener divisible la materia sequn la especie, ora la materia primera
ora la ultima; otras, por tener pluralidad de enunciados que
expresan la esencia.

7. Se llama ente, uno por accidente y otro, por si. Por
accidente decimos, por ejemplo, que ¢! justo es musico, o que el
kombre es musico, o que el musico es hombre, diciendo
aproximadamente como si dijéramos que el musico edifica
porque accidentalmente el edificador es musico, o el musico,
edificador (pues decir que esto es tal cosa significa que tal cosa
es accidente de esto), y asi también en las cosas dichas. En
efecto, cuandc decimos que el hombre es musico, que el musico
es hombre, o que el blanco es musico o que éste es blanco,
decimos lo uno porque ambos atributos son accidentes del
mismo sujeto, y lo otro, porque es accidente del ente, y que lo
musico es hombre, porque lo musico es accidente de éste (v asi
se dice incluso que lo no blanco es, porque aquello de lo que es
accidente es). Asi, pues, las cosas que se dice que son por
accidente se dicen asi, o porque 2 'bas se dan en un mismo
ente, o porque lo que se dice por accidente se da en algo que
existe, o porque existe aquello mismo en lo que se da aquello de
lo que ello mismo se predica.

Por si se dice que son todas las cosas significadas por las
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figuras de la predicacion; pues cuantos son los modos en que se
dice, tantos son los significados del ser. Pues bien, puesto que,
de los predicados, unos significan quididad, otros cualidad, otros
cantidad, otros relacion, otros accién o pasion, otros lugar y
otros tiempo, el ser significa lo mismo que cada uno de éstos.
Pues en nada se diferencia “‘un hombre es convaleciente” de ‘““un
hombre convalece’’, ni ‘‘un hombre es caminante o cortante’ de
“un hombre camina o corta”, y lo mismo en los demas casos.
Ademads, “‘ser” y ‘“‘es” significan quealgoes verdadero, y “no
ser’’, no verdadero, sino falso, tanto enlaafirmacién como en
la negacién; por ejemplo, qué Socrates es musico significa que
esto es verdadero, vy que Socrates es no blanco, que esto es
verdadero; pero ‘‘la diagonal no es conmensurable’’ significa que
esto es falso.

Ademas, “ser” y “ente’’ significan unas veces lo dicho en

potencia, y otras, en entelequia, de estos tipos de ‘‘ser’” y
“ente’’ mencionados; decimos, en efecto, que es vidente tanto
lo que ve en potencia como lo que ve en entelequia, y, del
mismo modo, decimos que sabe tanto lo que puede usar del
saber como lo que usa de él, y que es reposado tanto lo que ya
tiene reposo como lo que puede reposar. Y lo mismo en el caso de
las substancias. En efecto, decimos que es un Hermes en la
piedra, y que una parte de la linea es la mitad de la linea, vy que
es trigo el ain no maduro. Pero cudndo algo es en potencia y
cuando aun no, debe ser determinado en otro lugar.
8. Substancia se llaman los cuerpos simples, por ejemplo la
Tierra, el Fuego, el Agua y todas las cosas semejantes, y, en
general, los cuerpos y los compuestos de éstos, tanto animales
como demonios, y las partes de éstos. Y todas estas cosas se
llaman substancias porque no se predican de un sujeto, sino que
las demds cosas se predican de éstas. Y, en otro sentido, se llama
substancia lo que sea causa inmanente del ser en todas aquellas
cosas que no se predican de un sujeto; por ejemplo, el alma para
el animal.

Ademads, cuantas partes inmanentes hay en tales cosas,
limitandolas y significando algo determinado, destruidas las
cuales se destruye el todo, como destruida la superficie se
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destruye el cuerpo, segun dicen algunos, y se destruye la
superficie destruida la linea. Y, en general, el Numero parece a
algunos ser tal (pues dicen que, destruido él, no hay nada, y que
determina todas las cosas). Ademas, la esencia, cuyo enunciado
es una definicién, también se llama substancia de cada cosa. Asi,
pues, resulta que la substancia se dice en dos sentidos: el sujeto
ultimo, que ya no se predica de otro, y lo que, siendo algo
determinado, es también separable. Y es tal la forma y la especie
de cada cosa.

9. Se llaman idénticas, unas cosas, por accidente; por
ejemplo, lo blanco y lo musico se dicen idénticos porque son
accidentes de lo mismo, y hombre y miusico, porque lo uno es
accidente e lo otro, v lo musico es hombre porque es accidente
del hombre; v esto se dice idéntico a uno y otro término, y cada
uno de ellos, idéntico a esto; en efecto, tanto el hombre como
lo musico se dicen idénticos al hombre  musico, y esto,
idéntico a aquéllos (v por eso todas estas cosas no se dicen
universalmente; pues no es verdadero decir que todo hombre es
idéntico a lo musico; pues los universales existen por si, y los
accidentes no existen por $i, sino que se dicen simplemente de
los individuos; idéntico, en efecto, parece ser ‘‘Socrates” y
“Socrates musico”’; pero “‘Socrates’’ no se dice de muchos; por
eso no se dice “todo Socrates” como ‘“todo hombre™').

Unas cosas se llaman idénticas de este modo; pero otras se
llaman idénticas por si, en los mismos sentidos en que se dice
por si lo uno. En efecto, aquellas cuya materia es una o por la
especie o por el nimero se dicen idénticas, y aquellas cuya
substancia es una. Por consiguiente, es claro que la identidad es
cierta unidad, o bien del ser de varios o bien cuando se toman
como varios, por ejemplo cuando se dice que una cosa es
idéntica a si misma, pues entonces se toma una cosa como dos.

Otras se llaman aquellas cosas de las cuales son mas de una
las especies, o la materia, o el enunciado de la substancia; y, en
general, otro se dice en sentido opuesto a idéntico.

Se llaman diferentes cuantas cosas son otras siendo en
cierto modo idénticas, pero no por el nimero, sino por la
especie, o por el género, o por analogia. Ademas, aquellas cuyo
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género es otro, y las contrarias, y cuantas tienen en la substancia
la alteridad.

Se llaman semejantes las que son, en todos los aspectos,

sujeto paciente de lo mismo y las que mas veces son su-
jeto paciente de las mismas cosas que de otras, y
aquellas cuya cualidad es una; y lo que tiene en comun con otra
cosa mas numerosos O mas importantes contrarios sequn los
cuales cabe alterarse, es semejante a ésta. Y de modo opuesto a
las cosas semejantes se dicen las desemejantes.
10. Opuestos se llaman la contradiccién y los contrarios, los
términos relativos, la privacion y el habito, y los extremos desde
los cuales y hacia los cuales van las generaciones y las
corrupciones; y las cosas que no pueden estar presentes
simultdneamente en un recepticulo comun se dice que se
oponen, o ellas mismas o aquellas de las cuales constan. En efec-
to, lo gris v lo blanco no se dan simultaneamente en lo mismo;
es que se oponen aquellas cosas de las cuales constan.

Contrarias se llaman las cosas diferentes seqiin el género que
no pueden estar simultaneamente presentes en lo mismo, v las
mas diferentes entre las que estan en el mismo género, y las mas
diferentes entre las que estan en el mismo receptaculo, y las mas
diferentes entre las que estdn bajo la misma potencia, y aquellas
cuya diferencia es maxima, o absolutamente, o sequn el género,
o sequn la especie. Y las demas cosas se llaman contrarias, unas
por tener tales contrarios, otras por ser capaces de recibirlos,
otras por ser capaces de producirlos o de ser afectadas por ellos,
o porque los producen o son afectadas por ellos, o por ser
pérdidas o adquisiciones, habitos o privaciones de ellos.

Y, puesto que el Uno y el Ente se dicen en varios sentidos,
necesariamente les seguiran también las demds cosas que se
dicen sequn éstos, de suerte que también lo idéntico, lo otro y
lo contrario, seran distintos segin cada categoria.

Otras por la especie se llaman las cosas que, siendo del
mismo género, no estan subordinadas entre si, y las que,
estando en el mismo género, tienen diferencia, y las que tiene
contrariedad en la substancia. Y los contrarios son entre si otros
por la especie, o todos, o los que se llaman contrarios
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primordialmente, y aquellas cosas cuyos enunciados son otros
en la ultima especie del género (por ejemplo, hombre y caballo
son indivisibles por el género, pero sus enunciados son otros), y
las cosas que, estando en la misma substancia, tiene diferencia.
Y son idénticas por la especie las cosas que se dicen de modo
opuesto a éstas.
11. Anteriores y posteriores se llaman algunas cosas,
suponiendo que algo es primero y principio en cada género, por
(estar) mas cerca de algin principio determinado o bien
absolutamente y por naturaleza o bien en orden a algo o en
algun lugar o por algunos; asi, unas son anteriores sequn el lugar
por estar mas cerca, o bien de algun lugar determinado por la
naturaleza (por ejemplo, del medio o del extremo), o bien en
orden a cualquier cosa; y lo que esta mds alejado es posterior.
Otras son anteriores sequn el tiempo (unas, en efecto, lo son por
estar mas lejos del momento presente; por ejemplo en los
sucesos pasados, pues antes fueron las guerras troyanas que las
médicas, porque distan mas del momento presente; y otras,
por estar mds cerca del momento presente; por ejemplo en los
futuros, pues antes seran los juegos nemeos que los piticos,
porque estan mas cerca del momento presente, habiéndonos
servido de este momento como principio y momento primero).
Otras son anteriores sequn el movimiento (pues es anterior lo
que esta mds cerca del motor primero; por ejemplo, el nifio es
anterior al varon; y también éste es cierto principio
absolutamente). Otras son potencia, y lo que es mds potente;y
es tal aquel sequn cuyo designio necesariamente resultara lo
otro, que es posterior, de suerte que, si aquél no lo mueve, no se
mueve esto, y, si lo mueve, se mueve; vy el designio es un
principio). Otras son anteriores seqin la ordenacién ( y éstas son
las que, en relacion a algo determinado, distan seqiin cierta
razon; por ejemplo, el parastata es anterior al tritostata, y la
paraneta, anterior a la neta; pues alli es principio el corifeo, y
aqui, la mediana. Estas cosas, pues, se dicen anteriores de este
modo.

Y de otro modo se dice anterior lo anterior por el
conocimiento, considerado también como anterior
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absolutamente. Pero, entre estos anteriores, son distintos los
que lo son sequn el concepto y los que lo son sequn la sensacion.
Pues, seqgun el concepto, son anteriores los universales, y, sequin
la sensacion, los singulares. Ademads, sequn el concepto, el
accidente es anterior al todo; por ejemplo, lo misico es anterior
al hombre musico. Pues el concepto no sera todo sin la parte;
sin embargo, no cabe que exista lo musico si no existe algun
musico.

Todavia, se llaman anteriores las afecciones de los sujetos
anteriores; por ejemplo, la rectitud es anterior a la tersura;
aquélla, en efecto es afecciéon de la linea en cuanto tal, y ésta, de
la superficie. Asi, pues, unas cosas se llaman anteriores y
posteriores asi, y otras, sequn la naturaleza y la substancia; las
ultimas son las que pueden existir sin otras, mientras que estas
otras no pueden existir sin ellas; esta divisién la us6 Platon. (Y,
puesto que “‘ser’ se dice en varios sentidos, en primer lugar es
anterior el sujeto, por lo cual la substancia es anterior, después,
son anteriores de distinto modo las cosas que son segin la
potencia y sequn la entelequia. Unas, en efecto, son anteriores
sequn la potencia, y las otras, segun la entelequia; por ejemplo,
segun la potencia, la media linea es anterior a la linea entera, vy
la parte, anterior al todo, y la materia, anterior a la substancia;
pero, segun la entelequia, son posteriores. Pues, sélo una vez
disuelto el todo, seran segun la entelequia).

Asi, pues, en cierto modo, todas las cosas que se dicen
anteriores o posteriores se dicen sequn éstas; unas, en efecto,
pueden existir sin las otras segin la generacion, por ejemplo el
todo sin las partes; y otras, sequn la corrupcioén, por ejemplo la
parte sin el todo. Y de modo semejante las demas cosas.

12. Se llama potencia el principio del movimiento o del
cambio que esta en otro, o en el mismo en cuanto otro; por
ejemplo, el arte de edificar es una potencia que no esta en lo
que se edifica; pero el arte de curar, que es una potencia, puede
estar en el que es curado, pero no en cuanto que es curado. Asi,
pues, la quees absolutamente principio del cambio o del
movimiento se llama potencia en otro, o en el mismo en cuanto
otro; pero hay también una potencia para ser cambiado o
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movido por otro, o por el mismo en cuanto otro (decimos, en
efecto, que el paciente puede ser afectado por aquella potencia
de la cual recibe alguna afeccién, unas veces si recibe una
afeccibn cualquiera, pero otras no sequn cualquiera afeccion,
sino si la afeccion es para algo mejor).

Ademds, se llama potencia la de terminar vuna cosa bien o
sequn designio; pues algunas veces decimos que los que
simplemente andan o hablan, pero no bien, o no conto quieren,
no pueden hablar o andar. Y lo mismo en cuanto a recibir
afecciones.

Ademas, todos aquellos habitos segiin los cuales las cosas
son totalmente impasibles, o inmutables, o no facilmente
movibles hacia lo que es peor, se llaman potencias; las cosas, en
efecto, se quiebran o se desmenuzan, o se doblan, v, en una
palabra, se destruyen, no por poder, sino por no poder, y por
carecer de algo; y son impasibles frente a tales alteraciones las
que apenas o ligeramente son afectadas, a causa de su potencia,
por poder, y por estar dispuestas de algin modo.

Diciéndose la potencia en todos estos sentidos, también
potente se dird, en un sentido, lo que tiene un principio de
mcvimiento o de cambio (pues también lo que puede detener es
algo potente) en otro, o en si mismo en cuanto otro; en un
sequndo sentido, se llama potente una cosa si algo tiene sobre
ella tal potencia; en otro, si tiene potencia para experimentar
cualquier cambio, ora hacia lo que es peor, ora hacia lo que es
mejor (pues también lo que se corrompe parece ser potente para
corromperse, 0 que no se corromperia si fuera impotente para
ello; por consiguiente, tiene cierta disposicion y causa y
principio de tal afeccion. Asi, pues, unas veces parece ser tal por
tener algo, otras por estar privado de algo. Pero, si la privacion
es en cierto modo un habito, todas las cosas serdn potentes por
tener algo. Pero el ser se dice equivocamente; de suerte que se es
potente por tener algin habito y principio, y por tener la
privaciéon de éste, si cabe tener una privacién. Y, de otro modo,
por no tener otro, o él mismo en cuanto otro, la potencia o
principio de su corrupcion.
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Y, todavia, todas estas cosas se dicen potentes o bien
simplemente, porque pueden llegar o no llegar a ser, o porque
llegan o no llegan a ser bien. Pues también en los inanimados
reside tal potencia, por ejemplo en los instrumentos; pues dicen
que una lira puede tocar, y otra no, si no es de buen sonido.

Impotencia es la privacion de potencia y de un principio
tal cual se ha dicho, o absolutamente, o en el llamado por la
naturaleza a tenerlo, o bien cuandc estd llamado por la
naturaleza a tenerlo ya; no se diria, en efecto, que un nifio, un
varon adulto y un eunuco son igualmente impotentes para
engendrar.

Y, todavia, segun una y otra potencia, hay una impotencia
opuesta, a la que simplemente mueve y a la que mueve bien.

Impotentes, por tanto, se llaman unas cosas segin esta
impotencia, y otras, de otro modo, como lo posible vy lo
imposible; es imposible aquello cuyo contrario es verdadero por
necesidad (por ejemplo, que la diagonal sea de la misma medida
que un lado del cuadrado es imposible, porque esto es falso, y
su contrario no sélo es verdadero, sino incluso necesario (que
sea de distinta medida). Por consiguiente, que sea de la misma
medida no solo es falso, sino incluso falso de necesidad.

Y lo contrario a esto, lo posible, es cuando lo contrario no
es necesariamente falso; por ejemplo, es posible que un hombre
esté sentado, pues no es falso de necesidad que no esté sentado.
Asi, pues, lo posible significa, en un sentido, como se ha dicho,
lo no falso de necesidad; en otro, el ser verdadero, y en otro, lo
que cabe que sea verdadero ya.

Y, metaféricamente, se llama potencia la que se estudia en
la Geometria. Estas son, pues, las cosas posibles no seqiin una
potencia.

Pero las que se dicen sequn una potencia, todas se dicen en
orden a una primera; y ésta es un principio de cambio que esta
en otro, o en el mismo en cuanto otro. Las demas cosas, en
efecto, se llaman posibles, unas porque algo distinto de ellas
tiene tal potencia, otras porque no la tiene, y otras porque la
tiene de un modo determinado. Y de manera semejante también
las imposibles. De suerte que la definicion propia de la potencia
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primera seria: principio mutativo que estd en otro, o en el
mismo en cuanto otro.

13. Cuanto se llama lo divisible en sus partes integrantes, de las
cuales una y otra o cada una es por naturaleza algo uno y algo
determinado. Asi, pues, una multitud es algo cuanto si es
numerable, y una magnitud, si es mensurable. Y se llama
multitud lo potencialmente divisible en partes discontinuas, y
magnitud, lo divisible en partes continuas. Y la magnitud
continua en una dimension se llama longitud; la continua en
dos, latitud, y la continua en tres, profundidad. Y la multitud
finita se llama numero, y la longitud, linea, y la latitud,
superficie, y la profundidad, cuerpo.

Ademads, unas cosas se llaman cuantas por si, y otras,
accidentalmente; por ejemplo, la linea es algo cuanto por si, y
lo musico, accidentalmente. Y de las cosas que son cuantas por
si, unas lo son segun la substancia, como es algo cuanto la linea
(pues en el enunciado que dice qué es figura ‘‘algo cuanto”), y
otras son afecciones y habitos de tal substancia, como lo mucho
y lo poco, lo largo y lo corto, lo ancho y lo estrecho, lo alto vy lo
bajo, lo pesado y lo ligero, y las demas cosas semejantes. Y
también lo grande y lo pequefio, y lo mayor y lo menor, en si
mismos y en relacion reciproca, son de suyo afecciones de lo
cuanto. Pero estos nombres se transfieren también a otras cosas.

Y de las cosas que se dicen cuantas accidentalmente, unas
se dicen del mismo modo que se dijo que era cuanto lo musico y
lo blanco, por ser algo cuanto aquello en lo que estan, y otras,
como se dicen cuantos el movimiento y el tiempo; pues también
éstos se dicen cuantos y continuos, por ser divisibles aquellas
cosas de las que éstos son afecciones. Pero me refiero no a lo
que se mueve, sino a aquello a través de lo que fue movido;
pues, por ser cuanto esto, también el movimiento es cuanto, y el
tiempo es cuanto por serlo el movimiento.

14. Cualidad se llama, en un sentido, la diferencia de la
substancia; por ejemplo, un hombre es un animal de cierta
cualidad porque es bipedo, y un caballo porque es cuadripedo,
y un circulo es una figura de cierta cualidad porque no tiene
angulos, puesto que la diferencia substancial es una cualidad. —
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Por consiguiente, en este sentido, la cualidad se llama diferencia
de la substancia.

Pero, en otro sentido, la cualidad se dice como en las cosas
inmoéviles y en las Cosas matematicas, del modo que los
nimeros son de cierta cualidad, por ejemplo los numeros
compuestos y que no son s6lo en una dimension, sino aquellos
de los que es imitaciéon el plano y el sélido (y éstos son los
cuantas veces cuantos O cuantas veces cuantas veces cuantos), v,
en suma, lo que hay en la substancia demas de lo cuanto. Pues
la substancia de cada uno es lo que es una sola vez; por ejemplo,
la substancia de seis no es lo que son dos veces o tres veces, sino
lo que son una sola vez. Pues seis son una sola vez seis.

Ademas, todas las afecciones de las substancias que se
mueven, como el calor y la frialdad, la blancura y la negrura, la
pesadez y la ligereza, y todas las cosas semejantes, sequn las
cuales se dice también que se alteran los cuerpos de las cosas
que cambian. Ademas, segun la virtud y el vicio, y, en general, el
mal vy el bien.

Asi, pues, la cualidad puede decirse sin duda de dos
modos, v de éstos seria uno el mas propio. La cualidad primera
es, en efecto, la diferencia de la substancia (y de ésta es cierta
parte también la cualidad que hay en los nimeros; pues es cierta
diferencia de substancias, pero de substancias que o bien no se
mueven o bien no en cuanto que se mueven), y las afecciones de
las cosas que se mueven en cuanto que se mueven, y las
diferencias de los movimientos. Y la virtud y el vicio son cierta
parte de las afecciones, pues manifiestan diferencias del
movimiento y de la actividad, sequn las cuales actiian oreciben
la accién de otro, bien o mal, las cosas que estan en
movimiento. Pues lo que puede ser movido o actuar de tal
modo es bueno, y lo que puede ser movido o actuar del modo
contrario, malo. Pero lo bueno y lo malo significan cualidad
sobre todo en los seres animados, y, de entre éstos,
principalmente en los que tienen albedrio.

15. Relativo se dice, de unas cosas, como lo doble en orden a
la mitad y lo triple en orden a la tercera parte, y en general el
multiplo en orden al submultiplo, y lo que excede en orden a lo
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excedido; de otras, como lo que puede calentar en orden a lo
que puede ser calentado, y lo cortante en orden a lo cortable, y,
en una palabra, lo activo en orden a lo pasivo; de otras, como lo
medible en orden a la medida, y lo escible en orden a la ciencia,
y lo sensible en orden a la sensacién.

Las relaciones de la primera clase se dicen segin un
numero, o simplemente o de un modo determinado, en orden a
ellos o en orden a uno (por ejemplo lo doble es, en relaciéon a
uno, un numero determinado, y el miltiplo estd en relacion
numeérica con uno, pero no determinada, como ésta o ésta. Y lo
sesquidltero esta en orden a lo subsesquidltero en relacion
numeérica determinada, pero lo superparcial en orden a lo
subsuperparcial esta en relacion indeterminada, como el
multiplo en orden a uno. Y lo que excede en orden a lo
excedido es totalmente indeterminadosegin un numero; el
numero, en efecto, es conmensurable, y de lo no conmensurable
no se dice un numero, y lo que excede en orden a lo excedido es
tanto como lo excedido y todavia mds, pero esto es
indeterminado; pues es de cualquier modo, o igual o no igual a
lo excedido). Asi, pues, todas estas relaciones se dicen segin un
numero y son afecciones de un numero.

Y también lo igual y semejante y lo idéntico, de distinto
modo (todos, en efecto, se dicen seguin el Uno, pues son
idénticos aquellas cosas cuya substancia es una, y semejantes,
aquéllas cuya cualidad es una, e iguales, aquéllas cuya cantidad
es una: y el Uno es principio y medida del nimero, de suerte
que todas éstas se dicen relaciones segin un numero, pero no
del mismo modo).

Y las relaciones activas y las pasivas se dicen relaciones
segun la potencia activa y pasiva y los actos de las potencias; por
ejemplo, lo que puede calentar es relativo a lo que puede ser a lo
que es calentado, y lo que corta, relativo a lo que es cortado,
como actuantes. Pero de las cosas relativas numéricamente no
hay actos, a no ser del modo que se ha dicho en otro lugar; vy los
actos segun un movimiento no se dan en ellas. Pero algunas
cosas relativas segin una potencia se dicen también relativas
segun tiempos particulares, por ejemplo lo que ha hecho en
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relacién a lo que ha sido hecho, y lo que hara en relacion a lo
que sera hecho. Asi, en efecto, el padre se dice padre del hijo;
pues el uno ha hecho algo y el otro ha recibido la accion.
Ademas, algunas cosas son relativas por privacion de potencia,
como lo imposible y cuantas cosas se dicen asi, por ejemplo lo
invisible.

Asi, pues, las cosas que se dicen relativas seqin numero y
potencia, todas son relativas porque lo que ellas son se expresa
por lo que es de otro, y no porque otra cosa sea relativa a ellas.
Pero 1o mensurable y lo escible y lo pensable se dicen relativos
porque otra cosa se dice relativa a ellos. Lo pensable, en efecto,
significa que hay pensamiento de ello; pero el pensamiento no
es relativo a aquello de lo que es pensamiento (pues se habria
dicho dos veces lo mismo), v, de modo semejante, la visién es
visién de algo, no de aquello de lo que es vision (aunque sea
verdadero decir esto), sino relativa al color o relativa a alguna
otra cosa semejante. Pero de aquel modo se dird dos veces lo
mismo, que la vision es de lo que es. Asi, pues, las cosas que se
dicen relativas sequn ellas mismas, unas se dicen asi, otras si los
géneros de ellas son tales, por ejemplo, la Medicinaesuna de las
cosas relativas porque el género de ella, la ciencia, es
considerado como relativo. Ademads, todas aquellas cosas segun
las cuales se dicen relativas las que las tienen, como la iqualdad
porque se dice relativo lo igual, y la semejanza porque se dice
relativo lo semejante. Otras, accidentalmente; por ejemplo, un
hombre es relativo porque es accidental para él ser doble, y esto
es una de las cosas relativas; o lo blanco, si es accidente de uno
mismo ser doble y blanco.

16. Perfecto se dice, en primer lugar, aquello fuera de lo cual
no es posible tomar ninguna parte de ello (por ejemplo, tiempo
perfecto de cada cosa es aquel fuera del cual no es posible tomar
algiin tiempo que sea parte de este tiempo), y lo que, segun la
excelencia y el bien, no puede ser superado en cuanto al género;
por ejemplo, un médico es perfecto, y un flautista es perfecto,
cuando, segun la especie de la propia excelencia nada les falta
(v asi, por metdfora, también en las cosas malas decimos “un
sicofanta perfecto y un ladron perfecto’, puesto que también
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los lamamos buenos, por ejemplo “‘un buen ladrén o un buen
sicofanta’’. Y la excelencia es cierta perfeccion; pues cada cosa
es perfecta y toda substancia es perfecta cuando, segun la
especie de la propia excelencia, no carece de ninguna parte de su
magnitud natural.

Todavia, se llaman perfectas aquellas cosas que han
consequido el fin, siendo éste noble; pues se llaman perfectas
por tener el fin, de suerte que, puesto que el fin es una de las
cosas extremas, trasladando el sentido también a las cosas malas,
decimos que algo ha perecido perfectamente y que se ha
corrompido perfectamente, cuando nada falta de la corrupcion
y del mal, sino que estda en el extremo; por eso también la
muerte se llama fin por metifora, porque ambos son cosas
extremas. Y también se llama fin la causa final ultima.

Asi, pues, las cosas llamadas perfectas segin ellas mismas
se llaman asi de todos modos; unas por no carecer de nada en el
sentido del bien ni tener superacion ni tomar algo fuera; otras,
en absoluto, por no tener superacion en cada género ni haber
nada fuera; y las demads se llaman perfectas o bien sequn éstas, o
bien por hacer algo perfecto por tenerlo o por adaptarse a ello o
por decirse de alguna manera en orden a las primariamente
llamadas perfectas.

17. Término sellamalo ultimo de cada cosa, y lo primero fuera
de lo cual no es posible tomar nada de ella, y lo primero dentro de
lo cual esta todo lo de ella, y lo que sea especie de magnitud o de
lo que tiene magnitud, y el fin de cada cosa (y es tal aquello alo
que se dirige el movimiento y la accién, y no aquello desde lo
que comienza; pero algunas veces, ambas cosas, aquello desde lo
que comienza y aquello a lo que se dirige y la causa final), y la
substancia de cada cosa y la esencia de cada cosa; pues ésta es
término del conocimiento; y, si lo es del conocimiento, también
de la cosa. Por consiguiente, esta claro que, de cuantos modos se
dice el principio, de tantos se dice también el término, y todavia
de mas; pues el principio es un término, pero no todo término
es principio.

18. “Por lo que’’ se dice en varios sentidos; en un sentido es la
especie y la substancia y la substancia de cada cosa; por
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ejemplo, aquello por lo que uno es bueno es el Bien en si; en
otro sentido, aquello en lo que primero puede algo llegar a ser
naturalmente, por ejemplo el color en la superficie. Asi, pues, lo
primeramente llamado “‘por lo que” es la especie, y, en sequndo
lugar, es como la materia de cada cosa y lo primero que subyace
a cada cosa. Y, en general, ‘‘por lo que " tendralas mismas
acepciones que ‘‘causa’’; se dice, en efecto, '‘;por qué ha
venido? " o ‘“;a causa de qué ha venido? ", y “;por qué se ha
hecho un paralogismo o un silogismo? ", o “;cudl es la causa del
silogismo o del paralogismo? "'. Ademas, se llama ‘“‘por lo que”
lo que es por posicién: “‘por lo que” se ha detenido o “por lo
que’’ anda; pues todas estas cosas significan lugar y posicion. De
suerte que también ‘‘por si mismo" tiene que decirse en varios
sentidos; un “‘por si mismo” es, en efecto, la esencia de cada
cosa, por ejemplo Calias es por si mismo Calias y la esencia de
Calias; otro, todo lo que hay en la quididad, por ejemplo Calias
es por si mismo animal; pues en el enunciado esta “animal’’;
Calias es, en efecto, cierto animal. Ademas, si el sujeto ha
recibido algo directamente en si mismo o en alguna de las partes
de si mismo; por ejemplo, la superficie es blanca por si misma, v
el hombre vive por si mismo; pues el alma, en la cual esta
directamente el vivir, es una parte del hombre. Todavia, aquello
de lo cual no es causa otra cosa; del hombre, en efecto, hay
varias causas: lo animal, lo bipedo; sin embargo, el hombre es
hombre por si mismo. Ademas, cuantas cosas se dan en uno solo
y en cuanto es uno solo; por eso lo separado es por si mismo.
19. Disposicién se llama la ordenacién, sequn el lugar o segiin
la potencia o segin la especie, de lo que tiene partes; es preciso,
en efecto, que haya alguna posicién, como incluso lo manifiesta
el nombre ‘‘disposicién”’.

20, Habito se llama, en un sentido, por ejemplo, cierto acto de
lo que tiene y de lo que es tenido, como cierta accién o
movimiento (pues cuando uno hace y otro es hecho, estd en
medio el acto hacedor; asi también en medio del que tiene un
vestido v del vestido tenido esta el habito). Es pues, evidente
que no cabe que éste tenga habito (en efecto, se procederia al
infinito, si fuese propio de lo tenido tener habito). En otro
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sentido se llama habito una disposicion sequn la cual esta bien o
mal dispuesto lo que esta dispuesto, y lo esta o por si mismo o
en orden a otro; por ejemplo, ia salud es cierto habito, pues es
una disposicion tal. Todavia, s¢ (lama habito si es una parte de
tal disposicion; por eso también la excelencia de las partes es
cierto habito.

21, Afecciéon se llama, en un sentido, la cualidad segiin la cual
cabe alterarse, como lo blanco y lo negro, lo dulce y lo amargo,
la pesadez y la ligereza, v las demas cosas tales; en otro, los
actos e incluso las alteraciones de estas ruvalidades. Ademds,
entre éstas, mas bien las alteraciones y movimientos dafiinos, y
sobre todo los danos penosos. Todavia, se llaman afecciones los
infortunios y penas grandes.

22. Privacién se dice, en un sentido, si un sujeto no tiene
alguna de las cosas destinadas por la naturaleza a ser tenidas,
aunque él no sea apto por naturaleza para tenerla; por ejemplo,
se dice que una planta estd privada de ojos. En otro sentido, si,
siendo apto por naturaleza, o él o su género, para tenerla, no la
tiene; por ejemplo, de diferente modo estdn privados de vista un
hombre ciego y un topo; éste, segun el género, y aquél, seqin él
mismo. Todavia, si, siendo apto por naturaleza y cuando es apto
por naturaleza para tener algo, no lo tiene; la ceguera, en efecto,
es cierta privacion, pero ciego no se es a cualquier edad, sino ala
que uno es apto para tener vista, si no la tiene. Y de modo
semejante también en lo que, y segun lo que, y en orden a lo
que, v del modo que uno es apto por naturaleza para tenerlo, si
ne lo tiene. Todavia, la ablacién violenta de cualquier cosa se
Ilama privacion.

Y, de cuantos modos se dicen las negaciones a base dea
privativa, de otros tantos se dicen también las privaciones; pues
anoov (desigual) se dice por no tener iqualdad siendo apto
por naturaleza para tenerla, y aoparov (invisible) por no tener en
absoluto color o por tenerlo mal, y amovv (sin pies), por no
tener en absoluto pies o por tenerlos malos. Ademads, también
por tener algo pequefio, por ejemplo amvpnror (sin pepita); y
esto es tener mal en cierto modo. Todavia, por no hacerse

facilmente o por no hacerse bien; por ejemplo, lo aruntov
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(incortable), no sélo por no cortarse sino también por no
cortarse facilmente o no cortarse bien. Ademas, por no tener en
absoluto; pues no se llama ciego el tuerto, sino el que en los dos
ojos carece de vista. Por eso todos no son buenos o malos, justos
o injustos, sino también lo intermedio.

23. Tener se dice en varios sentidos. En un sentido, es llevar
sequn la propia naturaleza o segun el propio impulso; por eso se
dice que la fiebre tiene al hombre, y los tiranos, a las ciudades, y
al vestido, los que lo tienen puesto. En otro sentido, tener se
dice de aquello en lo que algo esta como en un receptaculo; por
ejemplo, el bronce tiene la especie de la estatua, vy el cuerpo, la
enfermedad. En otro sentido, como el continente tiene las cosas
contenidas; se dice, en efecto, que éstas son tenidas por aquello
en lo que estdn como en su continente; por ejemplo, decimos
que la vasija tiene liquido, y la ciudad, hombres, v la nave,
marineros, y asi también decimos que el todo tiene las partes.
Todavia, lo que impide que algo se mueva u obre segun su
propio impulso se dice que lo tiene; por ejemplo, las columnas
tienen los pesos superpuestos, y del modo que los poetas hacen
que Atlante tenga el cielo, porque, de lo contrario, se
derrumbaria sobre la tierra, como afirman también algunos de
los fisidlogos; v, en este sentido, también lo que mantiene unido
se dice que tiene las cosas que mantiene unidas, porque, de lo
contrario, cada una se separaria segun su propio impulso. Y
también ‘‘estar en algo’” se dice de modo semejante y
consecuentemente a ‘‘tener’.

24. Proceder de algo se dice, en un sentido, de aquello de lo
que algo es como de su materia, y esto, de dos maneras, o segun
el género primero o sequn la Ultima especie; por ejemplo, en
cierto modo todas las cosas licuables proceden del aqua, vy, en
cierto modo, la estatua procede del bronce. En otro sentido,
proceder se dice como del primer principio motor (por ejemplo,
;de qué procede la lucha? Del insulto, porque éste fue el
principio de la lucha). En otro sentido, se dice del compuesto de
la materia y de la forma, como proceden del todo las partes, y
de la Iliada, el canto, y de la casa, las piedras; pues el fin es de la
forma, y perfecto eslo que tiene el fin. Otras cosas proceden de
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algo como procede de lo bipedo, y la silaba, de la letra; pues
esto procede de otro modo que la estatua procede del bronce;
pues de la materia sensible procede la substancia compuesta,
pero también la especie procede de la materia de la especie. Asi,
pues, unas cosas se dice que proceden asi, y otras se dice que
proceden si sequn alguna parte se da alquno de estos modos;
por ejemplo, del padre vy de la madre procede el hijo, y de la
tierra, las plantas, porque proceden de alguna parte de ellos. En
otro sentido, se dice que algo procede de aquello después de lo
cual viene en el tiempo; por ejemplo, del dia procede la noche,
y del buen tiempo, la tempestad, porque lo uno viene después
de lo otro. Y, de estas cosas, unas se dicen asi por tener cambio
reciproco, como las ahora mencionadas; otras, por darse solo a
continuacion en el tiempo; por ejemplo, la navegacion procede
del equinoccio, porque se realizo después del equinoccio, y
proceden de las fiestas dionisias las targelias, porque vienen
después de las dionisias.

25. Parte se dice, en un sentido, aquello en que puede ser
dividida de cualquier modo una cantidad (pues siempre lo que
se quita de una cantidad en cuanto cantidad se llama parte de
ella; por ejemplo, dos se dice en cierto modo parte de tres); v,
en otro sentido, se llaman partes sélo las que, de entre éstas,
miden el todo; por eso dos se dice parte de tres en un sentido,
pero en otro no. Ademas, aquéllas en que la especie puede ser
dividida, sin la cantidad, también se llaman partes de esta
especie; por eso dicen que las especiesson partes del género.
Todavia, aquellas en que se divide o de las que se compone el
todo, o bien la especie o lo que tiene ala especie; por ejemplo,
de la esfera de bronce, o del cubo de bronce, no sélo es parte el
bronce (y ésta es la materia en la que estd incluida la especie),
sino que también es parte el angulo. Ademas, las cosas incluidas
en el enunciado que expresa cada cosa, también éstas son partes
del todo; por eso el g< ero se dice también parte de la especie;
pero, en otro sentido, la especie es parte del género.

26. Entero se llama algo a lo que no falta ninguna parte de
aquéllas por las cuales se llama entero por naturaleza, y lo que
contiene las cosas contenidas de manera que éstas sean algo uno;
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y esto puede ser de dos maneras: pucs o bien son uno
individualmente, o bien se compone de ellas la unidad. Lo
universal, en efecto, y aquello de lo que se habla en general
como de algo entero, es universal en el sentido de contener
muchas cosas porque se predica de cada una y porque todas son
una cosa individualmente, por ejemplo hombre, caballo, dios,
porque todos son vivientes. Y lo continuo y limitado son algo
entero cuando una unidad procede de varias cosas que la
constituyen, sobre todo en potencia, aunque también en
entelequia. Y, de estas mismas cosas, son algo entero en mayor
grado las que son tales por naturaleza que las que lo son por
arte, como deciamos también a propésito del Uno, porque la
integridad es cierta unidad. Ademads, teniendo la cantidad
principio, medio y fin, de aquellas cosas en que la posicion no
establece diferencia se dice ‘“‘todo”, y de aquellas en que ia
establece, ““entero’’. Y de las que admiten ambas posibilidades,
se dice lo mismo “entero’” que ‘‘todo”; y son éstas aquéllas cuya
naturaleza permanece idéntica con la transposicion de las partes,
pero la forma no, por ejemplo la cera o un manto; en efecto, se
dicen lo mismo ‘‘entero” que “‘todo”; pues tienen ambas
posibilidades. Pero del agua y de las cosas liquidas, y del
nimero, se dice ‘‘todo”, y no se dice numero entero ni agua
entera, a no ser por metafora. “Todas’ se dice de aquellas cosas
de las que “todo’ se dice como de uno; de éstas se dice ‘‘todas’’
como de cosas divididas: ‘“todo este numero’’, ‘‘todas estas
unidades”’.

27. Mutilado se dice de lo que tiene cantidad; pero no de
cualquier cosa, sino que es preciso gue sea partible y que pueda
ser algo entero. Un conjunto de dos no queda mutilado al serle
restado uno (pues lo que se quita en la mutilacién nunca es igual
a lo que queda); tampoco, en general, puede ser mutilado
ningan numero. En efecto, es preciso también que permanezca
la substancia: para que una copa esté mutilada, ha de seguir
siendo copa; pero el numero ya no es el mismo. Ademas,
aunque la cosa sea de partes desemejantes, tampoco podra ser
mutilada siempre (pues el namero, en cierto modo, tiene
también partes desemejantes, por ejemplo, la diada y la triada);
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de todas aquellas cosas en que la posicion de las partes no
establece diferencia, absolutamente ninguna puede llamarse
mutilada, por ejemplo el agua o el fuego, sino que, para ser
tales, su disposicion ha de afectar a la substancia. Ademads, han
de ser continuas; la armonia, en efecto, consta de tonos
desemejantes y tiene posicion, pero no puede ser mutilada.
Tampoco todo lo que constituye algo entero puede ser mutilado
por la privacién de cualquier parte, pues no puede tratarse ni de
las que son propias de la substancia ni de las que estin en
cualquier pun.o; por ejemplo, no queda mutilada la copa al ser
perforada, pero si al perder el asa o alguna extremidad, y el
hombre no queda mutilado si le quitan carne o el bazo, sino
alguna extremidad, v no cualquiera, sino alguna que, quitada
entera, no se reproduce. Por eso los calvos no son mutilados.
28. Género se dice, en un sentido, cuando es continua la
generacion de los que tienen la misma especie; por ejemplo, se
dice: “‘mientras exista el género de los hombres”, que es como
decir: mientras sea continua la generacion de ellos. En otro
sentido, se llama género aquello de lo que algo procede y que
fue el principio de su movimiento hacia el ser; asi, unos se
llaman helenos v otros jonios por su género, por proceder unos
de Helén y otros de Jon, fundadores de su estirpe; y se aplica
esto mas al engendrador que a la materia (aunque también se
indica el género partiendo de la mujer, y asi se dice ‘‘los
descendientes de Pirra”). Y, todavia, en el sentido en que el
planoes el género de las figuras planas, y el solido, de las
solidas; pues cada una de tales figuras es un plano determinado
o un solido determinado; v esto es lo que subyace a las
diferencias. Ademads, en el sentido en que , en los enunciados, es
género el primer elemento que se enuncia en la quididad, del
cual se dice que son diferencias las cualidades. El género, pues,
se dice de todos estos modos: uno segin la generaciéon continua
de la misma especie, otro sequn el primer motor de su misma
especie, y otro como materia; pues aquello a lo que pertenecen
la diferencia v la cualidad es el sujeto, al cual llamamos materia.
Distintas por el género se llaman las cosas cuyo primer
sujeto es distinto y no se resuelven el uno en el otro ni ambos en
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el mismo; por ejemplo, la especie y la materia son distintas por
el género, y cuantas cosas se dicen segun distinta figura de la
prediccion del ente (pues unos de los llamados entes significan
quididad; otros, alquna cualidad, y otros, como se explico
anteriormente). Estas cosas, en efecto, no se resuelven ni unas
en otras ni en algo tnico.

Falso se dice, en un sentido, como una cosa falsa, o bien
porque los términos no concuerdan, o porque es imposible que
concuerden (por ejemplo, si dijéramos que la diagonal es
conmensurable, o que ti estas sentado; en efecto, de estas
afirmaciones, una es falsa siempre, v la ofra, a veces; pues, en
este sentido, estas cosas no son). Se llaman también falsas las
cosas que, siendo entes, son por naturaleza aptas para parecer o
como los suefios; pues éstos son ciertamente algo, pero no
aquello de lo que producen la ilusién). Asi, pues, las cosas falsas
se llaman asi o porque ellas mismas no existen o porque la
imagen que producen no es real.

Enunciado falso es, en cuanto falso, el de las cosas que no
son; por eso todo enunciado es falso si se dice de una cosa que
no es aquella de la cual es verdadero; por ejemplo, el enunciado
del circulo es falso si se dice del tridngulo. Y el enunciado de
cada cosa, en un sentido, es uno, el de la esencia; pero, en otro
sentido, son varios, puesto que, en cierto modo, la cosa y la cosa
con algun atributo es lo mismo, por ejemplo Socrates y Socrates
musico (y el enunciado falso no es, sencillamente, enunciado de
nada). Por eso era una simpleza la opinién de Antistenes al
pretender que nada se enunciaba a no ser con un enunciado
propio, uno para cada cosa; de donde resultaba que no era
posible contradecir, ni casi errar, En realidad, es posible
enunciar cada cosa no sélo con el enunciado de ella, sino
también con el de otra, de manera {alsa incluso totalmente;
pero, de algun modo, también con verdad, como si llamamos a
ocho numero doble con el enunciado de lz diada. Estas cosas,
pues, se dicen falsas de este modo. Pero un hombre es falso
cuando facil e intencionadamente elige tales enunciados, no por
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alguna otra cosa sino por eso mismo, y cuando trata de infundir
en otros tales conceptos, del mismo modo que decimos que son
falsas las cosas que infunden una imagen falsa. Por eso es falso
lo que se dice en el Hipias: que el mismo es a la vez falso y
verdadero. Considera falso, en efecto, al que puede engafiar (y
éste es el que sabe y el prudente); vy, ademas, piensa que el
voluntariamente malo es mejor. Y a esta falsedad llega por
induccién —pues el que cojea voluntariamente vale mds que el
que lo hace contra su voluntad—, llamando cojear a imitar la
cojera, puesto que, si uno es cojo voluntariamente, sin duda es
peor, como sucede en las costumbres.

30. Accidente se llama lo que ciertamente se da en algo y se le
puede atribuir con verdad, pero no necesariamente ni en la
mayoria de los casos; por ejemplo, si alquien, al cavar un hoyo
para una planta, encuentra un tesoro. En efecto, encontrar un
tesoro es un accidente para el que cava el hoyo; pues no se sigue
necesariamente lo uno de lo otro ni después de lo otro, ni
sucede generalmente que el que planta encuentre un tesoro. Y
un musico puede ser blanco; mas, puesto que tal cosa no sucede
ni necesariamente ni en la mayoria de los casos, llamamos a esto
accidente. De suerte que, puesto que hay algo que se da en algo,
y algunas de estas cosas se dan en algin lugar y a veces, lo que
ciertamente se da en algo, mas no porque era precisamente esto,
o ahora o aqui, serd accidente. Y, por tanto, no hay ninguna
causa determinada del accidente, sino el azar; y éste es
indeterminado. Fue accidental para uno llegar a Egina, si no
llego alli intencionadamente, sino arrojado por una tempestad o
apresado por piratas. El accidente, por tanto, se ha producido o
existe, mas no en cuanto tal, sino en cuanto otro; pues la
tempestad fue causa de que llegase adonde no navegaba, y fue
precisamente a Egina. Se habla también de accidente en otro
sentido, entendiendo por tal todo aquello que es inherente a
algo en ruanto tal sin pertenecer a su substancia; por ejemplo,
en el tridnqulo, el contener dos rectos. Y estos accidentes
pueden ser eternos, mientras que ninguno de los otros puede
serlo. Pero la explicacion de esto, en otro lugar.
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LAS SUSTANCIAS

Sustancia, en el sentido méas fundamental, primario y
‘principal, es lo que no es afirmado de ningin sujeto, ni esta en
ningin sujeto; por ejemplo, el hombre individual o el caballo
individual. Y se dicen sustancias sequndas aquellas en las que,
como especies, estan contenidas las que se dicen sustancias
primeras, y también los géneros de esas especies. Asi, por
ejemplo, el hombre individual esta contenido en la especie
“hombre”, y el género de esa especie es ‘“‘animal”. A esas
sustancias, pues, ‘“hombre’ y “animal” se las llama sequndas.

Es evidente, por lo que llevamos dicho, que el predicado
debe ser afirmado del sujeto tanto en cuanto al hombre como
en cuanto a la definicién. Por ejemplo, “hombre’ es afirmado
del hombre individual; se predica, desde luego, el término, ya
que se atribuye el nombre de hombre al individuo; pero también
la definicion de hombre se atribuird al hombre individual, pues
el hombre individual es a la vez hombre y animal. Asi que tanto,
el nombre como la definicion seran por igual atribuidos al
sujeto.

Por lo que hace a los seres que estan en sujeto, las mas de
las veces ni su nombre ni su definicién se atribuyen al sujeto.
Con todo, no hay ninguna dificultad en que algunas veces se
atribuya el nombre, si bien es imposible que lo sea la definicion.
Por ejemplo, lo blanco que esta sujeto, un cuerpo, es atributo a
ese sujeto (pues le llamamos blanco), pero la definicion de (el
color) blanco nunca puede ser predicada del cuerpo.

(De categoria, cap. 5)

EL PRINCIPIO DE NO—CONTRADICCION

Hay en los entes cierto principio acerca del cual no es
posible engafiarse, sino que necesariamente se hara siempre lo
contrario, es decir, descubrir la verdad; a saber: que no cabe que
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la misma cosa sea y no sea simultineamente, y las demas
afirmaciones que encierran en si mismas una oposicion
semejante. Y acerca de tales principios no hay demostracion
absoluta, pero si ad hominem; no es posible, en efecto, sacar
esto mismo como conclusion de un principio mds digno de
crédito, lo cual seria preciso para una demostracion absoluta.
Pero, frente al que sostiene afirmaciones contradictorias, quien
trate de mostrar que su postura es falsa debe tomar como base
alouna afirmacion que sea lo mismo que el principio sequn el
cual no es posible que la misma cosa sea y no sea
simultaneamente, pero que no parezca ser lo mismo; pues sélo
asi puede hacerse la demostracién contra el que afirma que es
posible que las afirmaciones contradictorias sean verdaderas a
propdsito de una misma cosa.

Asi, pues, los que van a participar en una discusién
reciproca deben entenderse en cierta medida; pues, si no se da
esta condicion, jcomo va a haber entre ellos comunidad de
razonamiento? Es preciso, por consiguiente, que cada una de
sus palabras sea conocida y signifique algo, v no varias cosas,
sino tan s6lo una; vy, si significa varias, habra que explicar a cual
de ellas se refiere. Sequn esto, el que dice que una cosa
determinada es y no es, niega lo que afirma, de suerte que niega
que la palabra signifique lo que significa. Pero esto es imposible.
De manera que, si “esto es” significa algo, es imposible que la
contradictoria sea verdadera.

Ademads, si la palabra significa algo y esto es verdadero,
esto tiene que ser asi por necesidad; pero lo que es por
necesidad no puede dejar de ser alguna vez; por consiguiente, no
es posible que las afirmaciones y negaciones opuestas sean
verdaderas con relacion a una misma cosa.

Ademds, si la afirmacion y la negacién son igualmente
verdaderas, no serd mas verdadero decir “hombre” que “no
hombre'’; v el que afirme que el hombre es “‘no caballo” dira
probablemente mas o, en todo caso, no menos verdad que quien
diga que es ‘“no hombre”; de suerte que también afirmando que
ese mismo es caballo dird verdad (pues se afirmaba que las
contradictorias pueden ser igualmente verdaderas). Resulta,
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pues, que el mismo es hombre y caballo o alguno de los demas
animales.

Asi, pues, no hay ninguna demostracién absoluta de estos
principios, pero si una demostracion contra el que afirma estas
cosas. Y quiza incluso al propio Heréclito, interrogandole de
este modo, se le habria obligado facilmente a confesar que
nunca e: posible que las afirmaciones contradictorias sean
verdaderas con relacién a las mismas cosas. Pero el hecho es que,
sin haber comprendido lo que él mismo decia, adoptd esta
opinion. Mas, en definitiva, si lo dicho por él es verdadero,
tampoco esto mismo seria verdadero, a saber: que sea posible
que una misma cosa simultdneamente sea y no sea; pues,asi;
como, separadas una de otra, no es mas verdadera la afirmacién
que la negacion del mismo modo, siendo el conjunto y complejo
de ambas como una sola afirmacién, no serda mas verdadera la
negacién que el todo consideradocomouna afirmacion. Y,
todavia, si no se puede afirmar nada con verdad, también sera
falso decir que no hay ninguna afirmacion verdadera. Pero, si se
puede, resulta inconsistente lo que dicen quienes levantan fales
objeciones y tratan de destruir completamente el didlogo.

Semejante a lo expuesto es también lo dicho por
Protagoras. Este, en efecto, afirmé que el hombre es medida de
todas las cosas, que es como decir que lo que opina cada uno es
la pura verdad; pues, si es asi, resulta que la misma cosa es y no
es, v es mala y es buena, y asi lo demds que se dice en los juicios
contradictorios, ya que muchas veces a unos les parece que una
cosa determinada es hermosa y a otros lo contrario, y la medida
es lo que parece a cada uno.

Pero esta dificultad se resuelve si se considera de doénde
tomé principio esta suposicion. Algunos, en efecto, creen que
procede de la opinién de los fisidlogos, y otros, del hecho de
que no todos juzgan lo mismo acerca de lo mismo, sino que a
unos les parece dulce una cosa determinada, y a otros, lo
contrario. Pues que nada se hace de un no-ente, sino que todo
procede de un ente, es opinién comun de casi todos los que
estudian la Naturaleza. Por consiguiente, puesto que nada se
hace blanco siendo ya perfectamente blanco y de ningin modo
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no blanco (pero habiendo llegado a ser ahora no blanco), puede
hacerse de una cosa que no es blanca lo que llega a ser (no)
blanco; de suerte que, segin aquéllos, se haria de un no-ente, a
no ser que se identifiquen lo blanco y lo no blanco. Pero no es
dificil resolver esta dificultad; pues ya hemos dicho en la Fisica
en qué sentido proceden del No-ente las cosas que llegan a ser, y
en qué sentido del Ente. Por lo demds, prestar igual atencion a
las opiniones y a las fantasias de los que se contradicen
mutuamente es necedad; pues necesariamente estara equivocada
una de las partes. Y esto es claro por lo que sucede con la
percepcion sensible; pues nunca la misma cosa parece a unos
dulce y a otros lo contrario, a no ser que unos tengan
corrompido o dafiado el organo que siente y juzga dichos
sabores. Y, si es asi, habra que admitir que los unos son medida,
pero no que lo sean lo hermoso y a lo feo y a las demas cosas
semejantes. Pues la mencionada opinién es igual que si lo que les
parece a los que oprimen con el dedo la parte inferior del ojo y
hacen que una cosa parezca dos, tuviera que ser dos, puesto que
asi lo parece, y nuevamente una, pues, a los que no mueven el
0jo, una les parece una.

Y, en suma, es absurdo juzgar acerca de la verdad
partiendo de que las cosas de aqui abajo parecen cambiar y no
permanecer nunca en el mismo estado; pues debemos indagar la
verdad a base de las cosas que siempre se conservan del mismo
modo y no tienen ningin cambio. Y tales son los cuerpos
celestes. Estas cosas, en efecto, no se muestran unas veces de un
modo y otras de otro, sino que siempre son las mismas y no
participan de ningin cambio.

Asimismo, si hay movimiento, también hay algo que se
mueve, y se mueve todo desde algo y hacia algo. Es preciso, por
tanto, que el movil esté en aquello desde lo cual va a moverse y
que deje de estar en ello, y que se mueva hacia esto otro y lleque
a estar en esto, y que lo contradictorio no sea verdad al mismo
tiempo, como ellos dicen.

Y si en sentido cuantitativo las cosas de aqui abajo fluyen y
se mueven continuamente, y se admite esto aunque no es
verdad, ;por qué no han de ser permanentes en sentido
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cualitativo? Parece, en efecto, que, al sostener como verdaderas
las proposiciones contradictorias referidas a lo mismo, se
apoyan no poco en la opinién de que la cantidad no persiste en
los cuerpos, por lo cual dicen que una misma cosa es y no es de
cuatro codos. Pero la substancia depende de la cualidad, que
pertenece a la naturaleza determinada, mientras que la cantidad
pertenece a la indeterminada.

Ademas, ;por qué, al prescribirles el médico que tomen un
alimento determinado, lo toman? ;Por qué, en efecto, esto ha
de ser pan mds bien que no serlo? De manera que en nada se
diferenciaria comer o no comer. Pero lo cierto es que,
reconociendo la verdad y sabiendo que éste es el alimento
prescrito, lo toman. Sin embargo, no debiera ser asi, si ninguna
naturaleza permanece fija en las cosas sensibles, sino que todas
se mueven y fluyen incesantemente.

Ademas, si cambiamos continuamente y nunca
permanecemos los mismos, ;qué tiene de extrafio que nunca
nos parezcan las mismas cosas, igual que a los enfermos? (A
éstos, en efecto, por no hallarse en la misma disposicion que
cuando estaban sanos, no les parece iguales las impresiones de
los sentidos, sin que las cosas sensibles participen, al menos por
esto, de ningin cambio, aunque producen a los enfermos otras
sensaciones y no las mismas. De igual modo sucede sin dudas
necesariamente también al producirse el citado cambio). Pero, si
no cambiamos, sino que continuamos siendo los mismos, habra
algo que permanece.

Frente a los que basan en un razonamiento dialéctico las
mencionadas dificultades, no es facil resolverlas si no admiten
algo sin pedir ya la razon de ello; pues asi se hace todo
razonamiento vy toda demostracién; en efecto, no admitiendo
nada, destruyen el didlogo y, en suma, el razonamiento . De
suerte que, frente a estos tales, no es posible razonar; en
cambio, frente a los que dudan a causa de las dificultades
tradicionales, es facil contestar y destruir en ellos las causas de
la duda, como se ve por lo que hemos dicho.

Por consiguiente, esta claro que las proposiciones
contradictorias no pueden ser simultaneamente verdaderas
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acerca de lo mismo; ni los contrarios, puesto que toda
contrariedad implica privacién; y esto es evidente para quien
analice hastael principio los enunciados de los contrarios. De
igual modo, tampoco puede predicarse de una misma cosa
ninguno de los intermedios; pues, si el sujeto es blanco, al decir
que no es ni negro ni blanco, faltaremos a la verdad; pues resulta
que es blanco y no lo es; en efecto, uno de los dos términos
enlazados se dira de él con verdad, y éste es un contradictorio
de blanco.

Asi, pues, ni aceptando la opinién de Heréclito 'ni la de
Anaxagoras se puede estar en la verdad; vy, si no, resultara que
los contrarios se predicardn de una misma cosa. Pues, cuando
Anaxagoras afirma que en todo hay parte de todo, quiere decir
que nada es mas bien dulce que amargo, v lo mismo otra
cualquiera de las contrariedades, si es que todo esta en todo no
solo en potencia, sino también en acto y delimitado.

Asimismo, tampoco es posible que todas las proposiciones
sean falsas ni verdaderas, por otros muchos inconvenientes que
se sequirian de esta afirmacién y porque, si todas son falsas,
quien diga esto mismo tampoco dira la verdad, y, si son
verdaderas, no mentird quien diga que todas son falsas.

(Metafisica, X1, cap. 5 ¥ 6).

EL OBJETO DE LA FILOSOFIA

1. Hay una ciencia que contempla el Ente en cuanto ente y lo
que le corresponde de suyo. Y esta ciencia no se identifica con
ninguna de las que llamamos particulares, pues ninguna de las
otras especula en general acerca del Ente en cuanto ente, sino
que, habiendo separado alguna parte de él, consideran los
accidente de ésta; por ejemplo, las ciencias matematicas. Y,
puesto que buscamos los principios y las causas mas altas, es
evidente que serdn necesariamente principios y causas de cierta
naturaleza en cuanto tal. Por consiguiente, si también los que
buscaban los elementos de los entes buscaban estos principio,
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también los elementos tenian que ser del Ente no accidental,

sino en cuanto ente. Por eso también nosotros debemos

comprender las primeras causas del Ente en cuanto ente.
(Metafisica, libro 1V, 1003 a 18 — 1003 a 32.

2. Pero el Ente se dice en varios sentidos, aunque en
orden a una sola cosa y a cierta naturaleza unica, y no
equivocamente, sino como se dice también todo lo sano en
orden a la sanidad: esto, porque la conserva; aquello, porque la
produce; lo otro, porque es signo de sanidad, y lo de mas all,
porque es capaz de recibirla; y lo medicinal se dice en orden a la
medicina (pues esto se dice medicinal porque tiene el arte de la
medicina; lo otro, por estar bien dispuesto por naturaleza para
ella, v lo de mas alla, por ser obra de la medicina); y de manera
semejante a éstas hallaremos que se dicen también otras cosas.
Asi también el Ente se dice de varios modos; pero todo ente se
dice en orden a un solo principio. Unos, en efecto, se dicen
entes porque son substancias; otros, porque son afecciones de la
substancia; otros, porque son camino hacia la substancia, o
corrupciones o privaciones o cualidades de la substancia, o
porque producen o generan la substancia o las cosas dichas en
orden a la substancia, o porque son negaciones de alguna de
estas cosas o de la substancia. Por eso también decimos que el
No-ente es No-ente. Pues bien, asi como de todo lo sano hay
una sola ciencia, igualmente sucede esto también en las demas
cosas. Pertenece, en efecto, a una sola ciencia considerar no sélo lo
que se dice segin una sola cosa, sino también lo que se dice en
orden a una sola naturaleza; pues también esto, en cierto modo,
se dice segun una sola cosa. Es, pues, evidente que también
pertenece a una sola ciencia contemplar los entes en cuanto
entes. Pero siempre la ciencia trata propiamente de lo primero,
y de aquello de lo que dependen las demds cosas y por lo cual se
dicen. Por consiguiente, si esto es la substancia, de las
substancias tendra que conocer los principios y las causas el
filosofo. Y, de cualquier género, tanto la sensacién como la
ciencia es una sola de uno solo; por ejemplo, la Gramatica, que
es una sola, considera todas las voces. Por eso también
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contemplar todas las especies del Ente en cuanto ente, y las
especies de las especies, es propio de una ciencia genéricamente
una. Ahora bien, si el Ente y el Uno son lo mismo y una sola
naturaleza porque se corresponden como el principio y la causa,
no lo son en cambio como expresados por un solo enunciado
(pero nada importa que los consideremos iguales, sino que
incluso nos facilitara el trabajo); pues lo mismo es ““un hombre”
que “hombre”, y ‘hombre que es” que ‘“hombre”, y no
significa cosa distinta “‘un hombre” que‘‘un hombreque es”, con
la diccion reforzada (v es evidente que no se separan (el Ente
del Uno) ni en la generaciéon ni en la corrupcién), y lo mismo
sucede también con el Uno, de suerte que es claro que la
adiccién, en estos casos, expresa lo mismo, v que el Uno noes
otra cosa al margen del Ente, y, ademds, la substancia de cada
cosa es una sola no accidentalmente, y de igual modo es
también algo que es.— Por consiguiente, cuantas sean las
especies del Uno, tantas seran las del Ente, acerca de las cuales
corresponde a una ciencia genéricamente una contemplar la
quididad; por ejemplo,, corresponde a una ciencia genéricamente
una contemplar lo Idéntico y lo Semejante y las demas cosas
tales. Y casi todos los contrarios se reducen a este principio.
Pero limitémonos, en cuanto a éstos, al estudio que hicimos en
la Seleccion de los Contrarios.

Y tantas son las partes de la Filosofia cuantas son las

substancias. Por tanto, una de ellas serd necesariamente
Filosofia primera, y otra, Filosofia sequnda. El ente, en efecto,
(v el Uno) tienen directamente géneros. Por eso también las
ciencias les acompariaran. Pues el filésofo es como el llamado
matemdtico. Porque también ésta tiene partes, y hay en las
matemdticas una ciencia primera, y otra segunda, y otras a
continuacién.

Y, puesto que es propio de una sola ciencia contemplar los
opuestos, y al Uno se opone la Pluralidad —y es propio de una
sola ciencia contemplar la negacién y la privacién, porque en
ambos casos se contempla una sola cosa, a la cual se refiere la
negacion o la privacion (pues o bien decimos simplemente que
no existe aquella cosa, o bien que no existe en cierto género.
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Aqui, en efecto, se anade al Uno una diferencia, ademas de lo
implicado en la negacién, pues la negacion de aquello es
ausencia, pero en la privacion se da también cierta naturaleza
subyacente, de la cual se dice la privacion). (Al Uno se opone,
pues, la Pluralidad).— De suerte que también es propio de la
ciencia mencionada conocer los opuestos de las cosas dichas: lo
Otro, lo Desemejante, lo Desigual y todos los demads opuestos
que se dicen o bien segun éstos o bien seqin la Pluralidad y el
Uno; entre los cuales estd también la Contrariedad; pues la
Contrariedad es cierta diferencia, y la diferencia es alteridad. De
suerte que, pues el Uno se dice en varios sentidos, también estos
términos se dirdn en varios sentidos; a pesar de lo cual, es propio
de una sola ciencia conocerlos todos; pues no serd propio de
otra porque se digan en varios sentidos, sino que lo sera si los
enunciados no se dicen sequn una sola cosa ni en orden a una
sola cosa. Mas, puesto que todas las cosas se refieren a lo
primero, del mismo modo hay que afirmar que sucede también
con lo Mismo, lo Otro y los Contrarios. De suerte que, habiendo
distinguido en cudntos sentidos se dice cada cosa, igualmente
habra que explicar, en orden a lo primero en cada predicado, en
qué sentido se dice en orden a ello, pues,ésta se dira por tenerlo;
aquella, por hacerlo, y la de mas alld, por otras razones
semejantes.

Asi, pues, esta claro (como hemos dicho en las Aporias)
que corresponde a una sola ciencia razonar acerca de estas
nociones y de la substancia (y éste era uno de los problemas
planteados), y es propio del filésofo poder especular acerca de
todas las cosas. En efecto, si no es propio del filésofo, ;quién
sera el que investigue s1 es lo mismo ““Socrates’ que ‘‘Socrates
sentado”, o si para cada contrario hay sélo otro, o qué es lo con-
trario, o en cuantos sentidos se dice? Y lo mismo acerca de las
demas cosas semejantes. Pues bien, puesto que éstas son de suyo
afecciones del Uno en cuanto uno y del Ente en cuanto ente, pe-
ro no en cuanto nameros, lineas o fueqo, es evidente que es pro-
pio de aquella ciencia conocer qué son, y conocer también sus
accidentes, Y los que las estudian de manera ajena a la Filosofia
no yerran por esto, sino porque es antes la substancia, acerca de
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la cual nada comprenden, puesto que, asi como hay también
afecciones propias del Numero en cuanto numero, por ejemplo
la imparidad v la paridad, la conmensurabilidad y la igualdad, el
exceso y el defecto, y éstas se dan en los nimeros en si y en sus
relaciones mutuas (e igualmente lo sélido, lo inmovil y lo
movido, lo ingravido y lo pesante tienen otras afecciones
propias), asi también el Ente en cuanto ente tiene ciertas
afecciones propias, y éstas son aquellas acerca de las cuales es
propio del filésofo investigar la verdad. He aqui una prueba: los
dialécticos y los sofistas revisten la misma figura que el fil6sofo;
pues la Sofistica es sabiduria solo aparente, y los dialécticos
disputan acerca de todas las cosas, y a todos es comun el Ente;
pero, evidentemente, disputan acerca de estas cosas porque son
propias de la Filosofia; la Sofistica y la Dialéctica, en efecto,
giran en torno al mismo género que la Filosofia; pero ésta
difiere de una por el modo de la fuerza, y de la otra, por la
previa eleccion de la vida, y la Dialéctica es tentativa de aquellas
cosas de las que la Filosofia es cognoscitiva, y la Sofistica es
aparente, pero no real.

Ademads, una de las dos series de los contrarios es
privacion, y todos los contrarios se reducen al Ente y al
No-ente, al Uno y a la Pluralidad; por ejemplo, la quietud nace
del Uno, v el movimiento, de la Pluralidad.

Y casi todos convienen en que los entes y la substancia se
componen de contrarios; al menos todos dicen que los
principios son contrarios; pues unos ponen como principios lo
Impar y lo Par, otros lo Caliente y lo Frio, otros lo Finito y lo
Infinito, otros la Amistad y el Odio. Y también todos
los demas contrarios se reducen indudablemente
al Uno y a la pluralidad (hemos fundamentado esta reduccion
suficientemente), y los principios, incluso sin excepciéon los
establecidos por los demas filésofos, caen, por decirlo asi,
dentro de estos géneros. Es, pues, manifiesto también por estas
consideraciones que es propio de una sola ciencia contemplar el
Ente en cuanto ente. Todos los entes, en efecto, o son
contrarios o compuestos de contrarios; y son principios de los
contrarios el Uno y la Pluralidad. Y éstos son objeto de una sola
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ciencia, ya se digan segun una sola cosa, ya no, como
probablemente es la verdad. Sin embargo, aunque el Uno se diga
en varios sentidos, las demds cosas se diran en orden a lo
primero, e igualmente los contrarios. (Y por esto) incluso si el
Ente o el Uno no es universal e idéntico en todas las cosas, o no
es separable, como probablemente no lo es, sino que unas cosas
tienen unidad en orden a uno y otras porque son
consecutivamente. Y por eso no es propio del gedmetra
considerar qué es lo Contrario, o lo Perfecto, o el Uno, o el Ente
o lo Mismo o lo Otro, a no ser como base para su razonamiento.
Asi, pues que es propio de una sola ciencia contemplar el
Ente en cuanto ente, y los atributos que le corresponden en
cuanto ente, es manifiesto, y también es manifiesto que es la
misma la ciencia que contempla no solo las substancias, sino
también sus atributos, tanto los mencionados, como también
acerca de lo anterior y lo posterior, del género y de la especie,

del todo y de la parte, v de los demas semejantes a éstos.
{Metafisica, libro IV, 1003 a 20 — 1005 2 19)

LA SUSTANCIA COMO PRINCIPAL
SENTIDO DEL “ENTE”

1. “Ente” se dice en varios sentidos, seqin expusimos antes
en el libro sobre los diversos sentidos de las palabras; pues, por
una parte, significala quididad y algo determinado, v, por otra, la
cualidad o la cantidad o cualquiera de los demas predicados de
esta clase. Pero, diciéndose “Ente’’ en tantos sentidos, es
evidente que el primer Ente de éstoses la quididad, que significala
substancia (pues cuando expresamos la cualidad de algo
determinado decimos que es bueno o malo, pero no que es de
tres codos 0 una persona; en cambio, cuando decimos qué es, no
decimos blanco ni caliente ni de tres codos, sino un hombre o
un dios); v los demds se llaman entes por ser cantidades o
cualidades o afecciones o alguna otra cosa del Ente en este
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sentido. Por eso podria dudarse si “andar” y “estar sano” y
“estar sentado’ significan cada uno un ente, y lo mismo en
cualquier otro caso semejante; pues ninguno de ellos tiene
naturalmente existencia propia ni puede separarse de la
substancia, sino que mas bien, en todo caso, seran entes lo que
anday lo que esta sentado y lo que estd sano. Y éstos parecen mas
entes porque hay algo que les sirve de sujeto determinado (y
esto es la substancia y el individuo), lo cual se manifiesta en tal
categoria. Pues “bueno” o “‘sentado” no se dice sin esto. Es,
pues, evidente que a causa de ésta es también cada una de
aquellas cosas, de suerte que el Ente primero, y no un Ente con
alguna determinacion, sino el Ente absoluto, sera la Substancia.
Ahora bien, ‘“primero’’ se dice en varios sentidos; pero en todos es
primero la Substancia: en cuanto al enunciado, en cuanto al
conocimiento y en cuanto al tiempo. Pues, de los demas
categoremas, ninguno es separable, sino ella sola. Y, en cuanto
al enunciado, ella es lo primero (pues en el enunciado de cada
cosa entrara necesariamente el de la Substancia); y creemos
conocer cada cosa del mejor modo cuando conocemos qué es el
hombre o el fuego, mas que cuando conocemos su cualidad o su
cantidad o donde esta, puesto que también conocemos cada una
de estas mismas cosas cuando sabemos qué es la cantidad o la
cualidad. Y, en efecto, lo que antiguamente y ahoray siempre se
ha buscado y siempre ha sido objeto de duda: ;qué es el Ente? ,
equivale a: ;qué es la Substancia? (pues hay quienes dicen que
ésta es una, y otros, que mas de una; éstos, que su nimero es
finito, y otros, que es infinito). Por eso también nosotros
tenemos que estudiar sobre todo y en primer lugar y, por
decirlo asi, exclusivamente, qué es el Ente asi entendido.

R T S T S T T TR S T S I B S S U TR R T T S L N

3. De la Substancia se habla, al menos, en cuatro sentidos
principales. En efecto, la esencia, el universal y el género
parecen ser substancia de cada cosa; y el cuarto de ellos es el
sujeto. Y el sujeto es aquello de lo que se dicen las demas cosas,
sin que él, por su parte, se diga de otra. Por eso tenemos que
determinar en primer lugar su naturaleza; porque el sujeto
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primero parece ser substancia en sumo grado. Como tal se
menciona, en un sentido, la materia, y, en otro, la forma, y, en
tercer lugar, el compuesto de ambas (y llamo materia, por
ejemplo, al bronce, vy forma, a la figura visible, y compuesto de
ambas, a la estatua como conjunto total); de suerte que, si la
especie es anterior a la materia y mds ente que ella, por la misma
razon sera también anterior al compuesto de ambas.

Ahora hemos dicho ya sumariamente qué es la Substancia,
a saber, aquello que no se dice de un sujeto, sino de lo que se
dicen las demas cosas. Pero no se debe proceder sélo asi; pues
no basta, ya que esto mismo et oscuro, y, ademas, la materia se
convierte en substancia. Porque, si ésta no es substancia, no se
ve qué otra cosa puede serlo, pues, suprimidas las demaés cosas,
no parece quedar nada. En efecto, las demds cosas son
afecciones y acciones y potencias de los cuerpos, y la longitud y
la latitud y la profundidad son ciertas cantidades, pero no
substancias (pues la cantidad no es substancia), sino que mas
bien es substancia aquello primero a lo que estas cosas son
inherentes. Ahora bien, suprimida la longitud, la latitud y la
profundidad, no vemos que quede nada, a no ser que haya algo
delimitado por aquéllas; de suerte que a los que asi proceden,
necesariamente les parecerd que la materia es la unica
substancia. Y entiendo por materia la que de suyo ni es algo ni
es cantidad ni ninguna otra cosa de las que determinan al ente.
Pues es algo de lo que se predica cada una de estas cosas, y cuyo
ser es diverso del de cada una de las categorias (pues todas
las demas cosas se predica de la substancia, y ésta, de la materia);
de suerte que lo ultimo no es, de suyo, ni algo ni cuanto ni
ninguna otra cosa; ni tampoco sus negaciones, pues también
éstas seran accidentales. Asi, pues, quienes procedan de este
modo llegaran a la conclusiéon de que es substancia la materia.

Pero esto es imposible. En efecto, el ser separable y algo
determinado parece corresponder sobre todo a la substancia; y
por eso la especie y el compuesto de ambas parecen ser
substancias en mayor grado que la materia. Pero omitamos la
substancia compuesta de ambas, es decir, la que se compone de
materia y forma, pues es posterior y clara. Y también es
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manifiesta en cierto modo la materia. Debemos investigar, en
cambio, acerca de la tercera, pues ésta es la mas dificil. Se esta
de acuerdo en que son substancias algunas de las sensibles, de
suerte que por éstas debe comenzar nuestra indagacion.

s v = o w & L T T R} « 0 i g Wy WlEl e e WlE ow o ellE = . s e

(Metafisica, VIl. 1y 3).

1. Nuestra especulacién versa sobre la substancia, pues
buscaremos los principios y las causas de las substancias. En
efecto, si el Universo es como un todo, la substancia es su
primera parte; v si su cohesion consiste s6lo en ser seguido,
también entonces es primero la substancia, y después la
cualidad, v después la cantidad. Y, al mismo tiempo, estas cosas
ni siquiera son entes, por decirlo asi, en sentido absoluto, sino
cualidades y movimientos; de lo contrario, también lo serian lo
no-blanco y lo no-recto; pues también de éstos decimos que son,
por ejemplo cuando decimos “‘es no-blanco”.

Por otra parte, ninguna de las demds categorias es
separable. Asi lo atestiguan también, en la practica, los antiguos,
pues los principios y elementos y causas que buscaban eran los
de la substancia. Nuestros contemporaneos consideran mas bien
como substancias los universales (universales son, en efecto, los
géneros, a los que atribuyen en mayor grado la condicion de
principios y substancias porque su indagaciéon es de caracter
logico). Pero los antiguos consideraban substancias las cosas
singulares, como el Fuego o la Tierra, pero no lo comun, el
Cuerpo.

Hay tres clases de substancias. Una es la sensible, que se
divide en eterna y corruptible. Esta es admitida por todos; por
ejemplo, las plantas y los animales. La otra es la eterna, cuyos
elementos es necesario inquirir, ya sea uno va varios. La tercera
es inmovil, y de ella dicen algunos que es separable; y unos la
dividen en dos, mientras que otros incluyen en una misma
naturaleza las Especies y las Cosas matemadticas, y otros sélo
admiten las Cosas matematicas. Las dos primeras pertenecen al
dominio de la Fisica (pues implican movimiento); pero la
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tercera corresponde a otra ciencia, si no hay ningin principio

comun a todas ellas,
(Metafisica, X1, 1).

NECESIDAD DE UN PRIMER MOTOR
ETERNO

Puesto que hemos distinguido tres clases de substancias,
dos naturales y una inmévil, hay que decir acerca de esta tltima
que tiene que haber una substancia eterna inmovil. Las
substancias, en efecto, son los entes primeros, y si todas fuesen
corruptibles, todas las cosas serian corruptibles. Pero es
imposible que el movimiento se genere o se corrompa (pues,
como hemos dicho, ha existido siempre), ni el tiempo. Pues no
podria haber antes ni después si no hubiera tiempo. Y el
movimiento, por consiguiente, es continuo en el mismo sentido
que el tiempo; éste, en efecto, o bien es lo mismo que el
movimiento o es una afecciéon suya. Pero el movimiento no es
continuo, excepto el movimiento local, y de éste, el circular.

Mas, si hay algo que puede mover o hacer, pero no opera
nada, no habra movimiento; es posible, en efecto, que lo que
tiene potencia no actie. De nada sirve tampoco, por
consiguiente, que supongamos substancias eternas, como los
partidarios de las Especies; si no hay algin principio que pueda
producir cambios. Pero tampoco éste es suficiente, ni otra
substancia aparte de las Especies; porque, si no actia, no habra
movimiento. Y, aunque actue, tampoco, si su substancia es
potencia; pues no sera un movimiento eterno; es posible, en
efecto, que lo que existe en potercia deje de existir. Por
consiguiente, es preciso que haya un principio tal que su
substancia sea acto.

Ademds, es preciso que estas substancias sean inmateriales;
pues, si hay alguna cosa eterna, deben ser eternas precisamente
ellas. Son, por consiguiente, acto. ~ 7
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Hay, sin embargo, una dificultad. Parece, en efecto, que
todo lo que actia puede actuar, mientras que no todo lo que
puede actuar actua; de suerte que parece anterior la potencia.
Pero, si fuese asi, no habria ningin ente; cabe, en efecto, que
algo pueda ser pero todavia no sea. Y, si es como dicen los
tedlogos, que todo lo generan de la Noche, o, como dicen los
fisicos que todas las cosas estaban juntas, se produce el mismo
absurdo. Pues ;como podra haber movimiento si no hay
ninguna causa en acto? La madera, en efecto, no se movera a si
misma, sino que la movera el arte del carpintero; ni los
menstruos, ni la tierra, sino las semillas y el acto generador.

Por eso algunos suponen un acto eterno, como Leucipo y
Platon; pues afirman que siempre hay movimiento. Pero por qué
lo hay, v qué clase de movimiento, no lo dicen, ni la causa de
que sea de tal modo o de tal otro. Nada, en efecto, se mueve al
azar; sino que siempre tiene que haber algin motivo; por
ejemplo, ahora se mueve asi por naturaleza, pero por violencia o
por entendimiento o por otra causa se mueve de otro modo.
(Ademas, ;cual es el primer movimiento? Esto, en efecto, tiene
una importancia enorme.) Pero Platon no puede recurrir aqui al
que algunas veces considera como principio, que se mueve él
mismo a si mismo; pues el Alma es una cosa posterior, y
simultanea con el Cielo, segun dice. Por consiguiente, considerar
la potencia como anterior al acto es correcto en un sentido,
pero en otro no (ya hemos dicho como). Que el acto es anterior,
lo atestigua Anaxagoras (pues el Entendimiento es acto), y
Empeédocles con su doctrina de la Amistad y el Odio, y los que
dicen, como Leucipo, que el movimiento es eterno.

Por consiguiente, el Caos y la Noche no duraron tiempo
infinito, sino que siempre han existido las mismas cosas, o
ciclicamente o de otro modo, si efectivamente el acto es
anterior a la potencia. Por tanto, si siempre se repite
ciclicamente lo mismo, tiene que subsistir siempre algo que
actie del mismo modo. Y, si ha de haber generacién y
corrupcion, tiene que haber otra cosa que actiie siempre, unas
veces de un’'modo y otras de otro. Tendra que actuar, por tanto,
en cierto modo por si misma, y en cierto modo, en virtud de
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otra cosa; por consiguiente, o bien en virtud de un tercero o bien
en virtud de la primera causa. Asi, pues, actuara necesariamente
en virtud de ésta; pues, a su vez ésta sera causa para lo sequndo
y para lo tercero. Por consiguiente, es preferible admitir la
primera causa. Esta es, en efecto sequn hemos dicho, causa de lo
que siempre es lo mismo; pero de lo que es de otro modo es
causa la otra, y de lo que siempre es de modo diferente son
causas ambas evidentemente. Por tanto, asi son también
los movimientos. ;Qué necesidad hay, entonces, de buscar otros
principios?

Puesto que cabe que sea asi, y, si no es asi, todo procedera
de la Noche, de la Mezcla de todas las cosas, y del No-ente,
podemos dar esto por resuelto, y hay algo que se mueve siempre
con un movimiento incesante, que es el movimiento circular (y
esto no solo es evidente por el razonamiento, sino también en la
practica). Por consiguiente, el primer Cielo sera eterno. Por
tanto, hay también algo que mueve. Y, puesto que lo que se
mueve y mueve es intermedio, tiene que haber algo que sin
moverse mueva, que sea eterno, substancia y acto.

Y mueven asi lo deseable y lo inteligible. Mueven sin ser
movidos. Las primeras manifestaciones de éstos son idénticas.
Es apetecible, en efecto, lo que parece bueno, y es objeto
primario de la voluntad lo que es bueno. Y mas influye en el
deseo la apariencia que en la apariencia el deseo; porque la
inteleccion es un principio. El entendimiento es movido por lo
inteligible, y es inteligible por si una de las dos series; y de ésta
es la primera la substancia, y de las substancias, la que es simple
y esta en acto (pero “uno”, que la cosa misma es de cierto
modo). Pero lo bueno y lo por si mismo elegible estdn en la
misma serie; y lo primero es siempre lo mejor, o andlogo a lo
mejor. '

Que la causa final es una de las cosasinmoéviles lo
demuestra la distincién de sus acepciones. Pues la causa final es
para algo y de algo, de los cuales lo uno es inmévil, y lo otro,
no.

Y mueve en cuanto que es amada, mientras que todas las
demas cosas mueven al ser movidas. Ahora bien, si algo es
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movido, cabe también que sea de otro modo, de suerte que, si el
acto es la traslaciéon primaria, al menos en cuanto es movido en
este sentido, cabe que sea de otro modo, en cuanto al lugar, si
no en cuanto a la substancia. Y, puesto que hay algo que mueve
siendo inmévil, v siendo en acto, no cabe en absoluto que esto
sea de otro modo. La traslacién, en efecto, es el primero de los
cambios, v de las traslaciones, la circular. Y ésta es la que esto
origina. Es, por tanto, ente por necesidad; y, en cuanto que es
por necesidad, es un bien, y, de este modo, principio.
““Necesario”, en efecto, tiene las acepciones siguientes: primero,
lo que se hace a la fuerza, por ser contra el impulso natural;
sequndo, aquello sin lo cual algo no se puede hacer bien;
tercero, lo que no puede ser ce otro modo, sino que es
absolutamente.

Asi, pues, de tal principio penden el Cielo y la Naturaleza.
Y es una existencia como la mejor para nosotros durante corto
tiempo (pues aquel ente siempre es asi; para nosotros, en
cambio, esto es imposible), puesto que su acto es también placer
(v por eso el estado de vigilia, la percepcién sensible vy la
inteleccion son lo mds agradable, y las esperanzas y los
recuerdos lo son a causa de estas actividades).[Y lainteleccion
que es por si tiene por objeto lo que es mas noble por si, y la
que es en mas alto grado, lo que es en mas alto grado.

Y el entendimiento se entiende a si mismo por captacion
de lo inteligible; pues se hace inteligible estableciendo contacto
y entendiendo, de suerte que entendimiento e inteligible se
identifican. Pues el recepticulo de lo inteligible y de la
substancia es entendimiento, y estd en acto teniéndolos, de
suerte que esto mds que aquello es lo divino que el
entendimiento parece tener, v la contemplacién es lo mas
agradable y lo mds noble. Si, por consiguiente, Dios se halla
siempre tan bien como nosotros algunas veces, es cosa
admirable; y, si se halla mejor, todavia mas admirable. Y asi es
como se halla. Y tiene vida, pues el acto del entendimiento es
vida, y él es el acto. Y el acto por si de él es vida nobilisima vy
eterna. Afirmamos por tanto, que Dios es un viviente eterno
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nobilisimo, de suerte que Dios tiene vida y duracion continua y
eterna; pues Dios es esto.]

Y cuantos opinan, como los pitagéricos y Espeusipo, que
lo mas bello y lo mas bueno no esta en el principio, porque
también los principios de las plantas y de los animales son
causas, pero lo bello y perfecto estd en sus efectos, no piensan
rectamente. Pues el esperma procede de otros seres anteriores
perfectos, vy lo primero no es el esperma, sino lo perfecto; por
ejemplo, puede decirse que un hombre es anterior al esperma, no
el hombre nacido de este esperma, sino otro del cual procede
este esperma.

Asi, pues, que hay una substancia eterna e inmoévil y
separada de las cosas sensibles, resulta claro por lo dicho. Queda
también demostrado que no cabe que esta substancia tenga
ninguna magnitud, sino que carece de partes y es indivisible
(pues mueve durante tiempo infinito, y nada finito tiene
potencia infinita; y, puesto que toda magnitud es infinita o
finita, no puede, por la razon mencionada, tener magnitud
finita; pero tampoco infinita, porque no hay absclutamente
ninguna magnitud infinita). Y también queda demostrado que
es impasible e inalterable; pues todos los demds movimientos
son posteriores al movimiento local. Es, pues, evidente que estas

cosas son de este modo.
{Metaf fsica, X1, cap. 6 ¥ 7).

NATURALEZA DEL INTELECTO DIVINO

Pero lo relativo al Entendimiento plantea algunos
problemas. Parece, en efecto, ser el mds divino de los
fenomenos; pero explicar cobmo puede ser tal, presenta algunas
dificultades. Pues, si nada entiende, ;cual sera su dignidad? Mas
bien sera , entonces, como uno que durmiera. Y, si entiende,
pero depende en esto de ofra cosa, pues su substancia no es
esto, es decir, inteleccién, sino potencia, entonces no sera la
substancia mas noble; su nobleza, en efecto, la debe a la

335



intelecciébn. Ademas, tanto si su substancia es entendimiento
como si es inteleccién, ;qué entiende? O bien, en efecto, se
entiende a si mismo, o bien es siempre la misma, o no. Ahora
bien, ;hay alguna diferencia o ninguna entre entender lo
hermoso o lo vulgar? ;No es incluso absurdo pensar sobre
algunas cosas? Es, pues, evidente que entiende lo mas divino y
lo més noble, v no cambia; pues el cambio seria a peor, y esto
seria ya cierto movimiento.

Asi, pues, en primer lugar, si no es inteleccién, sino
potencia, es natural que sea fatigosa para €l la continuidad de la
inteleccion. Ademas, es evidente que habria otra cosa mas
honorable que el Entendimiento, a saber, lo entendido. En
efecto, el entender y la inteleccién se dara también en el que
entiende lo mas indigno; de suerte que, si esto debe ser evitado
(efectivamente, no ver algunas cosas es mejor que verlas), la
intelecciéon no puede ser lo mas noble. Por consiguiente, se
entiende a si mismo, puesto que es lo mds excelso, y su
inteleccion es inteleccion de inteleccion.

Pero la ciencia, la sensacién, la opinién y el pensamiento
parecen ser siempre de otra cosa, y sélo secundariamente de si
mismos. Ademas, si una cosa es entender y otra ser entendido,
¢cen cudl de las dos reside su nobleza? Pues no es lo mismo el
ser de la inteleccion que el ser de lo entendido. ;O, en algunos
casos, la ciencia es el objeto: en las productivas, la substancia y
la esencia sin materia, y en las especulativas, el enunciado y la
inteleccion son el objeto? No siendo, pues, distinto lo
entendido y el Entendimiento, en las cosas inmateriales, sera lo
mismo, y el Entendimiento se identificara con lo entendido.

Queda todavia una dificultad, si lo entendido es
compuesto; pues el Entendimiento cambiaria en las partes del
todo. O bien ;es indivisible todo lo que no tiene materia —como
el entendimiento humano, o el de los seres compuestos, se halla
en algunos momentos (pues no tiene su bien en esto o en lo
otro, sino el Sumo Bien en cierto todo, que es distinto de él)—,
y asi se halla durante la eternidad la Inteleccion misma de si
misma?

(Metafisica, X1, cap. 9).
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INMANENCIA Y TRASCENDENCIA DEL BIEN

Se debe investigar también de cual de estas dos maneras
esta el Bien o el Sumo Bien en la naturaleza del Universo:
¢ccomo algo separado e independiente, o como el orden? ;O de
ambas maneras, como en un ejército? Aqui, en efecto, el bien
es el orden y el general, y mas éste; pues no existe éste gracias al
orden, sino el orden gracias a éste.

Y todas las cosas estdan coordinadas de alguin modo, pero
no igualmente, los peces, las aves y las plantas; y no es como si
las unas no tuvieran ninguna relacion con las otras, sino que
tienen alguna. Pues todas las cosas estan coordinadas hacia una;
pero del mismo modo que, en una casa, los libres son los que
menos pueden hacer cualquier cosa, sino que todas o la
mayoria estan ordenadas, mientras que los esclavos y los
animales contribuyen poco al bien comun, y generalmente
obran al azar. Tal es, en efecto, el principio que constituye la
naturaleza de cada cosa. Digo, por ejemplo, que todas tienen
que llegar, al menos a ser disueltas, y son asi otras cosas de las
que participan todas para el todo.

Conviene tener presentes los imposibles o absurdos en que
incurren los que sostienen otras opiniones, y cudles son los
puntos de vista de los que mejor han ensenado, y en cuales se
presentan menos dificultades. Todos, en efecto, afirman que
todas las cosas proceden de contrarios. Pero ni “todas las cosas”
ni ‘“‘de contrarios’’ son expresiones correctas, y, en los casos en
que se dan los contrarios, no nos dicen como pueden las cosas
proceder de ellos; pues los contrarios son impasibles
reciprocamente. Nosotros, en cambio, solucionamos esto
razonablemente, introduciendo un tercer factor.

Otros ensefian que uno de los contrarios es materia, como
los que dicen que lo Desigual es materia para lo Igual, y lo
Multiple, para el Uno. Pero también esto se resuelve del mismo
modo; pues la materia que es una no es contraria para nada.
Ademas, todas las cosas, fuera del Uno, se formarian por
participacion del Mal; pues el Mal mismo es uno de los dos

337



elementos. Y los otros ni siquiera ponen como principios el Bien
y el Mal; sin embargo, el Bien es en todas las cosas el principio
por excelencia. Tienen razén los que dicen que el Bien es
principio; pero no explican cémo lo es, si como fin o como
motor 0 como especie.

También es absurdo el parecer de Empédocles; pues, segun
él, el Bien es la Amistad, y ésta es principio como causa motriz
(puesto que congrega) y como materia, pues es parte de la
mezcla. Pero, aunque una misma cosa sea accidentalmente
principio como materia y como motor, su ser no es el mismo.
Por consiguiente, ;en cudl de los dos sentidos es principio la
Amistad? Y también es absurdo gue lo incorruptible sea el
Odio; pero éste es para €l la naturaleza del Mal.

Anaxagoras, por su parte considera el Bien principio como
motor; pues el Entendimiento mueve. Pero mueve por causa de
algo, de suerte que el principio es otra cosa, a no ser como
nosotros decimos; la Medicina, en efecto, es en cierto modo la
salud. Y también es absurdo no poner ningiin contrario para el
Bien y para el Entendimiento.

Pero ninguno de los que hablan de los contrarios se sirve de
ellos, a no ser que alguien los interprete convenientemente. Y
nadie dice por qué unas cosas son corruptibles y otras
incorruptibles; pues, segun ellos, todos los entes proceden de los
mismos principios. Ademas, unos afirman que los entes
proceden del No-ente; y otros, para no verse obligados a esto,
dicen que todas las cosas son una.

Ademads, nadie explica por qué ha de haber siempre
generacion, y cudl es la causa de la generacion. Y los que ponen
dos principios tienen que admitir otro principio mas
importante, vy los partidarios de las Especies, todavia otro
principio mds importante. ;Por qué, en efecto, hubo o hay
participacién?

Y los demds tienen que reconocer la existencia de un
conirario a la Sabiduria y a la Ciencia mas valiosa, pero nosotros
no; pues no hay nada contrario a lo Primero. En efecto, todos
los contrarios tienen materia, y estas cosas son en potencia. Y la
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ignorancia contraria esta frente a lo contrario; en cambio, lo
Primero no tiene ningun contrario.

Ademas, si no hay otras cosas fuera de las sensibles, no
habra principio, ni orden, ni generacion, ni las cosas celestes,
sino que habra siempre un principio del principio, como tienen
que admitir los teblogos v todos los fisicos. Y, si existen las
Especies o los Numeros, no seran causas de nada. Y, si son
causas de algo, ciertamente no del movimiento. Ademas, ;como
de cosas sin magnitud puede surgir una magnitud y un
continuo? El Numero, en efecto, no puede hacer un continuo,
ni como motor ni como especie. Por otra parte, ninguno de los
contrarios puede ser precisamente causa eficiente o motriz, pues
es capaz de no ser. Ahora bien, el hacer es posterior a la
potencia. Por consiguiente, los entes no serian eternos. Sin
embargo, 'o son. Luego alguna de estas cosas tiene que ser
declarada falsa. Y ya quedoé dicho cémo.

Ademas, nadie dice qué es lo que da unidad a los nameros,
o al alma y al cuerpo, o en general a la especie y a la cosa; ni es
posible que lo diga, a no ser que diga, como nosotros, que lo
hace la causa motriz.

Y los que presentan como primero el nimero matematico,
y asl siempre otra substancia inmediatamente siguiente y otros
principios de cada una, tornan inconexa la substancia del
Universo (pues una substancia no aporta nada a otra con su
existencia o inexistencia), y multiplican los principios. Pero los
entes no quieren ser mal gobernados. “No es cosa buena el
mando de muchos: uno solo debe ejercer el mando”’.

(Metafisica, X11, Cap. 10).

LAS CIENCIAS TEORICAS

Buscamos los principios y las causas de los entes, pero es
claro que en cuanto entes. Hay, en efecto, una causa de la salud
y del bienestar, y de las Cosas matematicas hay principios y
elementos y causas, y, en suma, toda ciencia basada en la razén
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o que participa en algo del razonamiento versa sobre causas y
principios, ora maés rigurosos ora mas simples. Pero todas estas
ciencias, habiendo circunscrito algin ente y algun género, tratan
acerca de él, y no acerca del Ente en general ni en cuanto ente,
ni se preocupan para nada de la quididad, sino que, partiendo de
ésta, unas después de ponerla de manifiesto para la
sensacion y otras tomando la quididad como hipotesis,
demuestran asi, con mds o menos rigor, las propiedades
inherentes al género de que se ocupan. Por eso es evidente que
no hay demostracion de la substancia ni de la quididad a base de
tal induccién, sino que es otro el modo de su manifestacién. De
igual manera, tampoco dicen nada acerca de si existe o no existe
el género de que tratan, por ser propio de la misma operacién
del entendimiento mostrar la quididad y su existencia.

Y, puesto que también la Fisica es una ciencia que versa
sobre cierto género del Ente (pues trata de aquella substancia
que tiene en si misma el principio del movimiento y del reposo),
es evidente que ni es practica ni factiva (las cosas factibles, en
efecto, tienen en el que las hace su principio, que es la mente, o
algin arte o potencia, vy los practicables lo tienen en el que los
practica, v es proposito; pues lo practicable y lo propuesto son
lo mismos); de suerte que, si toda operacién del entendimiento
es practica o factiva o especulativa la Fisica sera una ciencia
especulativa, pero especulativa acerca de un ente tal que sea
capaz de moverse, v acerca de la substancia, sequn el enunciado
generalmente, pero no separable. Y es preciso que no
desconozcamos como es la esencia y el enunciado, pues sin esto
de nada servira la indagacién. Pues bien, de las cosas que se
definen y de las quididades, unas son como lo chato, y otras
como lo céncavo. Y se diferencian en que lo chato se toma
junto con la materia (pues lo chato es una nariz coéncava),
mientras que la concavidad es independiente de la materia
sensible. Pero, si todas las cosas naturales se enuncian como lo
chato, por ejemplo nariz, ojo, rostro, carne, hueso..., en una
palabra, animal; hoja, raiz, corteza..., en suma, planta (pues
ninguna de estas cosas puede prescindir del movimiento en su
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enunciado, sino que siempre implican materia), esta claro como
se debe buscar y definir la quididad en las cosas naturales, y por
qué es propio del fisico especular también sobre aquella clase de
alma que no se da sin la materia. Asi, pues, que la Fisica es
especulativa se ve claro por lo dicho.

También la Matematica es especulativa. Pero no vamos a
resolver ahora si trata de entes inméviles y separados, aunque
esta claro que algunas ramas de las Matematicas los consideran
en cuanto inmoviles y separados. Y, si hay algo eterno e inmovil
y separado, es evidente que su conocimiento corresponde a una
ciencia especulativa, pero no a la Fisica (pues la Fisica trata de
ciertos seres movibles) ni a la Matematica, sino a otra anterior a
ambas. Pues la Fisica versa sobre entes separados, pero no
inmoviles, y algunas ramas de la Matematica, sobre entes
inmoviles, pero sin duda no separables, sino como implicados en
la materia. En cambio, la Ciencia primera versa sobre entes
separados e inmoviles. Ahora bien: todas las causas son
necesariamente eternas, y sobre todo éstas; porque éstas son
causas de los entes divinos que nos son manifiestos.

Por consiguiente, habra tres filosofias especulativas: la
Matematica, la Fisica y la Teologia (pues a nadie se le oculta
que, si en algun lugar se halla lo divino, se halla en tal
naturaleza, y es preciso que la mas valiosa se ocupe del género
mas valioso. Asi, pues, las especulativas son mas nobles que las
otras ciencias, y ésta, mas que las especulativas.

Podria dudarse, en efecto, si la Filosofia primera es
universal o si trata de algin género o de alguna naturaleza en
particular (pues no hay un modo Unico ni siquiera en las
Matematicas, sino que la Geometria y la Astronomia tratan de
cierta naturaleza, mientras que la Matematica universal es
comun a todas). Pues bien, si no hay ninguna otra substancia
aparte de las constituidas por la naturaleza, la Fisica sera
Ciencia primera; pero si hay alguna substancia inmévil, ésta (la
Teologia) sera anterior y Filosofia primera, y universal precisa-
mente por ser primera; y a ésta correspondera considerar el Ente
en cuanto ente, su quididad y las cosas que le son inherentes en
cuanto ente. (Metafisica, V1, cap. 1)
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LA NATURALEZA (PHYSIS)

De las cosas que existen, algunas existen por naturaleza,
otras por otras causas. Por naturaleza, los animales y sus partes,
las plantas y los cuerpos simples, como la tierra, el fuego, el aire,
el agua; de éstos, en efecto, y de otros parecidos decimos que
existen por naturaleza. Todas estas cosas mencionadas presentan
una gran diferencia respecto de las cosas no constituidas por
naturaleza. En efecto, las cosas naturales tienen en si mismas el
principio de movimiento y de reposo, unas en cuanto al lugar,
otras en cuanto al crecimiento, otras en cuanto a la alteracion.
En cambio, un lecho, un vestido, y cualquier otro objeto de esa
clase, en cuanto recibe tales designaciones, es decir, en el grado
en que son producto de arte, no tienen ningin impulso natural
al movimiento; pero en cuanto de hecho constan de piedra, o de
madera, o de cualquier mezcla o combinacién de ellas, v bajo
ese respecto (precisamente) tienen tal impulso al movimiento;
pues la naturaleza es un principio y causa del movimiento; y de
reposo en la cosa en que ellasehalla, inmediatamente, por si
misma y no por accidente. Digo que no por accidente, porque
podria uno, siendo meédico, ser causa de su propia curacion; sin
embargo, no posee la ciencia la de la medicina en cuanto recibe
la curacion, sino que sucede que el mismo hombre es médico y
recibe la curacion: de hecho, esos dos caracteres pueden darse
separadamente. Lo mismo en todos los demas objetos productos
del arte: ninguno de ellos tiene en si el principio de su propia
produccion, sino que unos lo tienen fuera, en otros objetos,
como, por ejemplo, la casa y todo objeto hecho por mano de
hombre; otros lo tienen, si, en si mismos, pero no por si
mismos, como son todos los que pueden ser causas por
accidente para si mismos.

Naturaleza es, pues, eso que hemos dicho. Y poseen
naturaleza los que poseen un principio asi. Todos esos seres son
sustancia; pues son sujetos, y la naturaleza esta siempre en un
sujeto. Son conformes a la naturaleza todas esas cosas y los
atributos que estén en ellas en virtud de su esencia, como, para
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el fuego, el subir hacia arriba; eso no es naturaleza, ni tampoco
tiene naturaleza, pero es por naturaleza y conforme a la
naturaleza.

Queda declarado qué es naturaleza, que es por naturaleza,
y conforme a la naturaleza. Que existe la naturaleza, seria
ridiculo tratar de probarlo; es manifiesto, en efecto, que hay
muchos seres como esos que hemos descrito; y demostrar lo que
es manifiesto por lo que es oscuro es sefial de hombre incapaz
de discernir lo que es evidente de por si de lo que no es. Se trata
de una enfermedad (mental) no imposible, a no dudarlo: un
ciego de nacimiento podra discurrir sobre los colores; asi, los
tales no discurren sino sobre palabras tras de las cuales no hay
ninguna idea.

Parece a algunos que la naturaleza y la sustancia de las
cosas que son por naturaleza es el sujeto inmediato e informe de
por si; por ejemplo, la madera, la naturaleza del lecho, el
bronce, la de la estatua. Como prueba de ello aduce Antifon que
si uno entierra un lecho, vy tiene la putrefaccion fuerza
suficiente para hacer brotar un retofio, lo producido sera
madera, v no un lecho; lo cual prueba que la disposicién
conforme a las reglas del arte es puramente accidental, y la
sustancia es la que pasa por todos esos cambios, permaneciendo
continuamente. Si cada uno de esos sujetos se halla
respecto de los demads en la misma relacion que el bronce y el
oro respecto del agua, y los huesos y la madera respecto de la
tierra, ésos son la naturaleza y sustancia de los primeros. Por eso
unos afirman que es el fuego, otros que el aire, otros que el
agua, otros que varios de esos elementos, otros que todos, los
que son la naturaleza de los seres. Pues lo que suponen que tiene
ese caracter, sea uno o muchos, eso o ésos declaran ser la
sustancia total, y todo lo demds, afecciones, estados o
disposicién suyas. Cada una de esas cosas seria, sequn ellos,
eterna (pues no pueden sufrir ningun cambio que les haga dejar
de ser), mientras que las demas estdn sujetas a generacion y
corrupcion indefinidamente.

Esta es, pues, una manera de concebir la naturaleza, a
saber, la materia que sirve de sujeto inmediato a cada uno de los
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seres que tienen en si el principio del movimiento y del cambio.

Pero sequn otra manera de concebirla, la naturaleza es el
tipo o la forma, la forma que se expresa en la definicion.
Porque asi como se dice arte lo que es conforme al arte y lo
técnico, asi también se llamanaturalezalo que es conforme ala
naturaleza v lo natural. Ahora bien, de una cosa artificial no
diremos que tenga nada conforme al arte si es solamente lecho
de potencia y no tiene la forma del lecho, ni la llamaremos una
obra de arte; lo mismo se ha de decir de las cosas constituidas
naturalmente; asi, lo que es carne o hueso en potencia, no tiene
todavia su propia naturaleza, y no existe por naturaleza antes de
recibir la forma que se expresa en la definicidn, cuanto
queremos decir qué es la carne o el hueso. De suerte que en este
otro sentido la naturaleza seria el tipo y la forma (no separables,
a no ser mentalmente) en las cosas que tienen en si mismas el
principio del movimiento.

El compuesto de ambos no es ‘“‘naturaleza’’, sino “por
naturaleza’’ o natural, como el hombre. Y ésta (la forma) es mas
naturaleza que la materia, pues cada osa se dice ser lo que es
mas bien cuando esta en efecto que cuando esta en potencia.

Ademas, un hombre nace de otro hombre, pero no un
lecho de otro lecho. Por eso se dice que no es la figura del lecho
la naturaleza, sino la madera, pues, si retofia, brota madera, no
un lecho. Pero si la figura es algo artificial, por lo mismo la
forma del hombre es su naturaleza, pues un hombre nace de
otro hombre.

Ademads, la naturaleza que se dice tal como génesis es
camino hacia la naturaleza sin mas. Pues no se dice naturaleza
en este sentido, como la curacién se dice no el camino que lleva
al arte de curar, sino a la salud, ya que la curacién procede
necesariamente del arte de curar, y no conduce a él: no es ésa la
relaciobn que la naturaleza (en un sentido) tiene hacia la
naturaleza (en otro sentido)...; lo ue crece, en cuanto que
crece, se halla en un proceso de pasar de un término a otro.
¢Hacia qué término? No hacia el punto de partida, sino
hacia aquel al cual tiende (la forma): por tanto, la forma es la
naturaleza.
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Pero la forma y la naturaleza se dice en dos sentidos, va
que la privacion es en algin sentido forma. Si la privacion es un
contrario o no en la generacion absolutamente tomada, se

estudiara después.
(FISICA, Libro Il Cap. 1)

LA ESENCIA DEL MOVIMIENTO

Puesto que la naturaleza es principio de movimiento y de
cambio, y nuestra investigacion es sobre la naturaleza, es
menester que no desconozcamos lo que es el movimiento, pues,
ignorado esto, por fuerza quedara ignorada también la
naturaleza. Una vez determinada la nocién de movimiento,
habra que abordar de la misma manera las cuestiones implicadas
en ella. Ahora bien, el movimiento parece pertenecer a la clase
de cosas que son continuas, v en el continuo, el infinito se
presenta lo primero; por eso sucede que en la definicién de
continuo se usa con frecuencia la nociéon de infinito, al ser el
continuo visible hasta el infinito. Ademas, sin lugar, vacio y
tiempo es imposible el movimiento.

Es, pues, claro por todo esto, y también por ser ésas cosas
comunes a todos y de vigencia universal, que debemos empezar
nuestro examen por cada uno de esos puntos; pues la
consideracion de las cosas particulares viene después de la
comunes. Comenzamos, pues, como hemos dicho, por el
movimiento.

Podemos distinguir lo que esta solamente en acto, y lo que
esta en potencia y en acto, v ello, tanto en el individuo
determinado como en la cuantidad y en la cualidad, y lo mismo
en las demas categorias.

Ademas, lo relativo se dice sequn el exceso y el defecto,
segun el agente y el paciente, y, en general, seqiin el motor y el
movil: el motor es del movil, y el mévil es movil bajo la acciéon
del motor.
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No hay movimiento fuera de las cosas; lo que cambia,
cambia siempre o sustancialmente, o cuantitativamente, o
cualitativamente, o localmente. No se puede encontrar nada
comun, como hemos dicho (a estas clases de movimiento) que
no sea este individuo, ni cuantidad, ni cualidad, ni ninguno de
los predicados fundamentales; por tanto, no habra movimiento
ni cambio fuera de las cosas que hemos mencionado, puesto que
no existe nada fuera de esas cosas.

Cada uno de esos modos se verifica en todos sus sujetos de
dos maneras; en la sustancia individual: su forma y la privacion;
en la cualidad: blanco y negro, y en la cuantidad: completo e
incompleto; lo mismo en el movimiento local: hacia arriba y
hacia abajo; o ligero y grave. Asi que hay tantas especies de
movimiento v de cambio cuantos sentidos tiene el término

I 1

ser

Hecha ya la distincion, en cada género, de lo que esta en
acto y lo que esta en potencia, el acto de lo que estd en
potencia, en cuanto esta en potencia, es el movimiento. Por
ejemplo, de lo alterable, en cuanto alterable, el acto es
alteracion; de lo que puede crecer y de su contrario, lo que
puede decrecer (pues no hay nonibre comun para los dos),
aumento y disminucion; el de lo generable y corruptible,
generacion y corrupcion; de lo movil en el espacio, movimiento
local (locomocion).

Que el movimiento es eso, quedara claro por lo siguiente:
Cuando lo construible, en cuanto lo llamamos tal, esta en acto,
esta construvéndose, y eso es la construccién; y lo mismo en el
aprendizaje, en la curacion, en la rotacién, en el salto, en el
crecimiento, en el envejecimiento.

Como algunas cosas estan a la vez en potencia Vven
acto—no al mismo tiempo o en el mismo aspecto, sino a la
manera como lo que es en potencia calido y frio en acto— habra
muchas acciones y pasiones reciprocas, pues todo sera a la vez
activo y pasivo. Por tanto, el motor natural esmovil: todo ser,
en efecto, de esa indole mueve siendo movido él mismo.
Algunos creen que todo motor se mueve, pero no es asi; por
otros argumentos aparecera clara la verdad (pues hay un motor
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que es inmovil). Queda, pues, firme que el acto de lo que esta en
potencia, cuando, estando ya en acto no obra como tal, sino
como movil, es movimiento.

Digo “en cuanto tal”, es decir: el bronce es estatua en
potencia; sin embargo, el acto del bronce en cuanto bronce no
es movimiento, porque la esencia del bronce y la esencia del ser
que, estando en potencia, es movil, no son lo mismo: sise
identificasen sin mas y en la definicién el acto del bronce en
cuanto bronce seria movimiento; pero de hecho no se
identifican, como queda dicho...

Que el movimiento sea eso, y que el ser movido tiene lugar
en los seres cuando el acto es tal, y no antes ni después, es cosa
manifiesta: cada cosa, en efecto, puede estar unas veces en acto,
otras veces no, como lo construible. El acto de lo construible,
en cuanto construible, es la construccion; porque :. acio de lo
construible es o la construccién, o la casa; pero cuando la casa
(va) existe, ya no se da lo construible, y lo que se construye es
lo construible; por tanto, su acto tendra gue ser la construccién.
Pero la construccién es un movimiento. El mismo razonamiento
es aplicable a la demas clases de movimiento.

{Fisica, libro 1il, Cap. L.}

LAS CONDICIONES DEL DEVENIR

De las cosas que se generan, unas $2 generan por
naturaleza, otras por arte y otras espontaneamente. Y todas las
que se generan llegan a ser por obra de algo y desde algo y algo.
Y este ultimo ‘“algo” lo refiero a cualquier categoria; pues o
bien seran esto o cuanto o cual o dénde.

Y las generaciones naturales son aquellas cuyo desarrollo
procede de la naturaleza; y aquello desde lo que algo se genera
es lo que llamamos materia, y aquello por obra de lo cual se
genera es alguno de los entes naturales, y el algo que se genera es
un hombre o una planta o alguna otra cosa semejante, de las que
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decimos que son substancias en grado sumo —y todas las cosas
que se generan por naturaleza o por arte tienen materia; es
posible, en efecto, que cada una de ellas sea 0 no sea, y esto es
la materia en cada una—; pero, en general, aquello desde lo que
y sequn lo que se genera es naturaleza (pues lo que es generado
tiene naturaleza, por ejemplo una planta o un animal), y
aquello por obra de lo cual se genera es la natureleza llamada
especifica, que es de la misma especie (pero ésta esta en otro);
pues un hombre genera a un hombre.

De este modo, pues, se generan las cosas que son generadas
a través de la naturaleza. Y las demds generaciones se llaman
producciones. Y todas éstas proceden o de arte o de potencia o
de pensamiento. Pero algunas de éstas se producen también
espontaneamente y por casualidad, casi como en las cosas que
son generadas por naturaleza; pues algunas cosas también aqui
se generan lo mismo a partir de una semilla que sin semilla. Pero
acerca de esto trataremos mads adelante.

A partir del arte se generan todas aquellas cosas cuya
especie esta en el alma (y llamo especie a la esencia de cada una
y a la substancia primera); pues también los contrarios tienen
en cierto modo la misma especie, ya que la substancia de la
privacion es la substancia opuesta, como la salud lo es de la
enfermedad, puesto que la enfermedad es la ausencia de aquélla,
v la salud es el concepto que estd en el alma, y la ciencia.Y se
produce lo sano habiendo pensado asi: puesto que la salud es
esto, necesariamente, para que algo esté sano, tendra que haber
esto, por ejemplo, equilibrio, y, para que haya esto, calor; y asi
sequira pensando hasta llegar a aquello que él puede finalmente
producir. A partir de aqui, el movimiento tendente a la salud se
llama produccion. Asi sucede que, en cierto modo, la salud se
genera de la salud, y la casa, de una casa; la que tiene materia,
de la que no la tiene; pues las artes curativa y edificativa son la
especie de la salud y de la casa. Y llamo substancia sin materia a
la esencia.

Asi, pues, de las generaciones y movimientos, uno se llama
pensamiento y otro produccion; el que procede del principio y
de la especie, pensamiento, y el que arranca del final del
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pensamiento, produccion; y de modo semejante se genera
también cada una de las demas cosas intermedias. Por ejemplo,
asi : si ha de estar sano, tendra que equilibrarse. ;Y esto qué
es? Tal cosa. Y ésta existe en potencia; pero esto ya depende
de él. Asi, pues, el principio activo y el punto de partida del
movimiento hacia la salud, si ésta procede de arte, es la especie
que hay en el alma; pero, si surge espontaneamente, procedera
de aquello que es principio de su operacion para el que opera a
partir de un arte, como en el curar el principio viene sin duda
del calentar (v esto lo hace por frotamiento). Por
consiguiente, el calor que hay en el cuerpo o es parte de la salud
o va sequido de algo que es parte de la salud, o bien hay mas
miembros intermedios. Y esto es lo ultimo, lo que produce la
parte de la salud, —y de la casa (como las piedras) y de las
demds cosas. De suerte que, segun se dice, la generacion es
imposible si no preexiste algo. Asi, pues, es evidente que por
necesidad preexistira alguna parte; la materia, en efecto, es tal
parte (ya que estd presente en la cosa y se hace ésta). Pero
;acaso también la de los elementos del enunciado? De ambos
modos, en efecto, decimos qué son los circulos de bronce:
diciendo que su materia es bronce y que su especie es tal figura,
y éste es el género en que directamente son puestos. Asi,
pues, el circulo de bronce incluye la materiaen el enunciado. —
Las cosas que proceden de algo como materia no se dice,
cuando son generadas, que son “aquello”, sino “de aquello” de
lo que proceden; por ejemplo, no se dice que la estatua sea una
piedra, sino de piedra; y un hombre que se cura no es llamado
aquello a partir de lo cual se cura. Y la causa es que se genera a
partir de la privacion y del sujeto, al cual llamamos materia
(como también se torna sano el hombre y el enfermo), pero mas
bien se dice que se genera a partir de la privacién, por ejemplo el
sano a partir del enfermo mas que a partir del hombre; por eso
el sano no es llamado enfermo, pero si hombre; y el hombre,
sano. Pero, cuando la privacién es oscura y sin nombre por
ejemplo en el bronce la de alguna figura, o en los ladrillos y en
las maderas la de una casa, la generacién parece desarrollarse a
partir de estas cosas como alli a partir del enfermo. Por eso, del
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mismo modo que alli lo generado no se denominaba aquello a
partir de lo cual se generaba, tampoco aqui la estatua se
denomina madera, sino que se dice que es de madera, no
madera, y de bronce, pero no bronce, de piedra, pero no piedra,
y la casa, de ladrillos, pero no ladrillos, puesto que, si bien se
mira, tampoco se dird sin mds que una estatua se genera a partir
de madera o una casa a partir de ladrillos, ya que es preciso que
aquello a partir de lo cual se genera cambie y no permanezca.
Esta es la razon de que se diga asi.

Puesto que lo que es generado se genera por obra de algo
(que es de donde procede el principio de la generacion) y a
partir de algo (senalemos como tal no la privacion, sino la
materia; pues ya hemos sefalado en qué sentido decimos esto) y
llega a ser algo (y esto es o una esfera o un circulo o cualquier
otra cosa), del mismo modo que no producimos el sujeto, es
decir el bronce, asi tampoco la esfera, a no ser accidentalmente,
porque es una esfera la esfera de bronce, y a ésta si la
producimos. Pues producir algo determinado es producir algo a
partir de un sujeto en sentido pleno (quiero decir que hacer
redondo el bronce no es hacer la redondez o la esfera, sino otra
cosa, por ejemplo esta especie determinada en otro; pues, si uno
la hace, la hara a partir de otra cosa, pues ésta subyacia; por
ejemplo, uno hace una esfera de bronce, v la hace porque, a
partir de esto, que es bronce, hace esto, que es una esfera.
Ahora bien,si hiciera también esto mismo, es evidente que lo
haria del mismo modo, y las generaciones procederian hasta el
infinito. Esta claro, por consiguiente, que la especie, o como
haya que llamar a la forma que se manifiesta en lo sensible, no
se genera, ni hay generacion de ella, como tampoco la esencia
(pues esto eslo que se genera en otro o por arte o por naturale-
za 0 por potencia).

Uno hace, en cambio, que exista una esfera de bronce;
pues la hace a partir del bronce y de la esfera; pone esta especie
en esta materia, y el resultado es una esfera de bronce. Pero, si
hubiera generacion del ser de la esfera en general, seria algo a
partir de algo.

Es preciso, en efecto, que lo que se genera sea siempre
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divisible, y que lo uno sea esto y lo otro esto, es decir, que lo
uno sea materia y lo otro especie. Por tanto, si una esfera es la
figura igual a partir del medio, lo uno de ella sera aquello en
lo que esta lo que se hace, y lo otro, lo que esta en aquello, y el
todo, lo generado, por ejemplo la esfera de bronce. Asi, pues,
esta claro por lo dicho que lo que se enuncia como especie o
substancia no se genera, pero si se genera el conjunto total que
recibe el nombre de aquélla, y que en todo lo que es generado
hay materia, y que lo uno es esto, y lo otro, esto.

Pero ;hay, entonces, una esfera aparte de éstas, o una
casa aparte de los ladrillos? ;O nunca se generaria, si asi fuera,
algo determinado, sino que la imposicion de la forma significa
‘“‘de tal cualidad”, pero no es esto y determinado, sino que hace
y genera, a partir de esto, algo de tal cualidad, y, una vez
generado, es esto de tal cualidad? Pero el todo individual, Calias
o Socrates, es como esta determinada esfera de bronce, y el
hombre y el animal, como una esfera de bronce en general. Esta
claro, por consiguiente, que la causa de las Especies, como
suelen algunos llamar a las Especies, suponiendo que haya
algunas aparte de los singulares, no sirve de nada en orden a las
generaciones y a las substancias; y no habra, a causa de estas
cosas, substancias en si mismas.

Es también claro que, en algunos casos, lo generante es tal
cual lo generado, pero no idéntico ni numéricamente uno, sino
uno en especie, por ejemplo en las cosas naturales —pues un
hombre engendra a un hombre— si no se genera algo al margen
de la naturaleza, como cuando un caballo engendra un mulo
(aunque también aqui se genera de igual modo; pues lo que
seria comun a caballo y asno, el género préximo, nc tiene
nombre, pero probablemente sera ambas cosas, como el mulo).
De suerte que esta claro que para nada se necesita suponer una
especie como modelo (pues se requeriran sobre todo en estas
cosas, ya que éstas son substancias en grado sumo), sino que
basta que lo generante actiie y sea causa de la especie en la
materia. Y el todo, finalmente, tal especie en estas carnes y
estos huesos, es Calias y Socrates. Y se distinguen por la materia

351



(que es distinta), pero no son lo mismo por la especie (pues la
especie es indivisible).

(Metafisica, Libro VII, Cap. 7y B).

EL ALMA

Recapitulando lo que hemos dicho sobre el alma,
repetiremos que ella, es, en cierto modo, todas las cosas; porque
los seres se dividen en sensibles e inteligibles, v el conocimiento
se identifica de algan modo con lo cognosicible, como la
sensacion con lo sensible. Conviene ahora investigar céomo
sucede esto.

Asi, pues, el conocimiento y la sensacion se dividen como
las cosas; y el conocimiento y sensacion en potencia
corresponden a las cosas en potencia; si estan en acto, a las cosas
en acto. Las facultades sensitiva y cognoscitiva del alma son en
potencia estas cosas: la intelectiva es lo inteligible; la sensitiva,
lo sensitivo. De donde se sigue que o son las cosas mismas o sus
formas. Ahora, bien, no son las cosas mismas, porque no esla
piedra la que esta en el alma, sino su forma.

Hay, por consiguiente, semejanza entre la mano y el alma.
Como la mano es el instrumento de todos los instrumentos, asi
el entendimiento es forma de las formas, v el sentido es forma
de lo sensible. Pero como ninguna cosa, segun comun sentencia,
existe separada de la extension, esto es, de las cosas sensibles,
también los objetos inteligibles, tanto los llamados abstractos
como los que son estados y afecciones de objetos sensibles,
existen en formas sensibles. Por eso, el que no tiene sensacion
no padece ni entiende nada; y cuando el entendimiento
contempla algo, juntamente contempla un fantasma; los
fantasmas son representaciones sensibles, pero sin materia.

La fantasia se distingue de la afirmacién y de la negacion;
pues la verdad es una composicion de ideas intelectuales.
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Pero ;en qué se diferencian los conceptos primitivos de los
fantasmas? ;Acaso no es porque ni estos ni otros conceptos son
fantasmas, pero no pueden existir sin fantasmas?

De Alma, libro V111, Cap. 8.

EL HOMBRE: ANIMAL SOCIAL

...]la ciudad es una de las cosas naturales, y que el hombre
es por naturaleza un animal social, y que el insocial por
naturaleza y no por azar, o es mal hombre, o es superior al
hombre, como aquel a quien Homero vitupera:

‘Isin tribu, sin ley, sin hogar”,

porque el que es tal por naturaleza, es también aficionado a la
guerra, como pieza aislada en el juego. Por qué el hombre es un
animal social mas que la abeja o cualquier animal gregario, salta
a la vista: la naturaleza no hace nada en vano, como suele
decirse, v el hombre es el inico entre los animales que tiene
palabra. La voz es signo del dolor y del placer, y por eso se da
también en los demas animales, pues su naturaleza llega hasta
poder sentir el dolor y el placer y manifestarselo unos a otros; la
palabra, en cambio, es para expresar lo conveniente y lo nocivo,
lo justo v lo injusto. Es, en efecto, exclusivo del hombre frente
a los demas animales el percibir el bien y el mal, lo justo y lo
injusto y demas cosas parecidas; ahora bien, la comunidad de
esos valores es lo que hace a la familia y a la ciudad.

La ciudad es por naturaleza anterior a la familia y a cada
uno de nosotros, pues el todo es necesariamente anterior a la
parte, ya que, desaparecido el todo, no habra ni pie ni mano, a
no ser equivocamente, como se dice una mano de piedra; asi
sera, en efecto, la mano una vez muerta. Todas las cosas se
definen por sus obras y sus facultades; de suerte que, cnando
dejan de ser lo que eran, no se debe decir que son las mismas
cosas, sino que tienen el mismo nombre.
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Es evidente, pues, que la ciudad existe por naturaleza y
anterior a cada individuo; pues, si el individuo separadamente
no se basta a si mismo, se hallard en la misma situacion que las
partes respecto del todo; y el que no puede vivir en sociedad, o
no necesita nada porque se basta a si mismo, no es miembro de
la ciudad: sera o una bestia, o un dios.

En todos existe inclinacion natural a una tal comunidad,
pero el primero que la constituyé fue causa de muy grandes
bienes. Porque asi como el hombre perfecto es el mejor de los
animales, asi, apartado de la ley y de la justicia, es el peor de
todos; la justicia mds intolerable es la que tiene armas, y el
hombre esta provisto por la naturaleza de armas en servicio de la
prudencia y de la virtud, pero puede servirse de ellas para los
fines mas opuestos. Por eso, sin virtud es el animal maés impio y
feroz y el de mas bajas inclinaciones hacia los placeres del amor
y del vientre. En cambio, la justicia es una cosa de la ciudad, ya

que es el orden de la comunidad civil; ella determina lo que es
justo. (Politica, libro 1, 1253 a 2 - 40).

...el ser vivo consta en primer lugar de alma y cuerpo, de los
cuales el uno es por naturaleza el que manda, y el otro, el que
obedece. Hay que examinar lo que es natural en los que se
mantienen conforme a su naturaleza mas bien que en los
corrompidos. Por eso hemos de considerar al hombre
magnificamente dotado en cuerpo y alma, en el cual esto es
evidente, porque en los hombres de natural o de conducta
perversa el cuerpo parece muchas veces mandar al alma, por su
mala disposicién o contra la naturaleza.

Se puede observar, decimos, el imperio despético y
politico primeramente en el ser vivo, ya que el alma ejerce sobre
el cuerpo un imperio despoético, y la inteligencia, un imperio
politico o regio sobre el apetito. En ellos es evidente que es
conforme a la naturaleza y conveniente al cuerpo al ser regido
por el alma, y a la parte afectiva, el que lo sea por el
entendimiento y la parte razonable, mientras que la igualdad o
la inversion de sus relaciones mutuas es nociva para todos.

Lo mismo vale para el hombre y los demas animales: los
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animales domeésticos tienen una naturaleza mejor que los
salvajes, y para todos ellos es mejor el estar sometidos al
hombre, pues asi obtienen su seguridad. También en la relacion
entre macho y hembra, el uno es superior y el otro inferior por
naturaleza: el uno manda, el otro obedece.

La misma ley tiene que imperar entre todos los
hombres. Todos aquellos que difieren de los demas tanto como
el alma del cuerpo y el hombre del animal (en este caso se hallan
aquellos cuya actividad es el uso del cuerpo, y esto eslo mejor
que pueden dar de si), son esclavos por naturaleza, y para ellos
es mejor estar sometidos a esa clase de autoridad, como para los
susodichos (cuerpo y animal). Pues es por naturaleza esclavo el
que puede ser de otro (y por eso lo es de hecho), y el que
participa de la razon tan soélo en la medida suficiente para
percibirla, pero sin poseerla; los demas animales no perciben la
razén, sino que obedecen a sus instintos. En cuanto a la
utilidad, la diferencia es minima: ambos, esclavos y animales
domeésticos, prestan al cuerpo la ayuda en las cosas necesarias.

La naturaleza ha querido, sin duda, establecer una
diferencia entre los cuerpos de los libres y los de los esclavos,
haciendo los de éstos fuertes para las tareas necesarias, y los de
aquéllos, erectos e inadaptados para tales actividades, pero utiles
para la vida politica (que se divide en las ocupaciones de la
guerra y de la paz). Pero no raras veces sucede lo contrario: que
algunos tienen cuerpos de libres, y otros, almas; pues es claro
que, si difiriesen en sus cuerpos de los demas tan sélo como
difieren las estatuas de los dioses, todos dirian que esos hombres
inferiores deben ser esclavos de los demas. Y si esto es verdad
respecto del cuerpo, sera todavia mas justo establecerlo respecto
del alma. Pero no es tan facil ver la belleza del alma como la del
cuerpo. Es, pues, evidente que unos son por naturaleza libres, y
otros esclavos, y que para éstos la esclavitud es conveniente v

justa.
(Politica, libro |, 1254 a 34 - 1255 a 2)

LA VIDA MAS DESEABLE

Es menester que el que se ponga a hacer un estudio
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adecuado del régimen politico mejor, determine primero cual es
la vida mas deseable, pues, si este punto no esta claro, tampoco
lo estara, forzosamente, el mejor régimen politico. Es obvio, en
efecto, que les vaya muy bien a los mejor gobernados, dentro de
las circunstancias en que se mueven, si no sucede algo anormal.
Por lo cual tenemos primero que convenir ante todo acerca de

cudl es la vida mds digna de ser eleqidz, por decirlo asi, por
todos; y, en segundo lugar, si e¢ la misma o no para la
comunidad que para =l ndividuo. Como pensamos que hemos
hablado suficientemen tre la vida mejor en los tratados
exotéricos, nos serviren ~ién ahora de ellos.

En verdad, nadie pondra en tela de juicio la clasifi-
cacion de los bienes, segun la cual éstos son de tres clases:
los externos, los del cuerpo y los del alma; todos ellos tienen
que darse en los hombres felices. Nadie, en efecto, llamaria feliz
al que no tiene la mas minima parte de fortaleza, ni de
templanza, ni de justicia, ni de prudencia, sino que teme hasta a
las moscas que vuelan en torno a él y no se priva ni siquiera de
los mayores extremos cuando siente deseos de comer o de
beber, sacrifica por un cuarto a sus mas queridos amigos, y, en
lo que concierne a las disposiciones mentales, es tan insensato o
tan mendaz como un nifio o un loco.

En todo lo dicho estarian todos de acuerdo, pero difieren
en cuanto a la cantidad y al exceso relativo de los bienes. Pues
creen que basta tener una dosis cualquiera de virtud, pero
exigen una superabundancia infinita de riquezas, de dinero, de
potencia, de gloria y de cosas parecidas. Pero nosotros diremos a
esos que es facil obtener por medio de los hechos la
comprobacion sobre este punto, pues vemos que las virtudes no
se adquieren y preservan por medio de los bienes exteriores,
sino éstos por aquéllas, y que la vida feliz, ya consista en el
placer, en la virtud o en ambos, se halla preferentemente en los
hombres adornados hasta grado sumo de dotes de caracter y de
inteligencia, aunque se hallen en una honesta mediania en
cuanto a los bienes exteriores, y no en los que poseen de éstos
mas de lo necesario, pero estan desprovistos de los otros.

Y aun es facil de ver eso a la luz de la sola razén. Todo lo
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externo tiene un limite, como todo instrumento; y todas las
cosas utiles son de tal naturaleza, que su exceso necesariamente
o perjudicara o no prestara servicio alguno al que las posea; en
cambio, los bienes del alma, cuando mas abundan, mas utiles
son, es que hay lugar en ello no solo a la belleza, sino también a
la utilidad...

Convengamos, pues, en que cada uno participa de la
felicidad en el mismo grado que de la virtud y de la prudencia, y
su conducta se ajusta a ellas. De eso tenemos prueba en Dios,
que es, a no dudarlo, feliz y dichoso, pero no por ninguno de los
bienes exteriores, sino por si mismo y por ser de tal naturaleza.
Puesto que también en eso ha de distinguirse la buena suerte de
la felicidad (siendo la causa de los bienes exteriores al alma el
azar y la suerte, mientras que nadie es justo ni prudente por
suerte ni mediante la suerte). De esto se sigue, y en virtud de las
mismas razones, que la ciudad mejor es a la vez feliz y le ira
bien. Ahora bien, es imposible que tengan prosperidad los que no
obran bien; pero no hay obra buena, ni del hombre ni de la
ciudad, fuera de la virtud y de la prudencia. La fortaleza, la
justicia y la prudencia de la ciudad tienen la misma eficacia y la
misma forma que las que con su presencia en el hombre hacen
que sea llamado justos,prudente y moderado...

(Politica, libro VI1, 13232 13— 1323 b 12y 1323 b 21 —37).

EL AMBIENTE PARA LA EDUCACION

Los que estan al frent: eclucacion deben vigilar
también como emplean ¢! iempo o0 esa edad, lo mismo que en
las otras, y procurar cue los ninos estén lo menos posible con
los esclavos. Pues durante esa edad, v hasta los siete afios, los

nifios deben ser criados en casa; y es natural, por tanto, que,
siendo tan pequenos, reporten como fruto de lo que oyen y ven
cosas indignas de personas libres. El legislador debe, pues,
desterrar por completo de la ciudad el lenguaje soez (pues de la
facilidad en las palabras soeces se siguen en sequida lo mismo en
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las acciones), y, sobre todo, alejarlo de los jovenes, de modo que
ni digan ni oigan nada semejante. Y si se le ve a alguno diciendo
o haciendo algo prohibido, si es libre y sin derecho alin a
sentarse en los convites publicos, se le debera castigar con
afrentas y azotes, y, si es ya persona mayor, con afrentas
impropias de hombres libres y dignas de su conducta de esclavo.
Puesto que desterramos toda manera de hablar de esa clase, no
hace falta decir que lo mismo hacemos con el ver pinturas u oir
discursos indecentes...

{Politica, libro Vil, 1336 240 — 1336 b 14).

LA BUSQUEDA DE LA NATURALEZA
DEL BIEN HUMANO

1. Todo arte y toda investigacion, y del mismo modo toda
accion y eleccion, parecen tender a algun bien; por esto se ha
dicho con razén que el bien es aquello a que todas las cosas
tienden. Pero parece que hay alguna diferencia entre los fines,
pues unos son actividades, v los otros, aparte de éstas, ciertas
obras; en los casos en que hay algunos fines aparte de las
accion2s, son naturalmente preferibles las obras a las
actividades. Pero como hay muchas acciones, artes v ciencias,
resultan también muchos los fines: en efecto, el dela medicina
es la salud; el de la construccion naval, el barco; el de la
estrategia, la victoria;.el de la economia, la riqueza. Y en todas
aquellas que dependen de una sola facultad (como el arte de
fabricar frenos y todas las demas concernientes a los arreos de
los caballos se subordinan al arte hipico, v a su vez éste y toda
actividad guerrera se subordinan a la estrategia, y de la misma
manera otras artes a otras diferentes ), los fines de las principales
son preferibles a los de las subordinadas, ya que éstos se
persiguen en vista de aquéllos. Y es indiferente que los fines de
las acciones sean las actividades mismas o alguna otra cosa fuera
de ellas, como en las ciencias mencionadas.
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4. Volviendo a nuestro tema, puesto que todo conocimiento
y toda eleccién tienden a algin bien, digamos cudl es aquel a
que la politica aspira y cual es el supremo entre todos los bienes
que pueden realizarse. Casi todo el mundo estd de acuerdo en
cuanto a su nombre, pues tanto la multitud como los refinados
dicen que es la felicidad, y admiten que vivir bien y obrar bien
es lo mismo que ser feliz. Pero acerca de qué es la felicidad,
dudan y no lo explican del mismo modo el vulgo y los sabios.
Pues unos creen que es alguna de las cosas visibles y manifiestan,
como el placer o la riqueza o los honores; otros, otra cosa; a
menudo, incluso una misma persona opina cosas distintas: si
esta enfermo, la salud; si es pobre, la riqueza; los que tienen
conciencia de su ignorancia admiran a los que dicen algo grande
y que estd por encima de su alcance. Pero algunos creen que,
aparte de toda esta multitud de bienes, hay algin otro que es
bueno por si mismo y que es la causa de que todos aquéllos sean
bienes.

Pero quiza es inttil exponer en detalle todas las opiniones,
y basta con examinar las predominantes o que parecen tener
alguna razon.

Tengamos presente que los razonamientos que parten de
los principios difieren de los que conducen a los principios. En
efecto, también Platon se preguntaba y buscaba con razon si se
ha de proceder partiendo de los principios o hacia los principios;
como en el estadio, de los que presiden los juegos hacia la meta
o al revés. Sin duda, se ha de empezar por las cosas mas faciles
de conocer; pero éstas lo son en dos sentidos: unas, para
nosotros; las otras, en absoluto. Debemos, pues, acaso empezar
por las mas faciles de conocer para nosotros. Por eso es
menester que el que se propone aprender acerca de las cosas
buenas y justas y, en suma, de la politica, haya sido bien
conducido por sus costumbres. Pues el punto de partida es el
qué, vy si esta suficientemente claro, no habra ninguna necesidad
del porqué. Un hombre tal, o tiene ya o adquirira facilmente los
principios. Pero el que no dispone de ninguna de estas cosas,
escuche las palabras de Hesiodo:

““Es el mejor de todos el que por si solo comprende todas
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las cosas; es noble asimismo el que obedece al que aconseja bien;
pero el que ni comprende por si mismo ni lo que escucha a otro
retiene en su mente, es un hombre inutil”.

7. Volvamos de nuevo al bien que buscamos para
prequntarnos qué es. Porque parece que es distinto en cada
actividad y en cada arte; en efecto, es uno en la medicina, otro
en la estrategia, y asi en las demds. Pero ;qué es el bien de cada
una? ;No es aquello en vista de lo cual se hacen las demas
cosas? En la medicina es la salud; en la estrategia, la victoria; en
la arquitectura, la casa; en otros casos otras cosas, y en toda
accion y decision es el fin, pues todos hacen las demas cosas en
vista de él. De modo que si hay algun fin de todos los actos, éste
sera el bien realizable, y éstos si hay varios. Nuestro
razonamiento, después de muchos rodeos, vuelve al mismo
punto; pero intentemos aclarar mas esto. Puesto que parece que
los fines son varios y algunos de éstos los elegimos por otros,
como la riqueza, las flautas y en general los instrumentos, es
evidente que no todos son perfectos, pero lo mejor parece ser
algo perfecto; de suerte que si solo hay un bien perfecto, ése
sera el que buscamos, vy si hay varios, el mas perfecto de ellos.

Llamamos mds perfecto al que se persigue por si mismo
que al que se busca por otra cosa, y al que nunca se elige por
otra cosa, mds que a los que se eligen a la vez por si mismosy
por otro fin,y en general consideramos perfecto lo que se elige
siempre por si mismo y nunca por otra cosa.

Tal parece ser eminentemente la felicidad, pues la elegimos
siempre por ella misma y nunca por otra cosa, mientras que los
honores, el placer, el entendimiento y toda virtud los deseamos
ciertamente por si mismos (pues aunque nada resultara de ellas,
deseariamos todas estas cosas), pero tamwvién los deseamos en
vista de la felicidad, pues creemos que seremos felices por medio
de ellos. En cambio, nadie busca la felicidad por estas cosas, ni
en general por ninguna otra.

Parece que también ocurre lo mismo con la autarquia, pues
el bien perfecto parece ser suficiente. Pero no entendemos por
suficiencia el vivir para si solo una vida solitaria, sino también
para los padres y los hijos y la mujer, y en general para los
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amigos y conciudadanos, puesto que el hombre es por
naturaleza una realidad social. No obstante, hay que tomar esto
dentro de ciertos limites, pues extendiendolo a los padres y a
los descendientes y a los amigos de los amigos, se iria hasta el
infinito. Esta cuestion la examinaremos después. Estimamos
suficiente lo que por si solo hace deseable la vida y no necesita
nada; y pensamos que tal es la felicidad. Es 1o mas deseable de
todo, aun sin anadirle nada; pero es evidente que resulta mas
deseable si se le afiade el mas pequefio de los bienes, pues lo
agregado resulta una superabundancia de bienes, y entre los
bienes, el mayor es siempre més deseable. Parece, pues, que la
felicidad es algo perfecto y suficiente, ya que es el fin de los
actos.

Pero tal vez parece cierto y reconocido que la felicidad es
lo mejor, y, sin embargo, seria deseable mostrar con mayor
claridad qué es. Acaso se lograria esto si se comprendiera la
funcion del hombre. En efecto, del mismo modo que en el caso
de un flautista, de un escultor y de todo artifice, y en general
de los que hacen alguna obra o actividad, parece que lo bueno y
el bien estan en la funcion, asi parecera también en el caso del
hombre si hay alguna funcién que le sea propia. ;Habra algunas
obras y actividades propias del carpintero y del zapatero, pero
ninguna del hombre, sino que serd éste naturalmente inactivo?
O bien, asi como parece que hay alguna funcién propia del ojo
y de la mano y del pie, y en general de cada uno de los
miembros, ;se atribuird al hombre alguna funcion aparte de
éstas? ;Y cual sera ésta finalmente? Porque el vivir parece
también comun a las plantas, y se busca lo propio. Hay que
dejar de lado, por tanto, la vida de nutriciéon y crecimiento.
Vendria después la sensitiva, pero parece que también ésta es
comun al caballo, al buey y a todos los animales. Queda, por
ultimo, cierta vida activa propia del ente que tiene razoén; y éste
por una parte, obedece a la razén; por otra parte, la posee y
piensa. Y como esta actividad se dice de dos maneras, hay que
tomarla en acto, pues parece que se dice primariamente ésta. Y
si la funcién propia del hombre esuna actividad del alma seqiin la
razén o no desprovista de razon, y por otra parte decimos que
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esta funcién es especificamente propia del hombre y del
hombre bueno, como el tocar la citara es propio de un citarista
y de un buen citarista, y asi en todas las cosas, anadiendose a la
obra la excelencia de la virtud (pues es propio del citarista tocar
la citara, v del buen citarista tocarla bien), siendo esto asi,
decimos que la funcion del hombre es una cierta vida, y ésta una
actividad del alma y acciones razonables, y la del hombre bueno
estas mismas cosas bien y primorosamente, y cada una se realiza
bien segun la virtud adecuada; y, si esto es asi, el bien humano es
una actividad del alma conforme a la virtud, y si las virtudes son
varias, conforme a la mejor y mas perfecta, v ademas, en una
vida entera. Porque una golondrina no hace verano, ni un solo
dia y asi tampoco hace virtuoso y feliz un solo dia o un poco
tiempo.

Quede, pues, descrito de esta manera el bien, ya que acaso
se debe hacer su bosquejo general antes de describirlo
detalladamente. Parece, incluso, que cualquiera podria
continuar vy articular completamente lo que estd bien
bosquejado, v que el tiempo es en estas cosas buen inventor o
colaborador. De ahi han surgido también los progresos de las
artes, pues cualquiera puede anadir lo que falta. Pero es
menester también recordar lo que llevamos dicho, y no buscar el
rigor del mismo modo en todas las cuestiones, sino en cada una
sequn la materia propuesta y en la medida propia de aquella
investigacion. En efecto, el carpintero y el geémetra buscan de
distinta manera el angulo recto: el uno en la medida en que es
util para su obra; el otro busca qué es o qué propiedades tiene,
pues es contemplador de la verdad. Lo mismo se ha de hacer en
las demas cosas para que lo accesorio no exceda de las obras
mismas. Tampoco se ha de exigir la causa por igual en todas las
cuestiones: bastara en algunas mostrar claramente el qué, como
cuando se trate de los principios, pues el qué es primero y
principio. Y de los principios, unos se contemplan por
induccion, otros por percepcion, otros mediante cierto habito, y
otros de diversas maneras. Por tanto, se ha de procurar ir a su
encuentro segun la naturaleza de cada uno, y se ha de poner el
mayor esmero en definirlos bien, pues tienen gran importancia
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para lo que sigue. Parece, en efecto, que el principio es mas de la
mitad del todo, y que por él se aclaran muchas de las cosas que
se buscan.

13. Puesto que la felicidad es una actividad del alma seqgun la
virtud perfecta, hay que tratar de la virtud, pues acaso asi
consideraremos mejor lo referente a la felicidad. Y parece
también que el que es de veras politico se ocupa sobre todo de
ella, pues quiere hacer a los ciudadanos buenos y obedientes a
las leyes (como ejemplo de éstos tenemos a los legisladores
cretenses y lacedemonios y los demds semejantes que puedan
haber existido). Y si esta investigacion pertenece a la politica, es
evidente que esta indagacion estara de acuerdo con nuestro
proyecto inicial. Acerca de la virtud es evidente que hemos de
investigar la humana, ya que también buscébamos el bien
humano y la felicidad humana. Llamamos virtud humana no ala
del cuerpo, sino a la del alma; y decimos que la felicidad es una
actividad del alma. Y si esto es asi, es evidente que el politico
debe conocer en cierto modo lo referente al alma, como el que
cura los ojos también todo el cuerpo, y tanto mas cuanto que la
politica es mas estimable y mejor que la medicina; y los médicos
distinguidos se ocupan mucho del conocimiento del cuerpo;
también el politico ha de considerar el alma, pero la ha de
considerar en vista de estas cosas vy en la medida suficiente para
lo que buscamos, pues examinar esta cuestion con mas detalle es
acaso demasiado laborioso para nuestro proposito.

Ademas en los tratados exotéricos se estudian
suficientemente algunos puntos acerca del alma, y hay que
servirse de ellos; por ejemplo, que una parte de ella es irracional
y la otra tiene razon (si éstas se distinguen como las partes del
cuerpo y todo lo divisible, o son dos para la razén, pero
naturalmente inseparables como en la circunferencia lo convexo
v lo concavo, nada importa para la presente cuestion). Lo
irracional en parte parece comun y vegetativo, quiero decir la
causa de la nutricién y el crecimiento; pues esta facultad del
alma puede admitirse en todos los seres que se nutren, incluso
en los embriones, y ésta misma también en los organismos
perfectos, pues es mas razonable que admitir alguna otra. Es
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claro, pues, que su virtud es comin y no humana: parece, en
efecto, que en los suefios actua principalmente esta parte y esta
facultad, v el bueno y el malo se confunden enteramente en el
suefio (por eso dicen que en la mitad de la vida en nada se
diferencian los felices de los desgraciados). Es normal que asi
ocurra, pues el suefio es una inactividad del alma en cuanto se
dice buena o mala, excepto si de algun modo penetran un poco
algunos movimientos y resultan asi mejores los suenos de los
hombres superiores que los de un cualquiera. Pero sobre estas
cosas basta, y dejemos también la parte nutritiva, puesto que es
naturalmente ajena a la virtud humana.

Pero parece que hay ademds otro principio irracional en el
alma, que participa, sin embargo, de la razon en cierto modo.
Pues tanto en el continente como en el incontinente elogiamos
la razon y la parte del alma que tiene razon (porque rectamente
exhorta también a lo mejor), pero también aparece en ellos algo
mas, ajeno naturalmente a la razéon, que lucha y contiende con
la razon. Exactamente como los miembros paraliticos del
cuerpo cuando queremos moverlos hacia la derecha se van al
contrario hacia la izquierda, v asi ocurre también con el alma:
pues las tendencias de los incontinentes se mueven en sentido
contrario. Pero en los cuerposvemoslo que se desvia, en el alma
no lo vemos; pero probablemente no por eso ha de creerse que en
el alma hay algo ajeno a la razon que se le opone v le es adverso
(en qué sentido es distinto, no interesa). Pero parece que
también participa de la razén, como dijimos, puesto que
obedece a la razéon en el hombre continente, y ademas es
probablemente mds docil en el hombre morigerado y esforzado,
pues todo concuerda con la razén.

Resulta, por tanto, que también lo irracional es doble, pues
lo vegetativo no participa en modo alguno de la razén, pero lo
apetitivo y, en general, desiderativo, participa de algin modo en
cuanto le es docil y obediente (asi también respecto del padre y
de los amigos decimos tener en cuenta y razén, pero no como
las matematicas). Que lo irracional se deja en cierto modo
persuadir por la razén lo indica también la advertencia y toda
represion y exhortacion. Y si hay que decir que esto también
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tiene razon, lo que tiene razén sera doble, de un lado
primariamente y en si mismo, de otra parte como el hacer caso
del padre. También la virtud se divide de acuerdo con esta
diferencia: pues decimos que unas son dianoéticas y otras éticas,
y asi la sabiduria, la inteligencia y la prudencia son dianoéticas,
la liberalidad y la templanza, éticas; pues si hablamos del
caracter no decimos que alguien es sabio o inteligente, sino que
es amable o morigerado; y también elogiamos al sabio por su
habito, y a los habitos dignos de elogios los llamamos virtudes.

Etica a Nicomaco, libro |I.

LA VIRTUD SE ORIGINA EN LA COSTUMBRE

1. Como existen dos clases de virtud, la dianoética y la ética,
la dianoética debe su origen y su incremento principalmente a la
ensefianza, y por eso requiere experiencia y tiempo; la ética, en
cambio, procede de la costumbre, por lo que hasta su nombre se
forma mediante una pequena modificacion de ‘“‘costumbre”.
De esto resulta también evidente que ninguna de las virtudes éticas
se produce en nosotros por naturaleza, ya que ninguna cosa
natural se modifica por costumbre; por ejemplo, la piedra que
por naturaleza se mueve hacia abajo, no se la podria
acostumbrarla lanzandola hacia arriba diez mil veces; ni al fuego
a moverse hacia abajo, ni ninguna otra cosa de cierta naturaleza
podria acostumbrarse a tener otra distinta. Por tanto, las
virtudes no se producen ni por naturaleza, ni contra naturaleza,
sino por tener aptitud natural para recibirlasy perfeccionarlas
mediante la costumbre.

Ademas, en todo aquello que es resultado de nuestra
naturaleza, adquirimos primero la capacidad y después
producimos la operacién (esto es evidente en el caso de los
sentidos: no adquirimos los sentidos por ver muchas veces u oir
muchas veces, sino a la inversa: los usamos porque los tenemos,
no los tenemos por haberlos usado); en cambio, adquirimos las
virtudes mediante el ejercicio previo, como en el caso de las
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demds artes: pues lo que hay que hacer después de haber
aprendido, lo aprendemos haciéndolo; por ejemplo, nos
hacemos constructores construyendo casas y citaristas tocando
la citara. Asi también practicando la justicia nos hacemos
justos, practicando la templanza, templados, y practicando la
fortaleza, fuertes. Prueba de ello es lo que ocurre en las
ciudades: los legisladores hacen buenos a los ciudadanos
haciéndoles adquirir costumbres, v ésa es la voluntad de todo
legislador, todos los que no lo hacen bien yerran, v en esto se
distingue un régimen de otro, el bueno del malo. Ademas, las
mismas causas y medios producen toda virtud y la destruyen, lo
mismo que las artes: pues tocando la citara se hacen tanto los
buenos como los malos citaristas; y andlogamente los
constructores de casas v todos los demas: construyendo bien
seran buenos constructores y construyendo mal, malos. Si no
fuera asi, no habria ninguna necesidad de maestros, sino que
todos serian de nacimiento buenos o malos. Y lo mismo ocurre
con las virtudes: es nuestra actuacion en nuestra transacciones
con los demas hombres lo que nos hace a unos justos y a otros
injustos, vy nuestra actuacion en los peligros ylahabituaciéna
tener miedo o animo lo que nos hace a unos valientes y a otros
cobardes; v lo mismo ocurre con los apetitos y la ira: unos se
vuelven moderados vy apacibles y otros desenfrenados e
iracundos, los unos por haberse comportado asi en esta
materias, y los otros de otro modo. En una palabra, los habitos
se engendran por las operaciones semejantes. De ahi la
necesidad de realizar cierta clase de acciones, puesto que a su
diferencias corresponderan los habitos. No tienen, por
consiguiente, poca importancia el adquirir desde jovenes tales o
cuales habitos, sino muchisima, o mejor dicho, total.

Etica a Nicomaco, libro 1.

LA MAGNANIMIDAD

3. La magnanimidad parece, incluso por su nombre, tener por
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objeto cosas grandes. Veamos en primer lugar qué cosas. Es 1o mis-
mo considerar la disposicion que considera el hombre que la po-
see. Se tiene por magnanimo al que tiene grandes pretensiones y
es digno de ellas, pues el que las tiene, pero no de acuerdo con su
mérito, es necio, y ningin hombre excelente es necio ni insensa-
to. Es, pues magnanimo el que hemos dicho. El que merece cosas
pequefias v pretende ésas, es modesto, pero no magnanimo: la
magnanimidad implica grandeza, lo mismo que la hermosura se
da en un cuerpo grande; los pequefios seran primorosos y bien
proporcionados, pero hermosos no. El que se juzga a si mismo
digno de grandes cosas siendo indigno es vanidoso; el que se cree
digno de cosas mayores de las que en realidad merece no
siempre es vanidoso. El que se juzga digno de menos de lo que
merece es pusilanime, ya sea mucho o regular lo que merezca, o
poco y crea merecer aun menos; pero sobre todo si merece
mucho porque ;qué haria si no mereciera tanto? El magnanimo
es, pues, un extremo desde el punto de vista de la grandeza,
pero en cuanto su actitud es la debida, es un medio, porque sus
pretensiones son conformes a sus méritos; los otros se exceden o
se quedan cortos.

Por tanto, si se cree digno de grandes cosas, siéndolo, y
sobre todo de las mas excelentes, tendra por objeto sobre todo
una cosa. El mérito se dice con relacion a los bienes exteriores,
y podemos considerar como el mayor aquel que asignamos a los
dioses, v al que aspiran mds que a otro alguno los que tienen
dignidades, y con el cual se premian las acciones mas gloriosas:
tal es el honor; éste es sin duda el mayor de los bienes
exteriores. Luego el objeto respecto del cual el magnanimo tiene
la actitud debida son los honores y la privacién de ellos. ¥ no
hay que insistir en que es claro que los magnanimos tienen que
ver con el honor: es del honor, sobre todo de lo que se creen
dignos, y con razon. El pusilanime se queda corto tanto en
relacion consigo mismo como con la pretension del magnanimo.
El vanidoso se excede por lo que a él mismo se refiere, pero no
sobrepasa al magnanimo. El magnanimo, si es digno de las
may ores cosas, sera el mejor de todos, pues el que es mejor que
otros es siempre digno de cosas mayores, y el mejor de todos de
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las mas grandes. For consiguiente, el verdaderamente
magndnimo tiene que ser bueno. Incluso podria parecer que es
propia del magnanimo la grandezaen todas las virtudes, y en
modo alguno le cuadraria huir desenfrenadamente o cometer
injusticia: jcon qué fin, en efecto, haria cosas deshonrosas
quien no sobrestima nada? Y si lo consideraramos punto por
punto nos resultaria completamente absurdo un hombre
magnanimo que no fuera bueno. Ademas, tampoco seria digno
de honor si fuera malo, porque el honor es el premio de la
virtud y se tributa a los buenos. Parece, por tanto, que la
magnanimidad es un como ornato de las virtudes: pues las realza
v no se da sin ellas. Por eso es dificil ser de verdad magnanimo,
porque no es posible sin cabal nobleza.

El magnanimo lo es principalmente acerca de los honores y
la privacion de ellos, y si se frata de honores grandes
procedentes de los hombres de bien se complacera
moderadamente en ellos, pensando que ha alcanzado los
adecuados o acaso menores, ya que no puede haber honor digno
de la virtud perfecta; sin embargo, los aceptara porque aquéllos
no pueden tributarselos mayores; pero si proceden de hombres
cualesquiera y por motivos baladies, los despreciara por
completo, porque no es eso lo que él merece, e igualmente el
deshonor, porque no sera justo tratandose de él. Asi, pues,
como se ha dicho, el magnanimo tiene que ver sobre todo con
los honores, pero también se comportara moderamente respecto
de la riqueza, el poder, y toda buena o mala fortuna, sea ésta
como fuere, y no sentira alegria excesiva en la prosperidad ni
excesivo pesar en el infortunio. Ni siquiera respecto del honor se
comporta como si fuera para él de la maxima importancia; el
poder y la riqueza, en efecte, se procuran por el honor; al
menos los que los poseen quieren ser honrados por ellos, pero
aquel para quien el honor es algo pequefio estima también
pequenas todas las demas cosas. Por esto parecen ser altaneros.

Suele creerse que los dones de la fortuna contribuyen
también a la magnanimidad. Asi los de noble cuna se juzgan
dignos de honor, y también los poderosos o ricos, pues estan en
una posicion mas elevada y todo lo que sobresale por algiin bien
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es objeto de mayor honor. Por eso también tales bienes hacen a
los hombres mas magnéanimos, porque algunos los honran por
ellos; pero en verdad sélo el bueno es digno de honor, si bien se
estima como mas digno aquel a quien pertenecen ambas cosas.
Los que sin tener virtud poseen tales bienes, ni se juzgan a si
mismos dignos de grandes cosas con justicia, ni reciben con
razén el nombre de magnanimos. También los que poseen tales
bienes se vuelven altaneros e insolentes, porque sin virtud no es
facil llevar con decoro la buena fortuna, y como no pueden
sobrellevarla y se creen superiores a los demas, los desprecian y
hacen todo lo que se les antoja. En efecto, imitan al magnanimo
sin ser semejantes a él, pero lo imitan en lo que pueden:lo que
es conforme a su virtud no lo hacen, pero desprecian a los
demads. El magndnimo desprecia con justicia (ya que su opinién
es verdadera), pero el vulgo capricl:osamente.

No se expone al peligro por bagatelas ni ama el peligro,
porque estima pocas cosas, pero afronta grandes peligros, y
cuando lo hace no regatea su vida, porque piensa que no es
digna de vivirse de cualquier manera. Y es tal, que hace
beneficio, pero se avergiienza de recibirlos; porque lo primero es
propio de un superior, lo sequndo de un inferior. Y responde a
los beneficios con mds, porque de esta manera el que empezd
contraera ademas una deuda con él y saldra favorecido.
También parecen recordar el bien que hacen, pero no el que
reciben (porque el que recibe un bien es inferior al que lo hace,
y el magnanimo quiere ser superior), y oir hablar del primero
con agrado y del ultimo con desagrado. Por eso Tetis no
menciona a Zeus los favores que ella le ha hecho, niloslaconios
al dirigirse a los atenienes, sino los que han recibido.

Es también propio del magnanimo no necesitar nadao
apenas, pero estar muy dispuesto a prestar servicios, y ser altivo
con los que estan en posicion elevada y con los afortunados,
pero mesurado con los de nivel medio, porque la superioridad
sobre los primeros es dificil y respetable, pero sobre los ultimos
es facil, y el adoptar con aquellos un aire grave no indica mala
crianza, pero seria grosero hacerlo entre los humildes, 1o mismo
que usar la fuerza contra los débiles. Y no ir en busca de las

369



cosas que se estiman o a donde otros ocupan los primeros
puestos; y permanecer inactivo y remiso a no ser alli donde se
ofrezca un honor o empresa grande, y ser hombre de pocos
hechos, pero grandes y de renombres. Tiene que ser también
hombre de antipatias y simpatias manifiestas (porque el
ocultarlas es propio del miedoso e implica mayor
despreocupacion por la verdad que por la opinién) y hablar y
actuar con franqueza (tiene, en efecto, libertad de palabra
porque es desdefioso, y veraz salvo por ironia: es irénico con el
vulgo): no puede vivir orientando su vida hacia otro, a no ser
hacia un amigo; porque esto es de esclavos, y por eso todos los
aduladores son serviles vy los de baja condiciéon son aduladores.
Tampoco es propenso a la admiracién, porque nada es grande
para él. Ni rencoroso, pues no es propio del magnanimo guardar
las cosas en la memoria, especialmente malas, sino mas bien
pasarlas por alto. Tampoco es murmurador, pues no hablara ni
de si mismo ni de otro; pues le tiene sin cuidado que le
alaben o que critiquen a los demads; por otra parte no es
propenso a tributar alabanzas, y, por lo mismo, no habla
tampoco mal ni aun de sus enemigos, a no ser para injuriarlos.
Tratandose de las cosas necesarias y pequefias es el menos
propenso a lamentarse a pedir, pues es propio de un hombre
serio tener esta actitud respecto de esas cosas. Y es hombre que
preferia poseer cosas hermosas e improductivas mejor que
productivas y utiles, porque las primeras se bastan a si mismas.
Loz movimientos sosegados parecen propios del magnanimo, y
una voz grave y un modo de hablar reposado; no es, en efecto,
apresurado el que se afana por pocas cosas, ni vehemente aquel
a quien nada parece grande, y éstas son las causas de la voz
aguda y de la rapidez.

Tal es, pues, el magnanimo. El que peca por defecto es
pusildnime, y el que peca por exceso, vanidoso. Ahora bien,
tampoco a éstos se los considera malos, pues no hacen mal a
nadie, sino equivocados. Efectivamente, el pusildnime, siendo
digno de cosas buenas, se priva a si mismo de lo que merece ,vy
parece tener algun vicio por el hecho de que no se cree a si
mismo digno de esos bienes y no se conoce a si mismo pues
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desearia aquello de que es digno, yva que es bueno. Estos no
parece ciertamente necios, sino mas bien retraidos. Pero tal
opinion parecen ciertamente necios, sino mas bien retraidos. Pero
tal opinion ademas hacerlo peores: todos los hombres, en
efecto, aspiran a lo que es conforme a sus merecimientos, v ellos
se apartan incluso de las acciones y ocupaciones nobles por
creerse indignos de ellas, e igualmente de los bienes exteriores.
Por otra parte, los vanidosos son necios y no se conocen a si
mismos, y esto es manifiesto; en efecto, sin ser dignos de ello
acometen empresas honrosas y después hacen mal papel. Se
adornan con ropas, aderezos y cosas tales y quieren que los
éxitos que la suerte les depara sean conocidos de todos, y
hablan de ellos para ser por ellos honrados. Pero la
pusilanimidad es mads contraria a la magnanimidad que la
vanidad, pues es a la vez mas frecuente y peor.

La magnanimidad, pues, tiene por objeto los grandes
honores, como se ha dicho.

Etica a Nicamaco, libro 1V.

ANALISIS DE LA DISPOSICION
DEL ALMA RACIONAL

2. Tres cosas son en el alma las que rigen la accion y la
verdad: la sensacién, el entendimiento y el deseo. De ellis la
sensacién no es principio de accién alguna, y esto resulwa claro
por el hecho de que los animales tienen sensacion, pero no
participan de accién. Lo que que en el pensamiento son la
afirmacion y la negacion, son en el deseo la persecucién y la
huida ; de modo que, puesto que la virtud moral es una
disposicién relativa a la eleccion y la elecciéon esun deseo
deliberado, el razonamiento tiene que ser verdadero y el deseo
recto para que la eleccién sea buena, y tiene que ser lo mismo lo
que la razén diga y lo que el deseo persiga. Esta clase de
entendimiento y de verdad es practica. Delentendimiento
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teorético y no practico ni creador, el bien y el mal son,
respectivamente, la verdad y la falsedad (pues en esto consiste la
operacién de todo lo intelectual), mientras que el bien de la
parte intelectual pero practica es la verdad que esta de acuerdo
con el deseo recto.

El principio de la accion —aquello de donde parte el
movimiento, no el fin gue persigue— eslaeleccién, y el de la
eleccién el deseo y la eleccién orientada a un fin. Por eso ni sin
entendimiento y reflexién, ni sin disposiciébn moral hay
eleccién, La reflexion de por si no pone nada en movimiento,
sino la reflexién orientadaaun finy practica; ésta, en efecto,
gobierna incluso al entendimiento creador, porque todo el que
hace una cosa, la hace con vista a algo, y la cosa hecha no es fin
absolutamente hablando (si bien es un fin relativo y de algo),
sino la acciébn misma, porque es el hacer bien las cosas lo que es
fin, vy eso es el objeto del deseo. Por eso la eleccion es o
inteligencia deseosa o deseo inteligente, y esta clase de principio
es el hombre. Nada que haya ocurrido ya es objeto de eleccion,
por ejemplo, nadie elige que Troya haya sido saqueada; porque
tampoco se delibera sobre lo pasado, sino sobre lo futuro y
posible, y lo pasado no puede no haber ocurrido. por eso dice
bien Agatén:

“De esto solo se ve privado hasta Dios:
de poder hacer que no se haya producido lo que ya est4
hecho”.

La operacion de las dos partes intelectivas es, por
consiguiente, la verdad; por tanto, las disposiciones que mas
favorezcan en unay en otra la realizacién de la verdad, ésas seran
las virtudes de ambas.

3. Empecemos, pues, por el principio y volvamos a hablar de
ellas. Demos por sentado que aquéllas por las cuales el alma rea-
liza la verdad mediante la afirmacién o la negacién son la técnica
o arte, la ciencia, la prudencia, la sabiduria y el intelecto; con
la suposicion, en efecto, y con la opinién, puede engafiar-
se. Qué es la ciencia (epistémé), resulta claro de estas
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consideraciones—si hemos de proceder con exactitud y no
dejarnos guiar por semejanzas—: todos pensamos que aquello
de que tenemos ciencia no puede ser de otra manera; de lo que
puede ser de otra manera, cuando tiene lugar fuera del alcance
de nuestra observacion, no sabemos si es o no. Por consiguiente,
lo que es objeto de ciencia es necesario. Luego es eterno, ya que
todo lo que es absolutamente necesario es eterno, y lo eterno,
ingénito e imperecedero. Ademas, toda ciencia parece ser
susceptible de ser ensefiada, y todo lo que es objeto de ella, de
ser aprendido. Y toda ensefianza parte de lo ya conocido, como
decimos también en los Analiticos, unas veces por induccién y
otras por silogismo. La induccién es principio incluso de lo
universal, mientras que el silogismo parte de lo universal. Hay,
por consiguiente, principios de los que parte el silogismo que no
se alcanzan mediante el silogismo; luego se obtienen por
induccién. Por tanto la ciencia es una disposicién demostrativa,
con todas las demds determinaciones que afiadimos a ésta en los
Analiticos; en efecto, cuando uno tiene de alguna manera
sequridad sobre algo y le son conocidos sus principios, sabe
cientificamente; porque si no los conoce mejor que la
conclusion, tendra ciencia sélo por accidente. Quede, pues,
definida la ciencia de esta manera.

4.  Entre las cosas que pueden ser de otra manera estan lo que
es objeto de produccién y lo que es objeto de accion o
actuacién, y una cosa es la produccién y otra la accién
(podemos remitirnos a proposito de ellas incluso a los tratados
exotéricos); de modo que también la disposicidn ra-.onal
apropiada para la accién es cosa distinta de la disposicion
racional para la produccién. Por tanto, tampoco se
incluyen la una a la otra; en efecto, ni la accién es produccién,
ni la produccién es accién. Ahora bien, puesto que la
construccion es una técnica y es precisamente una disposicion
racional para la produccién, y no hay técnica alguna que no sea
una disposicién racional para la produccion ni disposicién
alguna de esta clase que no sea una técnica, seran lo mismo la
técnica y la disposiciéon productiva acompaiiada de la razéon
verdadera. Toda técnica (téchné) versa sobre el llegar a ser, y sobre
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el idear y considerar como puede producirse o llegar a ser algo de
lo que es susceptible tanto de ser como de no ser y cuyo
principio estd en el que lo produce y no en lo producido. En
efecto, la técnica no tiene que ver ni con las cosas que son o se
producen necesariamente, ni con las que son o se producen de
una manera natural, porque estas cosas tienen su principio en si
mismas. Como produccién y accién son cosas distintas, la
técnica o arte tiene que referirse a la produccion, no a la accion.
Y en cierto modo el azar y el arte tienen el mismo objeto, como
dice Agaton: “El arte ama el azar, y el azar al arte”. El arte o
técnica es, pues, como queda dicho, una disposicion productiva
acompanada de razon verdadera, y la falta de arte, por el
contrario, una disposicion productiva acompanada de razén
falsa, relativas a lo que pueda ser de otra manera.

5. Encuanto ala prudencia (phronesis) podemos comprender su
naturaleza considerando a qué hombres llamamos prudentes. Pues
bien, parece propio del hombre prudente el poder discurrir bien
sobre lo que es bueno y conveniente para €l mismo, no en un
sentido parcial, por ejemplo, para la salud, para la fuerza, sino
para vivir bien en general. Sefial de ello es que incluso en un
sentido determinado los llamamos prudentescuando razonan
bien con vistas a algun fin bueno de los que no son objeto de
ningun arte. De modo que también, en términos generales, es
prudente el hombre reflexivo. Pero nadie reflexiona o delibera
sobre lo que no puede ser de otra manera, ni sobre lo que no
puede hacer. De suerte que, si toda ciencia va acompafiada de
demostraciéon, y no hay demostracion de las cosas cuyos
principios pueden ser de otra manera (porque todas ellas pueden
también ser de otra manera), y asimismo tampoco es posible
deliberar sobre lo que es necesariamente, la prudencia no podia
ser ciencia ni arte o técnica; ciencia, porque la acciéon o
actuacion puede ser de otra manera; arte, porque la accion y la
produccion son de distinto género. Tiene que ser, por tanto, una
disposicion racional verdadera y practica respecto de lo que es
bueno y malo para el hombre. Porque el fin de la produccién es
distinto de ella, pero el de la accién (Praxis) no puede serlo: la
buena actuacion misma es fin. Por eso pensamos que Pericles y
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los que son como él son prudentes porque pueden ver lo que es
bueno para ellos y para los hombres, y pensamos que ésta es una
cualidad propia de los administradores y de los politicos; de ahi
también que demos a la continencia el nombre de Sophrosyne,
porque salvaguarda la prudencia. Y lo que salvaguarda es la clase
de juicio a que nos hemos referido; porque el placer y el dolor
no destruyen ni perturban toda clase de juicio, por ejemplo , €l
de si los dangulos del triangulo valen o no dos rectos, sino los
practicos, que se refieren a la actuacion. En efecto, los
principios de la acciéon son los fines por los cuales se obra; pero
el hombre corrompido por el placer o el dolor pierde la
percepcion clara del principio, v ya no ve la necesidad de
elegirlo todo y hacerlo todo con vistas a tal fin o por tal causa:
el vicio destruye el principio. De modo que, necesariamente, la
prudencia es una disposicion racional verdadera y practica
respecto de lo que es bueno para el hombre.

Ademas, mientras existe una excelencia del arte, no la hay
de la prudencia, y en el arte el que yerra voluntariamente es
preferible, pero tratandose de la prudencia no, como tampoco
tratandose de las virtudes. Es claro, por tanto, que la prudencia
es una virtud y no un arte. Y siendo dos las partes racionales del
alma, sera la virtud de una de ellas, de la que forma opiniones,
pues ranto la opinién como la prudencia tienen por objeto lo
que puede ser de otra manera. Pero es exclusivamente una
disposicién racional, y sefial de ello es que una disposiciér asi
puede olvidarse, y la prudencia, no.

Puesto que la ciencia es un juicio sobre lo universal y lo
que es necesariamente, y hay unos principios de lo demostrable
y de toda ciencia (porque la ciencia es racional), el principio de
lo cientifico no puede ser objeto de ciencia, ni de técnica o arte,
ni de prudencia; porque lo cientifico es demostrable, y la
técnica v la prudencia versa sobre lo que puede ser de otra
manera. Tampoco son objeto de sabiduria, pues es propio del
sabio usar de la demostracién a propésito de algunas cosas. Si,
por tanto, las formas de conocimiento mediante las cuales
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alcanzamos la verdad y nunca nos engafiamos sobre lo que no
puede, o puede ser de otra manera, son la ciencia, la prudencia,
la sabiduria v el intelecto, y tres de ellas (es decir, la ciencia, la
prudencia y la sabiduria) no pueden tener por objeto los
principios, forzosamente seran objeto del intelecto.

La sabiduria (Sophia) la atribuimos en las artes a los mas
consumados en ellas, por ejemplo, a Fidias como escultor y a
Policleto como creador de estatuas, no indicando con ello sino
que la sabiduria es la excelencia de un arte. Pensamos de
algunos hombres que son sabios en general y no en un sentido
parcial o determinado, como dice Homero en el Margites:

““Ni cavador le hicieron los dioses ni labrador
ni sabio en ninguna otra cosa’’.

De modo que es evidente que la sabiduria es el mas
perfecto de los modos de conocimiento. El sabio, por
consiguiente, no so6lo debe conocer lo que deriva de los
principios, sino poseer ademas la verdad sobre los principios. De
suerte que la sabiduria sera intelecto y ciencia, por asi decirlo,
la ciencia capital de los objetos mas estimados. Scria absurdo
considerar la politica, o la prudencia, como la mas excelente si
el hombre no es lo mejor del mundo. Y si lo sano y lo bueno
son distintos para los hombres y para los peces, pero lo blanco y
lo recto son siempre lo mismo, todos admitiran que lo sabio es
siempre lo mismo, pero lo prudente varia; efectivamente, se
llama prudente el que puede examinar bien todo lo que se
refiere a si mismoy eso es lo que se confiara a la prudencia. Por
eso también se dice que son prudentes algunos animales,
aquellos que parecen tener cierta facultad de previsién para su
propia vida. Es evidente también que no pueden la sabiduria y
la politica ser lo mismo, pues si se llama sabiduria al
conocimiento de lo que es 1util para uno mismo, habra muchas
sabidurias, porque no habra una sola acerca de lo que es bueno
para todos los animales, sino una diferente para cada uno, lo
mismo que no hay una sola medicina para todos. Y lo mismo dz
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para el caso que el hombre sea el mas excelente de todos los
animales, porque también hay otras cosas de naturaleza mucho
mas divina que la del hombre, como es evidentisimo por las que
constituyen el mundo. De lo dicho resulta claro que la sabiduria
es ciencia e intelecto de lo que es mas excelente por naturaleza.
Por eso de Anaxagoras, de Tales y de los hombres como ellos,
dice la gente que son sabios, no prudentes, porque ve que
desconocen su propia conveniencia, y dice de ellos que saben
cosas extraordinarias, admirables, dificiles y divinas, pero
inutiles, porque no buscan los bienes humanos. La prudencia, en
cambio, tiene por objeto lo humano y aquello sobre lo que se
puede deliberar; en efecto, afirmamos que la operacién del
prudente consiste sobre todo en deliberar bien, y nadie delibera
sobre lo que no puede ser de otra manera, ni sobre lo que no
tiene un fin, y éste consistente en un bien practico. El que
delibera bien absolutamente hablando es el que se propone
como blanco de sus calculos la consecucion del mayor bien
practico para el hombre. Tampoco versa la prudencia
exclusivamente sobre lo universal, sino que tiene que conocer
también lo particular, porque es practica y la accién tiene que
ver con lo particular. Por esta razon también algunos, sin saber,
son mas practicos que otros que saben, sobre todo los que
tienen experiencia; asi si uno sabe que las carnes ligeras son
digestivas y sanas, pero no sabe cuales son ligeras, no producira
la salud, sino mas bien el que sepa que las carnes de ave son
ligeras y sanas. La prudencia es practica, de modo que se deben
poseer ambas, o preferentemente la prudencia. Pero también
por lo que a ella se refiere deberia haber una fundamentacion.
8. La politica y la prudencia coinciden en cuantcsz la
disposicién, pero, sin embargo, su ausencia no es la misma.
Cuando la prudencia se aplica a la ciudad, la que es, por asi
decirlo, fundamental es la prudencia legislativa, y la que por asi
decirlo tiene por objeto lo particular, lleva el nombre comun,
politica. Esta es practica y deliberativa; en efecto, el decreto es
lo practico en extremo; por eso solo de los que se ocupan en
ésta se dice que hacen politica, pues ellos son los Uinicos que
actian a la manera de los obreros manuales.
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Pero la prudencia parece referirse sobre todo a uno mismo
y al individuo, v ésta es la forma que lleva el nombre comun,
prudencia; las demas se llaman economia, legislacion y politica,
va deliberativa, ya judicial. Habria, por tanto, una forma de
conocimiento consistente en saber lo que a uno le interesa
(aunque es muy diferente), y parece que el que sabe lo que le
concierne y actiia en consecuencia es prudente, mientras que a
los politicos se los considera entrometidos. Por eso dice
Euripides:

¢Como iba yo a ser prudente, yo que sin dificultad habria
podido,

contando como uno de tantos en el ejército,

tener una parte como la de los demas?

Porque los que sobresalen y actian mas que los otros...

Buscan, pues, los prudentes su propio bien, y se piensa que
es eso lo que debe hacerse. De esta opinion ha venido el que se
considere prudentes a ésos precisamente. Sin embargo, quiza no
es posible el bien de uno mismo sin administracion doméstica y
sin régimen politico. Ademas no es claro cémo debe uno
gobernar lo suyo, v hay que considerarlo. Sefial de lo dicho es
que los jovenes pueden ser geometras y matematicos y sabios en
cosas de esa naturaleza, en cambio no parece que puedan ser
prudentes. La causa de ello es que la prudencia tiene por objeto
también lo particular, con lo que llega uno a familiarizarse por
la experiencia, y el joven no tiene experiencia porque es la
cantidad de tiempo lo que produce la experiencia. Uno podria
preguntarse también por qué un nifio puede indudablemente
ser matematico y no sabio, ni fisico. ;No sera porque los
objetos matematicos son el resultado de una abstraccién
mientras que los principios de los otros proceden de la
experiencia, y de cosas asi los jovenes hablan sin conviccion,
mientras que les es patente el ser de los primeros?

Ademds en la deliberaciéon se puede errar respecto de lo
universal o respecto de lo particular: en que todas las aguas
gordas son malas, 0 en que esta agua es gorda.
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Que la prudencia no es ciencia, es evidente. En efecto, se
refiere a lo mas particular, como se ha dicho, porque lo practico
es de esa naturaleza. Se opone, por tanto, al intelecto, ya que el
intelecto tiene por objeto los principios o limites de los cuales
no hay razonamiento, y la prudencia se refiere al otro extremo,
a lo mas particular, de lo cual no hay ciencia, sino percepcion
sensible, no la de las propiedades, sino una semejante a aquélla
por la cual vemos que este objeto particular es un triangulo; en
efecto, también aqui hay un limite. Pero la iltima mencionada
es mas bien percepcién que prudencia; ésta es de otra especie.

(Etica a Nicomaco, libro V1)

SOBRE LA AMISTAD

1. Después de esto podriamos continuar tratando de la amis-
tad: es, en efecto, una virtud, o va acompanada de virtud, y, ade-
mas, eslo mas necesario para la vida. Sin amigos nadie querria vi-
vir, aun cuando poseyera todoslos demas bienes; hasta los ricos
y los que tienen cargos y poder parecen tener necesidad sobre to-
do de amigos; porque ;de qué sirve esa clase de prosperidad si se
la priva de la facultad de hacer bien, que se ejerce preferentemente
y del modo mds laudable respecto de los amigos? ;O cémo
podria tal prosperidad guardarse y preservarse sin amigos?
Porque cuanto mayor es, tanto mas peligra. En la pobreza y en
los demds infortunios se considera a los amigos como el nico
refugio. Los jovenes los necesitan para evitar el error; los viejos
para su asistencia y como una ayuda que supla las menquas que
la debilidad pone a su actividad; los que estan en la flor de la
vida, para las acciones nobles: ‘‘dos marchando juntos”, asi, en
efecto, estan mds capacitados para pensar y actuar, Parece darse
de un modo natural en el padre para con el hijo, y el hijo para
con el padre, no solo entre los hombres, sino entre las aves, y en
la mayoria de los animales, y entre los miembros de una misma
raza, sobre todo entre los hombres; por eso alabamos a los que
aman a sus semejantes. Puede verse en los viajes cuan familiar y
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amigo es todo hombre para el hombre. Parece ademds que la
amistad mantiene unidas a las ciudades, y que los legisladores
consagran mas esfuerzos a ella que a la justicia: en efecto, la
concordia parece ser algo semejante a la amistad, y esaellaalo
que mas aspiran, mientras que lo que con mas empefio procuran
expulsar es la discordia, que es enemistad. Y cuando los
hombres son amigos, ninguna necesidad hay de justicia,
mientras que aun siendo justos necesitan ademas de la amistad,
y parece que son los justos los que son mds capaces de amistad.

Pero la amistad no es sbélo algo necesario, sino algo
hermoso. Efectivamente, alabamos a los que aman a sus amigos,
y el tener muchos amigos se consideran como una de las cosas
mejores, v hasta identificamos en nuestra opinién hombres
buenos y amigos.

Por otro lado, se discute no poco sobre ella. Unos la
consideran como una especie de semejanza, y que los que son
semejantes se hacen amigos, y por eso se dice ‘‘tal para cual”,
“cada oveja con su pareja’’, etcétera. Otros, por el contrario,
afirman que todos los que se parecen se conducen entre si como
“alfarero con alfarero”. Y, a propésito de estos mismos, se
hacen investigaciones mads elevadas y cientificas, y asi dice
Euripides que la tierra reseca ama la lluvia, y que el majestuoso
cielo henchido de lluvia ama caer en la tierra; y Heraclito que lo
opuesto es lo que conviene, y que la armonia mas hermosa es la
producida por tonos diferentes, y que todo nace de la discordia;
y, al contrario que éstos, Empédocles, entre otros, dice que lo
semejante aspira a lo semejante. Pero dejemos los problemas
fisicos (que no son propios del presente estudio), vy
consideremos, en cambio, los humanos, relacionados con el
caracter y con los sentimientos, por ejemplo, si la amistad se da
en todos o no es posible que los malos sean amigos, y si la
amistad tiene una sola forma o varias. Los que piensan que tiene
una sola porque admite el mds y el menos, se fian de una
indicacion insuficiente, pues también cosas de distinta especie

son susceptibles del mas y el menos. Pero sobre esto ya hemos
hablado antes.

380



2. Quiza se aclararia la cuestion de las clases de amistad una
vez conocido el objeto de ella. Parece, en efecto, que no todo
puede ser objeto de predileccién, sino solo lo que es amable, y
que esto es 0 bueno o agradable o 1util. Podria pensarse también
que es util aquello mediante lo cual se produce un bien o un
placer, de modo que lo amable seria entonces lo bueno y lo
agradable como fines. Ahora bien, ;aman los hombres lo bueno,
o lo que es bueno para ellos? Porque a veces estas dos cosas
estan en desacuerdo. Y lo mismo respecto de lo agradable.
Parece que cada uno ama lo que es bueno para él, y que si bien,
absolutamente hablando, el bien es amable, para cada uno lo esel
bien de cada uno, y cada uno ama, no lo que es bueno para él,
sino lo que se lo parece. Pero esto da lo mismo; lo amable sera
lo que parece amable. Siendo tres las causas por las que los
hombres aman, no empleamos el nombre de amistad cuando se
trata de la aficién a cosas inanimadas, porque entonces no hay
reciprocidad, ni se desea el bien del objeto (seria ridiculo, en
efecto, desear el bien del vino; todo lo mas, se desea que se
conserve, para tenerlo); en cambio, decimos que debe desearse
el bien del amigo por el amigo mismo. De los que asi desean el
bien de otro, decimos que son benévolos si de la parte del otro
no se produce el mismo sentimiento, pues cuando la
benevolencia es reciproca decimos que es amistad. ;O debemos
afiadir: “y cuando no pasa inadvertida’? Porque muchos tienen
buena voluntad respecto de personas a las que no han visto pero
de quienes creen que son buenas o utiles, y el mismo
sentimiento puede tener alguna de esas personas por ellos; por
tanto, éstos tienen evidentemente buena voluntad los unos
respecto de los otros, pero ;como podria llamarselos amigos
cuando desconocen la disposicion de los otros para con ellos?
Es preciso, por tanto, que haya benevolencia reciproca, y que
cada uno desee el bien del otro sin que esto les sea desconocido,
y por una de las razones mencionadas.

3. Ahora bien, estas razones son especificamente diferentes,
luego también lo seran los afectos y las amistades. Son, por
tanto, tres las especies de amistad, en numero igual al de las
cosas dignas de afecto. En cada una se da la reciprocidad no
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desconocida, vy los que estin animados de mutuos sentimientos
de amistad quieren el bien los unos de los otros en la forma
correspondiente al modo como se quiera. Asi los que se quieren
por interés no se quieren por si mismos, sino en la medida en
que se benefician algo los uno de los otros. Igualmente los que
se quieren por el placer: las personas frivolas no tienen afecto a
otros porque sean de una indole determinada, sino porque les
resultan agradables. Por tanto, en los que se quieren por interés,
el carifio obedece al propio bien de ellos, v en los que se quieren
por el placer, a su propio gusto, y no por el modo de ser del
amigo, sino porque les es util o agradable. Estas amistades lo
son, por tanto, por accidente, puesto que no se quiere el amigo
por ser quien es, sino porque procura en un caso utilidad y en
otro placer. Tales amistades son, por eso, faciles de disolver si
los amigos no permanecen los mismos; cuando ya no son utiles
o agradables el uno para el otro, dejan de quererse. Tampoco lo
util permanece idéntico, sino que unas veces es una cosa y otras,
otra; luego desaparecida la causa por la que eran amigos, se
disuelve también la amistad que solo tenia aquel fin. Esta clase
de amistad parece darse sobre todo en los viejos (porque a esa
edad ya no se busca lo agradable, sino lo 1til), y en los hombres
maduros y jovenes que buscan su conveniencia. Tales amigos no
suelen convivir mucho, pues en ocasiones ni siquiera se son
mutuamente agradables; tampoco necesitan de ese trato si no le
son utiles; pués so6lo son gratos el uno al otro en la medida en
que tienen esperanzas de beneficio. En esta clase de amistad suele
incluirse la hospitalidad entre extranjeros. En cambio, la amistad
de los jovenes parece tener por causa el placer; éstos viven, en
efecto, de acuerdo con el sentimiento, y persiquen sobre todo lo
que les es agradable y lo presente; pero al avanzar en edad, las
cosas que les resultan agradables son también otras. Por eso los
jovenes se hacen amigos y dejan de serlo con facilidad, ya que la
amistad cambia con el placer vy esta clase de placer cambia facil-
mente. También son los jovenes amorosos, pues la mayor parte del
amor sigue la pasion y persigue el placer; por eso tan pronto
quieren como dejan de querer, cambiando muchas veces en un
mismo dia. Pero éstos si quieren pasar el tiempo juntos v
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convivir, porque es asi como alcanzan el objeto de su amistad.

Pero la amistad perfecta es la de los hombres buenos e
iguales en virtud; porque éstos quieren el bien el uno del otro en
cuanto son buenos, y son buenosen si mismos; y los que quieren
el bien de sus amigos por causa de éstos, son los mejores amiqos,
puesto que es por su propia indole por lo que tienen esos
sentimientos y no por accidente; de modo que su amistad
permanece mientras son buenos, y la virtud es una cosa
permanente. Cada uno de ellos es bueno absolutamente
hablando y bueno para su amigo, pues los buenos no sélo son
buenos en sentido absoluto, sino también utilesel uno para el
otro; y asimismo agradables, pues los buenos son a la vez
agradables absolutamente y agradables los unos para los otros;
porque para todo hombre son agradables las actividades propias
y las semejantes a ellas, y los buenos tienen las mismas activida-
des o parecidas. Es razonable que una amistad asi sea permanen-
te: reune, en efecto, en si todas las condiciones que deben tener
los amigos: toda amistad es por causa de algin bien o placer, ya
absoluto ya para el que ama; y se apoya en alguna semejanza;
pues bien, en ésta se dan todas las condiciones dicha por la
indole misma de los amigos, pues, ademas de la semejanza en las
otras cosas, lo que es absolutamente bueno es también
absolutamente agradable, y eso es lo amable en el mas alto
grado; por tanto, el afecto y la amistad alcanzan en ellos el mas
alto grado y excelencia.

Es natural, sin embargo, que tales amistades sean raras,
porque los hombres asi son pocos. Ademas, requieren tiempo y
trato, porque, como dice el refran, no es posible conocerse unos
a otros antes de haber consumido juntos la sal proverbial, ni
tampoco aceptarse mutuamente como amigos ni serlo hasta que
cada uno se ha mostrado al otro como digno de afectc y
confianza. Los que se apresuran a cambiar entre si pruebas de
amistad quieren, sin duda ser amigos, pero no lo son, a no ser
que ademds sean dignos de afecto y tengan conciencia de ello;
porque el deseo de amistad surge rapidamente, pero la amistad

no.
(Etica a Nicomaco, libro VIII)
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EN TORNO A LA ESENCIA DEL PLACER

4, Qué es el placer vy de qué naturaleza son cuestiones
que estardn mas claras si volvemos a tomarlas desde el
principio. La visibn pareceseren cualquier momento,
perfecta: no carece, en efecto, de nada que, producién-
se después, perfeccione su forma. En esto se le parece el placer,
que es también un todo completo, y en ningin mo-
mento podria tomarse un placer tal que, prolongdndose en el
tiempo, se perfeccionase en cuanto a su forma. Por eso el placer
no es movimiento, ya que todo movimiento transcurre en el
tiempo y tiende a un fin, por ejemplo, la edificacion, y es
perfecto cuando ha alcanzado el fin a que tendia, es decir, en la
totalidad del tiempo o en ese momento determinado. En sus
partes, y en el tiempo que éstas duran, todos son imperfectos, y
distintos en forma del movimiento total, y unos movimientos
parciales de los otros. Asi la colocacion de las piedras es distinta
de la estriacion de la columna, y ambas cosas lo son de la
construcciéon del templo, y la construccién del templo es
completa (pues no le falta nada para el fin propuesto), pero la
colocacion de los cimientos o la de los triglifos es incompleta,
porque una y otra son parciales. Por eso son especificamente
diferentes, y no es posible, en un tiempo cualquiera, encontrar
un movimiento perfecto en cuanto a la forma, a no ser en la
totaliciad del tiempo. Lo mismo si se trata de la marcha y de los
demds movimientos. Pues si la traslaciéon es un movimiento de
un lugar a otro, hay también diferentes formas de traslacion: el
vuelo, la marcha, el salto, etc. Y no sélo de ella, sino de la
misma marcha, porque el de déonde y el a donde no son los
mismos en el estadio entero que en una parte de él, ni en una
parte que en otra, ni es lo mismo pasar esta raya que aquélla,
pues no se atraviesa meramente una raya, sino una raya que esta
enunlugar, y ésta en distinto lugar que aquélla. Del movimiento
hemos hablado con todo rigor en otro lugar, y parece que no
hay movimiento completo en un tiempo cualquiera, sino que los
movimientos, muchos en niimero, son incompletos y diferentes
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en forma puesto que el de dénde y el a donde es lo que da a
cada uno su forma, es evidente, por tanto, que el placer y el
movimiento tienen que ser, cosas distintas la una de la otra, y
que el placer es del nimero de las cosas enteras y completas. Lo
mismo podria deducirse también del hecho de que no es posible
moverse sino en el tiempo, pero si es posible gozar, porque lo
que tiene lugar en el momento presente es un todo.

De estas consideraciones resulta claro también que no
tienen razon los que dicen que el placer es un movimiento o una
generacion, pues éstos no pueden atribuirse a todas las cosas,
sino solo a las divisible y que no son un todo; en efecto, ni hay
generacién de la vision, ni del punto ni de la unidad ni de
ninguna de estas cosas hay movimiento ni génesis; luego
tampoco los hay del placer, porque es un todo.

Puesto que todo sentido actua con relaciéon a su objeto, v
lo hace perfectamente el que estd bien dispuesto hacia lo mas
excelente que por él puede ser percibido (en esto
principalmente parece consistir, en efecto, la actividad perfecta,
y lo mismo de decir que es ella la que actia o el 6rgano en que se
da), en cada sentido sera la mejor la actividad del 6rgano que esté
mejor dispuesto respecto de los mas excelente que cae bajo su
radio de accion, y esta actividad serd a la vez la mds perfecta y la
mas agradable. Pues si bien toda actividad va acompafiada de
placer, e igualmente todo pensamiento y contemplacién, es mas
agradable la mas perfecta, y es la mas perfecta la del 6rgano bien
dispuesto respecto de lo mejor que cae bajo su radio de accion,
y el placer perfecciona la actividad. Pero no la perfecciona el
placer de la misma manera que la unién de sentido y objeto
sensible, ambos buenos, como tampoco la salud y el médico son
del mismo modo causa del estar sano. (Que con toda sensacién
se produce placer, es evidente —de vistas y sonidos decimos, en
efecto, que son agradables— y es evidente también que el mas~
alto grado de placer se produce cuando el sentido es mas
excelente y actlia respecto de un objeto semejante; siendo tales
el elemento activo y el pasivo.) El placer perfecciona la
actividad, no como la disposicién que le es inherente, sino como
cierta consumacion a que ella misma conduce, como la juventud
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a la flor de la vida. Por consiguiente, siempre que lo que se
piensa o lo que se percibe por los sentidos sea como debe, v lo
sea igualmente la facultad que juzga o contempla, se daréenla
actividad el placer; porque siendo el agente v el paciente
semejantes, y estando dispuesto el uno hacia el otro de la misma
manera, se produce naturalmente el mismo efecto.

.Como, entonces, nadie esta gozando continuamente? ;Es
que nos cansamos? Efectivamente, todas las facultades
humanas son incapaces de estar en continua actividad. Por
consiguiente, tampoco entonces se produce placer, ya que el
placer sigue a la actividad. Por la misma razon algunas cosas nos
deleitan cuando son nuevas, y después no tanto, porque al
principio la mente se halla excitada y ejerce una actividad
intensa en relacién con ellas, como los que fijan la vista en algo,
v despues la actividad ya no es la misma sino descuidada, y por
eso el placer se desvanece.

Podria pensarse que todos aspiran al placer porque todos
desean vivir; pues la vida es una actividad, y cada uno se ejercita
en y con aquello que mas ama: el musico oyendo melodias, el
estudioso ocupando su mente con los objetos de su
consideracién, v asi todos los demds, y como el placer
perfecciona las actividades, perfecciona también la vida, que
todos desean. Es razonable, por tanto, que aspiren también al
placer, puesto que perfecciona la vida de cada uno, que le es
apetecible. Dejemos por ahora la cuestion de si apetecemos la
vida por causa del placer o el placer por causa de la vida. Ambas
cosas, en verdad, parecen encontrarse unidas y no admitir

separacion, ya que sin actividad no hay placer, vy el placer
perfecciona toda actividad.
(Etica a Nicomaco, libro X).

LA ESENCIA DE LA FELICIDAD

7. Si la felicidad es una actividad conforme a la virtud, es
razonable que sea conforme a la virtud mas excelente, y ésta

386



L]

sera la virtud de lo mejor que hay en el hombre. Sea, pues, el
entendimiento o sea alguna otra cosa lo que por naturaleza
parece mandar y dirigir y poseer inteleccion de las cosas bellas y
divinas, siendo divino ello mismo o lo mds divino que hay en
nosotros, su actividad de acuerdo con la virtud que le es propia
sera la felicidad perfecta. Que es una actividad contemplativa,
ya lo hemos dicho.

Esto parece estar de acuerdo con lo que antes dijimos y
con la verdad. En efecto, esta actividad es la mas excelente
(pues también lo es el entendimiento entre todo lo que hay
entre nosotros, y entre las cosas cognoscibles, las que son objeto
del entendimiento); ademas, es la mds continua, pues podemos
contemplar continuamente mas que hacer cualquier otra cosa. Y
pensamos que el placer debe hallarse mezclado en la felicidad, y
la actividad que se refiere a la sabiduria es, de comun acuerdo,
la mas agradable de las actividades conforme a la virtud; se
considera, al menos, que la filosofia encierra placeres admirables
por su pureza y por su firmeza, y es logico que la existencia de
los que saben sean mas agradable que la de los que buscan.
Ademas la suficiencia o autarquia de que hablamos se dara
sobre todo en la actividad contemplativa; en efecto, el sabio v el
justo necesitan, como los demas, de las cosas necesarias para la
vida; pero, una vez provistos suficientemente de ellas, el justo
necesita personas respecto de las cuales y con las cuales
practicar la justicia, y lo mismo el hombre moderado, el valiente
vy todos los demads; mientras que el sabio, aun estando solo,
puede practicar la contemplacion, y cuanto mas sabio sea mas;
quiza lo hace mejor si tiene quienes se entreguen con él a la
misma actividad; pero, con todo, es el que mas se basta a si
mismo. Pareceria que solo esta actividad se ama por si misma,
pues nada se saca de ella aparte de la contemplacién, mientras
que de las actividades practicas obtenemos siempre algo, mas o
menos, aparte de la accion misma. Se piensa también que la
felicidad requiere ocio, pues trabajamos para tener ocio, y
hacemos la guerra para tener paz. Pues bien, la actividad de las
virtudes practicas se ejercita en la politica o en la guerra, y las
acciones relacionadas con éstas se consideran desprovistas de

387



ocio; las querreras, por completo (pues nadie elige el guerrear
por el guerrear mismo, ni procura la guerra: pareceria, en
efecto, un asesino consumado el que hiciera de sus amigos
enemigos para que hubiera batallas y matanzas); pero también
carece de ocio la actividad del politico, y produce, aparte de ella
misma, poderes y honores, o la felicidad para el que la ejerce y
para sus conciudadanos, que es distinta de la actividad politica,
vy que evidentemente buscamos como distinta de ella. Si, pues,
entre las acciones virtuosas son las primeras en gloria y grandeza
las politicas y gquerreras, y éstas carecen de ocio y aspiran a
algin fin v no se eligen por si mismas, mientras que la actividad
de la mente, que es contemplativa, parece superior en seriedad,
y no aspira a ningun fin distinto de si misma, y tener su placer
propio (que aumenta la actividad), y la autarquia, el ocio y la
ausencia de fatiga que pueden darse en el hombre y todas las
demas cosas que se atribuyen al hombre dichoso parecen ser
evidentemente las de esta actividad, ella sera la perfecta
felicidad del hombre, si ocupa el espacio entero de su vida,
porque en la felicidad no hay nada incompleto.

Tal vida, sin embargo, seria demasiado excelente para el
hombre. En cuanto hombre, en efecto, no vivira de esta manera,
sino en cuanto hay en él algo divino, y en la medida en que ese
algo es superior al compuesto humano, en esa medida lo es
también su actividad a la de la, otras virtudes. Si, por tanto, la
mente es divina respecto del hombre también la vida sequn ella
es divina respecto a la vida humana. Pero no hemos de tener,
como algunos nos aconsejan, pensamientos humanos puesto que
somos hombres, ni mortales puesto que somos mortales sino en
la medida de lo posible inmortalizarnos y hacer todo lo que esta
a nuestro alcance por vivir de acuerdo con lo mas excelente que
hay en nosotros; en efecto, aun cuando es pequefio en volumen,
excede con mucho a todo lo demds en potencia y dignidad.
Pareceria también que cada uno es ese elemento suyo
precisamente, si cada uno es lo principal y lo mejor que hay en
él; por consiguiente, seria absurdo no elegir la vida de uno
mismo sino la de otro. Lo que dijimos anteriormente viene a
propésito también ahora: lo que es propio de cada uno por
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naturaleza es también lo mas excelente y lo mds agradable para
cada uno; para el hombre lo serd, por tanto, la vida conforme a
la mente, ya que eso es primariamente el hombre. Esta vida sera
también, por consiguiente, la mas feliz.

(Etica a Nicémaco, libro X).
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CAPITULO

VII

EL SURGIMIENTO DE LA EPISTEME
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ZENON DE ELEA

Argumentos contra la pluralidad

w4l existe una pluralidad, las cosas seran también
grandes y pequefias; tan grandes como para poder
ser infinitas en tamafio y tan pequefias como para
no tener tamano alguno.

Si lo ente no tuviera tamafio, ni siquiera seria. Pues si se le
afiade a cualquier otro ente, no lo hace mds grande, ya que, al
no tener tamario alguno, no puede, con su adicion, aumentar su
tamano. Y asi lo afiadido no puede ser nada.

De la misma manera, es evidente que ni lo afadido ni lo
quitado son nada, si en la sustraccion, el ser al que se le detrae
no adviene en nada mas pequeiio y, si al anadirselo, no
aumenta.

Pero si es, es necesario que cada cosa tengaun cierto
tamano y espesor y que una parte diste de la otra. Y el mismo
razonamiento vale respecto a lo excedente. También esto tendra
un cierto tamafio y una parte de ello excedera. Y es lo mismo
decir esto una vez que irlo afirmandolo indefinidamente; pues
ninguna parte suya semejante sera la ltima ni una parte dejara
de tener relacion con la otra.

393



De manera que, si existe una pluralidad, es necesario que
las cosas sean pequefias v grandes; tan pequefias que no puedan
tener tamafno y tan grandes que sean infinitas.

(Simplicio, Fisica 141, y 139, B Frag. 1y 2)

Si existe una pluralidad, es necesario que las cosas sean
tantas (en nimero) cuantas son y no mas ni menos. Y si son
tantas cuantas son, deben ser limitadas.

Si existe una pluralidad, las cosas existentes son infinitas;
pues siempre hay otra cosa entre ellas, y otras, a su vez, entre
estas otras. Y asi, los seres existentes son infinitos.

(Simplicio, Fisica, 140,29, Frag. 3)

Como Eudemo... cuenta, Zendn... se esforzaba por
demostrar que es imposible que las cosas existentes sean una
pluralidad, arguyendo que no hay una unidad en ellas y que la
pluralidad es una suma de unidades.

(Simplicio, Fisica, 99,13)

Dicen que Zenén solia decir que, si se le llegara a explicar
qué es lo uno, seria él capaz de dar razon de las cosas existentes.

(Simplicio, Fisica, 97,12)

Argumentos contra el Movimiento

Cuatro son los arqumentos de Zendn sobre el movimiento
que crean dificultades a los que tratan de resolver los problemas
que plantean. El primero afirma la no existencia del movimiento
sobre la base de que el mévil debe llegar a la mitad del camino
antes de llegar al final...

El sequndo es el llamado de ““Aquiles” y consiste en lc
siguiente: el corredor mas lento no sera nunca adelantado por el
mads rapido; pues es necesario que antes lleque el perseguidor al
punto de donde partio el persequido, de modo que es preciso
que el mas lento vaya siempre algo delante. Este arqgumento es el
mismo que el que se basa en la biseccién, pero se diferencia de
él en que no divide en mitades el espacio sometido a sucesiva
consideracion.
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El tercero es el ya mencionado,i. e, que la flecha en
movimiento esta en reposo; ello resulta asi de la suposicion de
que el tiempo consta de momentos; si no se admite este
supuesto, no se sigue la conclusion.

El cuarto argumento es el relativo a dos filas de moviles,
iquales en numero y tamano, que se mueven en un estadio con
la misma velocidad v direccion contraria, partiendo los unos de
la meta y los otros del punto central del estadio. Cree que, en
este caso, la mitad del tiempo es igual al doble del mismo. El
error de su razonamiento estd en creer que un cuerpo emplea el
mismo tiempo en pasar, con la misma velocidad, a un cuerpo
movil que a un cuerpo del mismo tamafio en reposo; vy esto es
falso. Supongamos, por ejemplo (tal es el tenor de su
argumentacién), que A, A... son los cuerpos de igual tamafo en
reposo, B, B... los cuerpos iguales en niimero y tamaifio a A,
A...que ocupan inicialmente la mitad del espacio entre el punto
de partida y el centro de A, A... y G, G... los que inicialmente
ocupan la otra mitad desde la meta hasta el centro de A,
A...iguales en numero, tamano y velocidad a B, B...Ocurre
entonces lo siguiente: Primero, que, al pasarse las B y las G
entre si, la primera B alcanza a la uitima G en el mismo
momento en que la primera G alcanza a la altima B. Sequndo,
que, en ese momento, la primera G ha pasado a todas las B,
mientras que la primera B solo ha pasado a la mitad (de las A),
de modo que el tiempo empleado es solo la mitad del empleado
por la primera, puesto gue cada una de las dos tarda el mismo
tiempo en pasar a cada cuerpo. Tercero, que, al mismo tiempo,
todas las B han pasado a todas las G: pues la primera G y la
primera B alcanzaran a la vez el punto opuesto de la meta, al ser
igual, como él dice, el tiempo empleado por la primera en pasar
a cada una de las B al que éstas emplean en pasar a cada una de
las A, porque es igual el tiempo que tardan la primera B y la
primera G en pasar a todas las A.

(Aristoteles, Fisica 29, 239 b 9-2402a17)

A-  cuerpos en reposo.
B- cuerpos que se mueven desde D en direccién a E.
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G- Cuerpos que se mueven desde E en direccion a D.
D- punto de partida.
E- meta.
{Simplicium, Fisica 1016, 14)

EMPEDOCLES DE ACRAGAS

La Esfera:

Alli no se distinguen ni los rapidos miembros del sol ni el
hirsuto poder de la tierra ni el mar; sino que, igual (a si misma)
por todas partes y sin fin, esta fijada en el fuerte refugio de la
Armonia, una esfera redonda que se goza de su soledad
circular.

(Frag. 27 y 28)

No brotan de su tronco ni manos ni pies, ni veloces
rodillas, ni 6rganos fecundantes, sino que era una Esfera igual a
si misma por todas partes.

(Frag. 29)

El ciclo cosmico

Un doble relato te voy a contar: en un tiempo todas las
cosas llegaron de una pluralidad a constituirse en unidad, v en
otro pasaron de unas a ser multiples: duplice es la génesis de los
seres mortales y doble su destruccion. A la una la engendra y la
destruye su reunion, y la otra crece y se disipa a medida que los
seres se dividen de nuevo. Jamas cesan en su constante cambio,
conviniendo unas veces en la unidad por efecto del Amor y
separandose otras bajo el odio de la Discordia. (Asi, en la
medida en que aprendieron a desarrollarse en una unidad a
partir de una pluralidad) y de nuevo, cuando dejan de ser unas
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se convierten en plurales. Asi nacen y no tienen una vida
estable, sino que, asi como jamas cesan de cambiar
constantemente de lugar, tampoco son siempre inmutables en el
ciclo.

Ea, escucha mis palabras, que el aprender acrece la
sabiduria. Como antes te dije, al manifestarte los limites de mis
palabras, te voy a contar un doble relato: en un tiempo lo Uno
se acreci6 de la pluralidad y, en otro, del Uno nacio por division
la multiplicidad: fuego, agua, tierra y laaltura inconmensurable
del aire y, separada de ellos, la funesta Discordia, equilibrada
por todas partes y, entre ellos, el Amor, igual en extension y
anchura. Miralo con tu mente y no te sientes con ojos
estupefactos, pues se le considera inmortal en sus miembros;
con él tienen amistosos pensamientos y realizan acciones de
concordia, dandole el nombre de Gozo y de Afrodita. Ningin
mortal le conoce, cuando gira entre los demas, pero tu presta
atencién al orden no engafoso de mi discurso. Todos ellos son
iguales y coetdneos, aunque cada uno tiene una prerrogativa
diferente y su propio cardcter y predomina, alternativamente,
cuando le llega su momento. Nada nace ni perece fuera de ellos,
ya que, si estuvieran siendo destruidos constantemente, ya no
serian; pues ;qué es lo que podria aumentar a este todo y de
dénde podra venir? ;como es posible, a su vez, que perezcan
todas estas cosas, dado que nada estd privado de tales
principios? sélo ellos, en efecto, existen, que, transmutandose
entre si, se convierten ora en unas cosas y ora en otras, mientras
ellos siguen siempre siendo lo que son.

(Frag 17, Simplicio, Fisica. 158,13)

De estos elementos nacieron todos cuantos seres
existieron, existen y existiran, los arboles, los varones y las
mujeres, las bestias, las aves, los peces que se nutren del agua y
también los dioses de larga vida, muy superiores en sus
prerrogativas. Pues sélo estas cosas existen, las cuales,
entremezclandose, adoptan pluralidad de formas: tantos
cambios produce la mezcla.

(Frag. 21,9, Simplicio, Fisica, 159,21)
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Postula cuatro elementos materiales, fuego, aire, agua y
tierra, todos eternos, que aumentan y decrecen mediante la
mezcla y la separacion; pero sus auténticos primeros principios,
los que imparten el movimiento a aquéllos, son el Amor y la
Discordia. Los elementos estan constantemente sometidos a un
cambio alternante, mezclandose unas veces por obra del Amor y
separandose otras por la accion de la Discordia;sus primeros
principios, en consecuencia, son seis.

(Simplicio, Fisica, 25,21)

La cosmogonia

Ea, te hablaré en primer lugar del sol y del principio desde
el que se hicieron manifiestas todas las cosas que ahora
contemplamos, la tierra, y el mar abundoso en olas, el aire
humedo v el Titan éter que estrecha su circulo en torno a todos
los seres.

(Frag. 38, Clemente, Strom, v, 48,3)

Los cuatro estadios de la evolucion

Empédocles sostuvo que las primeras generaciones de
animales y plantas no fueron completas, sino que constaban de
miembros disyectos sin unir; las sequndas, nacidas de la unién
de dichos miembros, fueron seres fantasticos; la tercera
generacion fue la de las formas totalmente naturales; la cuarta
no surgi¢ ya de sustancias homeomeras como la tierra y el agua,
sino por generacion como resultado unas veces de la
condensacion de sus alimentos y otras debido a que la
hermosura de la hembra excitaba el apetito sexual; las diversas
especies de animales se distinguieron por la calidad de sus
mezclas.

(Aecio, v. 19, 5).

Brotaron sobre la tierra numerosas cabezas sin cuellos,
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erraban brazos sueltos faltos de hombros y vagaban ojos solos
desprovistos de frentes.

(Frag. 57, Aristoteles, De Caelo, 11}, 2,300 b 30)

Pero a medida que un elemento divino se iba mezclando
mas y mas con el otro, continuamente se iban uniendo al azar,
donde cada uno se encontraba, y ademas fueron naciendo sin

cesar otros mas.
Frag. 59, Simplicio, de Caelo 587,20)

Ea, escucha como el fuego, al separarse, dio origen a los
vastagos nocturnos de los hombres v de las mujeres lacrimosas,
pues mi relato no es ni inoportuno ni indocumentado.
Surgieron, en primer lugar, de la tierra masas informes,
participes a la vez del agua y del fuego; éste, deseoso de llegar a
su afin, los iba empujando a ellos, que no mostraban forma
alguna atrayente en sus miembros ni voz ni érgano alguno
propio del hombre.

(Frag. 62, Simplicio, Fisica, 381, 31)

ANAXAGORAS DE CLAZOMENE:
La Fisica

Juntas estaban todas las cosas, infinitas en nimero y
pequefiez; ya que también lo pequefio era infinito. Y mientras
todas estaban juntas, nada era visible a causa de su pequefiez;
pues el aire y el éter las cubrian todas, siendo ambos infinitos;
puesto que éstos son los maximos ingredientes en la mezcla de
todas las cosas, tanto en nimero como en tamafio.

(Frag. 1, Simplicio, Fisica 155,26)

Siendo estas cosas asi, debemos suponer que hay muchas
cosas de todo tipo en cada cosa que se estd uniendo, semillas
de todas las cosas bajo toda clase de formas, colores y gustos.
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Mundos innumerables

(Debemos suponer que) los hombres y los demas animales
que tienen vida han sido formados y que los hombres tienen
ciudades habitadas y campos cultivados como entre nosotros;
que tienen sol, luna y todo lo demds como nosotros; y que la
tierra les produce toda clase de variados productos, de los cuales
se llevan a sus casas lo mejor y de ellos se sirven. Esto es, pues,
lo que yo afirmo acerca de la separacion que no solo acontece
entre nosotros, sino también en otras partes.

Pero antes de que estas cosas fueran separadas, mientras
todas estaban juntas, no era visible ningiin color tampoco; pues
se lo impedia la mezcla de todos los colores, de lo humedo y lo
seco, de lo célido v lo frio, de lo brillante y lo tenebroso, de la
mucha tierra dentro de la mezcla y de las semillas innumerebles,
desemejantes entre si. Tampoco ninguna de las demas cosas son
parecidas unas a otras. En este caso debemos suponer que todas

las cosas estan dentro del todo.
(Frag. 4, Simplicio, Fisica 34,29; 25,3; 34,21)

Los principios de las cosas

Los griegos no juzgan rectamente cuando admiten ei
nacimiento y la destruccién; pues ninguna cosa nace ni perece,
sino gue se compone v se disuelve a partir de las existentes. Y
en consecuencia, deberian llamar, con toda juzteza, al nacer
composicion y al parecer disolucion.

(Frag. 17, Simplicio, Fisica, 163,20)

Anaxagoras de Clazomene, hijo de Hegesibulo, sostuvo que
los primeros principios de las cosas eran las homeomerias, Pues
le parecia imposible que ninguna cosa llegara al ser a partir de lo
que no es o que en ellosse disolviera. En todo caso, nos
alimentamos de lo que es simple y homogéneo, como pan y
agua, y con ello se nutren el pelo, las venas, las arterias, la carne,
los nervios, los huesos y las demads partes del cuerpo. En
consecuencia, hay que reconocer que, en el alimento que
tomamos, estan todas las cosas y que todo deriva su crecimiento
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de las cosas que existen. En este alimento debe haber alquna
parte productoras de sangre, de nervios y de huesos, etc. partes
que solo la razon puede contemplar.
(Aecio, 1, 3, 5)
Puesto que el alimento contiene partes que son iguales a las
que produce, las llamé homeomerias vy dijo que eran los
primeros principios de las cosas existentes,
(Aecio, I, 3, 5)

La Astronomia

La tierra (piensa él) tiene una forma planay se mantiene
suspendida donde esta debido a su tamano, a la no existencia
del vacio y a que el aire, que es muy fuerte, la sostiene flotando
sobre él (4) De las cosas humedas que hay en ella, el mar nacio
de sus aguas; de su evaporaciéon y de los rios que a ella afluren
surgieron todas las cosas que han emerqido. (5) Los rios deben
su origen, en parte, a la lluvia y, en parte, a las aguas de la tierra:
porque la tierra es concava y contiene agua en sus concavidades.
(6) El Sol, la Luna y todas las estrellas son piedras igneas, alas
que la rotacién del éter lleva consigo en su movimiento. Debajo
de las estrellas hay ciertos cuerpos, invisibles para nosotros, que
el sol y la luna arrastran consigo en su movimiento. (7) No
sentimos el calor de las estrellas porque estan muy lejos de la
tierra; no tienen, sin embargo, tanto calor como el sol porque
ocupan una region mas fria. La luna estd debajo del sol y mas
préoxima a nosotros. (8) El sol excede en tamario al Peloponeso.
La luna no tiene luz propia, sino que la recibe del sol. Las
estrellas pasan por debajo de la tierra en sus revoluciones. (9)
Los eclipses de luna se deben a que la oculta la tierra y, a veces
incluso, los cuerpos que estan debajo de la luna; los eclipses de
sol se deben a que lo ocultan la luna en sus novilunios. (10) Dijo
que la luna estaba hecha de tierra y que tenia planicies y simas.

{Hipolito, Ref. I, 8, 3 -10)

El Nois

Todas las demds cosas tienen una porcién de todo, pero el
Nots es infinito, autbnomo y no estd mezclado con ninguno,
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sino que el solo es por si mismo. Pues si no fuera por si mismo,
sino que, si estuviera mezclado con algquna otra cosa,
participaria de todas las demas, pues en cada cosa hay una
porcion de todo, como antes dije; las cosas mezcladas con él le
impedirian que pudiera gobernar ninguna de ellas del modo que
lo hace al ser el solo por si mismo. Es, en efecto, el mas sutil y
el mas puro de todos; tiene el conocimiento todo sobre cada
cosa y el maximo poder. El Noflis gobierna todas las cosas que
tienen vida, tanto las mas grandes como las mas pequeias. El
Nofis goberné también toda la rotacién, de tal manera que
comenzd a girar en el comienzo. Empezé a girar primeramente a
partir de un area pequefia, ahora gira sobre una mayor y girara
sobre otra ain mayor. Conoce todas las cosas mezcladas,
separadas y divididas. El Nofis ordeno todas cuantas cosas iban a
ser, todas cuantas fueron y ahora no son, todos cuantos ahora
son y cuantos seran, incluso esta rotacién en que ahora giran las
estrellas, el sol y la luna, el aire y el éter que estan siendo
separados. Esta rotacion los hizo separarse. Lo denso se separa
de lo ralo, lo calido de lofrio,lo brillante de lo tenebroso y lo
seco de lo humedo. Hay muchas porciones de muchas cosas,
pero ninguna esta separada ni dividida completamente de la otra
salvo el Nofs. El Nols es todo semejante, tanto en sus partes
mads grandes como en las mds pequefias, mientras que ninguna
otra cosa es semejante a ningin otro, sino que cada cuerpo
singular es y fue mas manifiestamente aquello de lo que mas
contiene.

(Frag. 12, Simplicio, Fisica, 164, 24, v 156, 13)

Y cuando el Nos inicié el movimiento, estaba separada de
todo lo que era movido y todo cuanto el Nols movidé quedd
separado; mientras las cosas se movian y eran divididas, la
rotacion aumentaba grandemente su proceso de division.

(Frag. 13, Simplicio, Fisica, 300,31)

...a medida que estas cosas giraban asi y eran separadas por
la fuerza y la velocidad (de su rotacién). La velocidad producia
la fuerza. Su velocidad no se parece en nada a la velocidad de
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ninguna de las cosas que ahora existen entre los hombres, sino
que es muchas veces mas rapida.

(Frag. 9, Simplicio, Fisica, 35, 14)

Pero el NoGs, que siempre es, esta ciertamente ahora
incluso donde estan también todas las demds cosas, en la masa
circundante y en las cosas han sido unidas o separadas.

(Frag. 14, Simplicio, 157,7)

LOS ATOMISTAS:

Los dtomos y el vacio.

Leucipo y su companero Democrito sostuvieron que los
elementos son lo lleno v lo vacio, a los cuales llamaron ser v no
ser, respectivamente. El ser es lleno y sélido; el no ser es vacio y
sutil. Como el vacio existe no menos que el cuerpo, se sigue que
el no ser existe no menos que el ser. Juntos los dos, constituyen
las causas materiales de las cosas existentes. Y asi como quienes
hacen una sola la sustancia fundamental, derivan las otras cosas
de las modificaciones sufridas por aquélla, y postulan la
rarefacciébn y la condensacion como origen de tales
modificaciones, asi también estos hombres decian que las
diferencias entre los atomos son las causas que producen las
otras cosas. Sequn ellos, dichas diferencias son tres: forma,
orden y posicion; el ser, dicen, sélo difiere en ‘ritmo, contacto y
revoluciéon’; ‘ritmo’ corresponde a la forma, ‘contacto’ al orden
v ‘revolucién’ a la posicion: porque A difiere de N en la forma,
romo AN de NA en el orden, v Z de N en la posicién.

(Aristoteles, Metaf(sica 1,4,985 b 4)

Demoécrito denomina al espacio con los siguientes
nombres: “El vacio”, “nada” y “lo infinito”’, mientras que a
cada atomo individual lo llama “nada’, lo “compacto” vy lo
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“ente”. Cree que son tan pequefios que son capaces de eludir
nuestra percepcion, aunque poseen toda clase de formas, figuras
y diferencias de tamafio. De este modo puede él, partiendo de
ellos como si fueran elementos, producir por agregacion
tamafios perceptibles a nuestros ojos y a los demas sentidos.
(Simplicio, De Caelo, 295,1)

Demacrito distingue lo pesado y lo ligero por su tamafo.
Sin embargo, en los cuerpos compuestos, es mas ligero el que
contiene mayor vacio y mas pesado el que contiene menos. Asi
se expresO algunas veces; en otras partes en cambio, afirma

simplemente que lo sutil es ligero.
(Teofrasto, De sensu, 61)

Pues éstos (Leucipo y Demécrito) dicen que los dtomos
se mueven mediante colisiones y choques mutuos.
(Alejandro, Metafisica, 36,21)

Democrito sostuvo que so6lo habia una clase de
movimiento, el producido por la vibracién.
(Aecio, 1, 23,3)

El origen de los mundos

Leucipo defiende que el todo es infinito...'y que parte de
él esta lleno y parte vacio y que, por esto, surgen innumerables
mundos que se resuelven nuevamente en dichos elementos. Los
mundos surgen de la siguiente manera: numerosos cuerpos de
toda clases de figuras se mueven “por abscision de lo infinito’
hacia un gran vacio; alli se junta y originan un tnico remolino,
en el que, al chocar unos con otros y girar con toda clase de
giros, comienza a separarse de lo igual hacia lo igual. Cuando su
gran numero les impide sequir rotando en equilibrio, las partes
ligeras se dirigen hacia el vacio exterior, como si fueran
levantadas, mientras que las demas ‘‘se quedan juntas” vy,
entremezclandose, unen sus movimientos.

(Diégenes Laercio, 1X, 31)
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Democrito sostuvo la misma teoria que Leucipo sobre los
elementos, (lo) pleno y (lo) vacio, hablaba como si las cosas
existentes estuvieran en constante movimiento en el vacio; hay
mundos innumerables que difieren en tamafio. En algunos no
hay ni sol ni luna, en otros son mas grandes que los de nuestro
mundo y, en otros, mas numerosos. Los intervalos entre los
mundos son desiguales; en algunas partes hay mds mundos y en
otras menos; algunos estan creciendo, otros estan en su plenitud
y otros estdn decreciendo; en algunas partes estan naciendo y en
otras pereciendo. Se destruyen mediante colisibn mutua. Hay
algunos mundos que carecen de seres vivos, de plantas y de toda
clase de cosa humeda.

(Hipolito, Ref. I, 13, 2)

Todas las cosas suceden por necesidad, porque la causa del
nacimiento de todo es el remolino, al que llama necesidad.
{Dibgenes Laercio, I1X, 45)

(Sobre la naturaleza de la necesidad) Demécrito quiere con
ello significar la resistencia, el movimiento y la percusién de la
materia.

(Aecio, I, 26, 2)

Hay algunos que atribuyen al azar la causa tanto de este
firmamento como de todos los mundos; pues del azar nacen el
remolino y el movimiento que, mediante separacién, llevo al
universo a su orden actual.

(Aristoteles, Fisica, 11, 4, 196 a 24)

Demécrito dice que la figura esférica es la mas moévil de
todas; lo mismo acontece con la mente y el fuego. :
(Aristoteles, De anima, |, 2,405 a 11)

La Formacién de los Cuerpos

Al moverse (los d4tomos) colisionan y se entrelazan de tal
manera que se unen en un estrecho contactQ mutuo, pero no
llegan agenerar de ellos, en realidad, una sustancia de ningun
tipo; pues es de una ridicula ingenuidad el (suponer) que dos o
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mas cosas pueden alguna vez llegar a convertirse en una.
Atribuye el que los d&tomos se mantengan juntos durante cierto
tiempo al entrelace y asimiento mutuo de los cuerpos primarios;
va que algunos son angulosos, otros ganchudos, otros concavos,
otros convexos y otros, en fin, tienen otras innameras
diferencias; asi, pues, piensa que se vinculan unos a otros y se
mantienen juntos hasta que una necesidad proveniente de lo
circundante los sacude y los dispersa hacia afuera.

(simplicio, De Caelo, 255, 11)

...estos atomos se mueven en el vacio infinito, separados
unos de otros y diferentes entre si en figuras, tamanos, posicion
y orden; al sorprenderse unos a otros colisionan y algunos son
expulsados mediante sacudidas al azar en cualquier direccion,
mientras que otros, entrelazandose mutuamente en consonancia
con la congruencia de sus figuras, tamaifios, posiciones y
ordenamientos, se mantienen unidos y asi originan el
nacimiento de los cuerpos compuestos.

{Simplicio, De caelo 242,21)

El conocimiento

Leucipo, Democrito y Epicuro dicen que la percepcion y
el pensamiento surgen cuando entran imagnes del exterior, pues
nadie experimenta ninguno de ellos sin la percusion de una
imagen.

(Aecio, 1V, 8, 10)

Democrito explica la vision mediante la imagen visual, que
describe de un modo particular; no surge ésta directamente en la
pupila, sino que el aire existente entre el ojo y el objeto de la
vision es comprimido y queda marcado por el objeto visto y por
el vidente, pues todas las cosas emiten siempre alguna clase de
efluvio. Después este aire, que es solido y de variados colores,
aparece en los ojos, humedos; éstos no admiten la parte densa,
pero lo himedo pasa a su través.

(Teofrasto, De seusa, 50)
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Por convencion son lo dulce y lo amargo, lo caliente y lo
frio, por convencién es el color; de verdad existen los 4tomos y
el vacio. En realidad no aprehendemos nada con exactitud, sino
solo en sus cambios segun la condicion de nuestro cuerpo y de
las cosas que sobre él percuten o le ofrecen resistencia.

(Demaécrito, frag. 9, Sexto, adv. math., V11, 135)

El sabor amargo es producido por dtomos pequefios, lisos y
redondos, cuya actual circunferencia es sinuosa, por lo que es
viscosa y pegajosa. El sabor acido es causado por atomos
grandes, no redondos y, a veces, hasta anqulosos.

(Teofrasto, De sensu, 66)

HIIPOCRATES

Juramento Hipocratico

Juro por Apolo el médico, y Esculapio, Hygia y Panacea,
y todos los dioses y diosas;

Que, de acuerdo con mi capacidad y mejor discernimiento,
cumpliré este juramento y lo en él estipulado;

Que consideraré a quien me ha instruido en ese arte como
a mi propio padre, lo amaré como a tal, repartiré con él mi
hacienda y lo remediaré en sus necesidades siempre que para
ello sea requerido;

Que miraré por sus hijos lo mismo que por mis propios
hermanos, y les ensefiaré este arte, en el caso de que quisieran
aprenderlo, sin recompensa alguna ni estipulacién previa de
ninguna clase;

Que, por medio del precepto, de la plética o de cualquiera
otra forma de ensefanza, instruiré en este arte a mis propios
hijos y a discipulos constrefiidos por este juramento, segin las
leyes de la Medicina, pero a nadie mas;

Que sequiré la forma de tratamiento que, de acuerdo con
mi leal saber y entender, considere mejor para beneficio de mis
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pacientes, absteniéndome de todo aquello que pueda ser
peligroso o dafino;

Que no administraré venenos mortales a nadie, aunque
para ello fuese requerido, ni daré a nadie tal consejo;

Que viviré y practicaré mi arte en pureza y santidad;

Que lo que viere u overe envida de los hombres, y no deba
repetirse, no lo divulgaré, teniendo siempre en cuenta que tales
cosas deben ser secretas.

Mientras guarde este juramento inviolado, deseo que me
sea concedida una vida feliz en la practica de mi arte, respetado
por todos los hombres en todos los tiempos,

Mas si transgrediera o violase este juramento, que todo lo
contrario sea mi suerte.

il arte de la medicina

El arte de la medicina posee desde hace mucho tiempo
todos sus medios, vy ha encontrado un principio v un método
gracias a los cuales los descubrimientos que han hecho durante
un largo periodo de tiempo son numerosos y de auténtico valor,
y gracias a los cuales podra descubrir lo demas si, uniendo a una
capacidad suficiente el conocimiento de los resultados
anteriores logrados, los toma como punto de partida para la
investigacion. Pero si, después de haber rechazado todos estos
medios y haberlos excluido como inadecuados, quiere uno
entregarse a la investigacion siguiendo otro camino y otro
método vy pretende uno haber hecho algin descubrimiento de
esta manera, ha estado uno viviendo en el engafio y sigue
viviendo en él: porque esto es imposible. Por qué esto es
necesariamente imposible voy a intentar demostrarlo en este
tratado, explicando qué cosa es el arte. Con ello se hara evidente
que nada puede descubrirse por ningin camino que no sea este.
Sin embargo, en mi personal opinién es sobre todo importante,
cuando se trata de este arte, decir cosas que sean conocidas de
los profanos: porque lo gque hemns de tomar come objeto de
nuestras investigaciones v nuestra exposicion no es otra cosa
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que los sintomas que los.propios profanos presentan en sus
enfermedades y sus padecimientos. Ahora bien, supuesto que
ellos son extranos al oficio, no les es facil estar informados por
si mismos del origen y la conclusiéon de sus propios males, ni de
las verdaderas causas que los hacen crecer y disminuir; mientras
que, si otros que ya lo han descubierto se lo dicen, les resulta
facil adquirir una instruccion sobre el particular: entonces, en
efecto, cada uno de ellos, al escuchar al médico, no tiene mas
que recordar lo que a él mismo le ha ocurrido. Si uno no
consigue hacerse comprender por los profanos y si uno no
consigue en los oyentes esta disposicion de espiritu, no llegaré a
la verdad. Por todas estas razones, pues, no hay absolutamente
ninguna necesidad de partir de un postulado.

(Sobre la medicina antigua. Cap. 2)
Origen de la medicina

En un principio, en efecto, nunca nadie habria descubierto
el arte de la medicina y nunca nadie habria hecho
investigaciones sobre sus cuestiones —pues nadie habria tenido
necesidad de ello—, si hubiera sido provechoso, en los casos de
enfermedad, emplear el mismo régimen y los mismos alimentos
que utilizan los que estan sanos en cuanto a comida y bebida y,
en general, en toda su dieta, y si no hubiera habido para los
enfermos cosas mejores que estas: de hecho, ha sido la
necesidad misma la que ha hecho que los hombres hayan
buscado y descubierto la medicina, porque no era bueno para
los enfermos, como tampoco es bueno hoy en dia para esos.
tales, tomar los mismos alimentos que los que estaban sanos.
Mas aun, remontandonos mas arriba todavia, afirmo por mi
parte que ni siquiera se hubiera descubierto el modo de vivir y
de alimentarse que tienen actualmente los sanos, si el hombre se
hubiera podido contentar con los mismos alimentos y las
mismas bebidas que les bastan al buey, al caballo y a cualquier
otro animal salvo el hombre, a saber, los productos simples de la
tierra, los cereales, la maleza y el heno: esto es, en efecto, lo que
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nutre a los animales, lo que les hace crecer y aquello de que
viven sin molestia alguna, ya que nada mas les hace falta para su
régimen dietético. Ahora bien: por mi parte imagino que
también el hombre, al menos en sus comienzos, empleaba una
alimentacion de este tipo. La manera actual de vivir no se ha
descubierto ni se ha elaborado, en mi opinion, méas que a través
de un largo periodo de tiempo. En efecto, a fuerza de contraer
numerosos y terribles padecimientos debidos a un régimen
violento y brutal, cuando se alimentaban de carnes crudas sin
condimento ni mezcla, cargadas de fuertes calidades y sabores,
de la misma manera que lo sufririan en la actualidad siendo facil
presa de dolores violentos, enfermedades y aun una pronta
muerte, —sin duda los hombres de otros tiempos eran
probablemente menos molestados por esto a causa del habito;
no obstante, aun entonces, eran muy incomodados por tal cosa,
y es probable que la gran mayoria, los que eran menos fuertes o
resistentes, perecieran, y que los que eran mas robustos
resistieran mas tiempo, de la misma manera que en nuestros dias
hay quienes toleran facilmente una alimentacion demasiado
fuerte, mientras que otros no la sobrellevan mas que a costa de
muchos sufrimientos y molestias—, por esta razon, pues, digo
vo, tengo la impresion que se acomodara mejor a su naturaleza
y descubrieron asi la que actualmente utilizamos. Tomaron,
pues, trigo y, después de haber puesto en remojo, de haberlo
limpiado, de haberlo molido, de haberlo cribado, de manera
semejante, con la cebada, hicieron pastas o masas, y luego de
toda clase de experiencias sobre dicha pasta, la hirvieron, la
asaron, hicieron con ella mezclas, compensaron con elementos
mds débiles los elementos fuertes y dominantes, guidndose en
todas las cosas por la norma que les daban la naturaleza y las
capacidades del hombre, pues pensaban que, si el alimento era
demasiado fuerte, la naturaleza no iba a poder asimilarlo una
vez tomado y que de ello se iban a sequir sufrimientos,
enfermedades y aun la muerte, mientras que, de todo alimento
que la naturaleza pudiera asimilar se iban a sequir la nutricién, el
crecimiento y la salud. Ahora bien, ;qué nombre mas exacto o
mas adecuado dar a esta busqueda y a este descubrimiento que
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el de Medicina, si es verdad que ésta ha sido descubierta para
procurar al hombre salud, salvacion y nutricién, en sustituciéon
de aquel régimen del que nacian los sufrimientos, las
enfermedades y la muerte?

{Sobre la medicina antigua, cap. 3).

La observaciéon en la medicina:

El hecho de que tal cosa no se considere un arte no carece al
parecer de razones: en un arte en el que no caben profanos, sino
en el que todos son en algin grado conocedores, por imposicion
de los hechos mismos y de la necesidad, no es posible decir de
nadie que no sea técnico o perfecto conocedor del mismo, pues,
en verdad, se trata de un gran hallazgo que ha exigido
muchisima observacién y numerosos conocimientos practicos.
Al menos, todavia en nuestros dias, los que tienen a su cargo la
supervision de los gimnasios y los ejercicios corporalesno dejan de
hacer algin nuevo descubrimiento, buscando por el mismo
método qué es lo que un ser humano debe comer y beber para
asimilarlo mejor y para hacerse mas fuerte con ello.

(Sobre la medicina antigua, cap. 4)

TEOFRASTO

Clasificacion de las plantas

Puesto que el conocimiento es mads clarc lo que hay que
conocer se divide en clases, conviene hacer esta divisién siempre
que sea posible.

Las primeras y principales clases que comprenden casi
todas las plantas son: el arbol, el arbolillo, el arbusto y la hierba.

El arbol es la planta de un solo tronco en su base, con
ramas y nudos, y resiste a la disolucién, como el olivo, la
higuera y la vid.
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El arbolillo, por el contrario, tiene ramas desde la base,
como la zarza.

El arbusto no solo dene ramas desde la base, sino que
consta de varios troncos, como la ruda.

Por 0ltimo, la hierba es la planta que, desde la base, tiene
hojas, pero no tronco, y cuyo tallo lleva granos, como el trigo y
las hortalizas.

Estas definiciones hay que aceptarlas provisionalmente y
de un modo general, porque algunas plantas parecen cambiar de
clase y otras alejarse de su naturaleza primitiva cuando se
cultivan, como la malva arborescente, que, al cabo de seis o siete
meses, adquiere la longitud y el grosor de una jabalina y puede
servir de baston, y en mayor tiempo aumenta
proporcionalmente. Lo mismo pasa con la acelga e igual
fenomeno, amplificado ademas, se verifica en la hiedra, que se
convierte en un verdadero arbol, aunque pertenece a la clase de
arbolillos.

El mirto, si no se poda, adquiere el aspecto de un arbolillo,
igual que el avellano, que parece dar mejores y mas abundantes
frutos si se le dejan abundantes ramas, como si, por su
naturaleza, perteneciese a la clase de los arbolillos.

El manzano, el granado y el peral parecen tener un solo
tronco, como, en general, todas las plantas de abundantes
retofios laterales desde la base; pero esto obedece al cultivo que
les poda los retofios que pueden convertirse en troncos. A veces
se dejan crecer varios retonos, por ser delgados en algunas
plantas, como el granado y el manzano, y en el olive y la
higuera después de la poda. |

Tal vez se crea que las plantas deben clasificarse por su
tamano, fuerza o duracién. Algunos arbustos y hortalizas solo
tienen un tronco, y a otras plantas, como la col y la ruda,
cuando estan en tierra, les crecen ramas y toman el aspecto de
arboles, pero duran menos tiempo que estos.

De aqui se deduce que, como hemos dicho, no se deben
tomar las definiciones en sentido estricto, sino darles solamente
el valor de indicaciones generales.

Otro tanto puede decirse de las divisiones en plantas
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cultivadas y silvestres, con frutos y sin frutos, con flores y sin
flores, de hojas perennes o caducas.

Las plantas, en efecto, dice Hippon que parecen cultivadas
o silvestres segiin que se cuiden o no; tienen o no tienen frutos y
dan o no dan flores, sequn el lugar y el ambiente en que se
crian, y lo mismo puede decirse de las que pierden o conservan
el follaje. En Elefantina se asegura que no se les caen las hojas a
la vid ni a la higuera.

A pesar de todo, es preciso hacer divisiones, porque existe
cierta continuidad natural entre los arboles, los arbolillos, los
arbustos y las hierbas, y cuando se habla de las causas es
evidente que hay que hablar de todas estas cosas juntas, sin
encerrar cada una de ellas en su definicion, porque las causas
son comunes a todas; pero, al mismo tiempo, existe también
alguna diferencia entre la naturaleza de las plantas silvestres y
las cultivadas, si es cierto que algunas no pueden vivir como las
cultivadas ni admiten cuidados, como el abeto, el pino, el acebo
y, en una palabra, todas las que prefieren los lugares frios y
cubiertos de nieve;y lo mismo entre los arbustos y las hierbas,
como la alcaparra y el altramuz.

La clasificacion de las plantas en cultivadas y silvestres
conviene hacerla atendiendo a sus propiedades y a la mayor o
menor posibilidad de cultivo.

(Historia de las plantas, 1, 3).

PTOLOMEO

Plan de "‘almagesto”

Comenzaremos esta obra exponiendo la relacion de la
Tierra en general con todo el cielo y a continuacion, entrando
en detalles, hablaremos primero de la situacion del circulo
oblicuo y de la posicién de los lugares de la parte de la Tierra
que habitamos, asi como de las diferencias que hay entre unos y
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otros a causa de las distintas inclinaciones de sus respectivos
horizontes, porque estos preliminares facilitaran las
investigaciones posteriores.

Estudiaremos después el movimiento del Sol y de la Luna
con todas sus circunstancias, porque sin estos conocimientos
previos no se puede cimentar la teoria de las estrellas.

Continuando con este programa, y para terminar en las
estrellas, hablaremos de la esfera de las fijas e inmediatamente
después nos ocuparemos de los cinco astros llamados planetas.

Para explicar todas y cada una de estas cosas tomaremos
por principios y bases de lo que queremos investigar lo que es
evidente, real y cierto, lo mismo en los fenémenos que en las
observaciones antiguas y modernas, y de estas concepciones
deduciremos consecuencias demostradas por procedimientos
ilustrados con figuras lineales.

Ante todo hay que admitir:

1. Que el cielo tiene forma esférica y se mueve como una
esfera.

2. Que la Tierra esta en medio de todo el cielo, como en un
centro.

3. Que la Tierra, por su figura y tomada en la totalidad de
sus partes, es sensiblemente un esferoide.

4. Que por su tamaifio y distancia a la esfera de las estrellas
fijas. Solo es un punto.

5. Que no tiene rotacion ni traslacion.
(Almagesto, 1, 2)

Habitabilidad de la zona térrida

Se considera posible la existencia de lugares habitados bajo
el ecuador porque la temperatura debe de ser alli bien reqular,
ya que el Sol no permanece mucho tiempo en el cenit, sino que
se traslada rapidamente hacia los equinoccios; y no estando
demasiado lejos del cenit en los solsticios, no puede haber
inviernos rigurosos; pero no podemos decir por experiencia
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cuales son los lugares habitados, puesto que no han sido
visitados por habitantes de nuestros paises, y todos los relatos
que nos han hecho son mas fabulosos que verdaderos.

Almagesto, 1!, 6.

PROCLO DE LICIAS

El origen de la geometria

Conviene hablar ahora del origen de la Geometria en
el periodo actual teniendo en cuenta, como dice el sobre-
humano Aristoteles, que las mismas opiniones se les han
ocurrido a los hombres durante ciertas épocas del Univer—
so, v no es en las de ahora ni en las que hemos conocido
cuando las ciencias se constituyeron por primera vez,
sino que aparecen y desaparecen de acuerdo con la revoluciones
celestes; pero como tenemos que considerar el comienzo de las
ciencias y de las artes en el periodo actual, diremos que muchos
autores creen que la Geometria, que naci6 de la medida de los
campos, la inventaron los egipcios porque necesitaban medirlos,
ya que los desbordamientos del Nilo borraban los limites de las
propiedades. No debe, pues, extrafiar que la invencion de esta y
otras ciencias haya sido provocada por el interés, porque todo lo
que esta sujeto a la generacion procede de lo imperfecto a lo
perfecto y es natural, por tanto, que haya una transicion de la
sensacién al razonamiento y del razonamiento a la inteligencia.
Del mismo modo que el conocimiento exacto de los nimeros
tuvo su origen en los fenicios a causa de su comercio y de sus
transacciones, los egipcios inventaron la Geometria por la razén
que hemos dicho.

Thales fue el primero que importé de Egipto en la Hélade
esta teoria; descubrié también varias cosas y dio a conocer los
principios de muchas de ellas a sus sucesores; una en general y
otras de una manera mas sensible. Después de él se cita a
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Mamercos, hermano del poeta Estesicoro, que se dedico a la
Geometria, a la que debid su reputacion sequn refiere Hipias de
Elis.

Después de ellos Pitagoras transformo la doctrina de este
en ensefianza; examiné desde lo alto los principios de la
Geometria; investigd los teoremas de un modo inmaterial e
intelectual y descubri6 la dificultad de 1es numeros irracionales
y la construccion de las figuras cosmicas.

Le sigue Anaxagoras de Clazomene, que estudi6 muchas
cuestiones de Geometria, lo mismo que Enopides, citados
ambos por Platén en Los amantes como notables matematicos.

Después de ellos, Hipocrates de Quio, que descubrid la
cuadratura de las linulas, vy Teodoro de Cirene fueron famosos
como gedmetras, porque Hipocrates figura entre los primeros
autores de Elementos.

Platon, que vivié después, dio gran impulso a la
Matematica en general y a la Geometria en particular, como lo
prueban sus obras llenas de consideraciones matematicas que
provocan la admiracion de cuantos se dedican a la Filosofia.

En la misma época florecieron Leodamas de Tasos,
Arquitas de Tarento y Teeteto de Atenas, que aumentaron el
nimero de teoremas y los presentaron como conjunto
cientifico.

Mas jovenes que Leodamas fueron Neoclides y su discipulo
Leoén, los cuales ampliaron los conocimientos de sus
antecesores. Ledn compuso también Elementos de gran intereés,
tanto por el numero de sus teoremas como por lo que ensefan,
y descubrié diorismas que permiten saber cuando un problema
es posible y cuando imposible.

Un poco mads joven que Ledn, y muy amigo de los
discipulos de Platon, fue Eudoxio de Cnido, que amplio el
numero de los teoremas llamados generales y agregd tres nuevas
proporciones a las tres antiguas y muchas cuestiones a las
iniciadas por Platon, sobre la seccién por medio de los andlisis.

Amiclas de Heraclea, amigo de Platén; Menecmo, discipulo
de Eudoxio, y Dinostrato, hermano de Menecmo,
perfeccionaron la Geometria; Teudio de Magnesia se distinguio
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como matematico y como filosofo porque ordend los
Elementos y generalizé muchas cuestiones particulares; Ateneo
de Cizico, que vivio en la misma época, cultivd varias ciencias,
especialmente la Geometria, v todos ellos se reunian en la
Academia e investigaban colectivamente.

Hermotimo de Colofén prolongo las invenciones anteriores
de Eudoxio y de Teeteto; descubri6 muchos elementos y
describié algunos lugares (geométricos); Filipo de Medna, a
quien Platon inici6 en la Matemdtica, investigod siquiendo las
indicaciones de este y abordé todas las cuestiones que, a su
parecer, podian contribuir al desarrollo de la filosofia platonica.
Los historiadores han considerado la madurez de la Geometria
hasta este Filipo.

(Comentarios, prol., parte. 11.)
Los “‘elementos’’ de Euclides

En la composicion de sus Elementos, Euclides coordind
muchos trabajos de Eudoxio, perfeccioné los de Teeteto y
deinostro irrefutablemente los que sus predecesores habian
presentado de una manera difusa.

Vivi6 bajo Ptolomeo I porque Arquimedes, posterior a este
lo menciona. Se dice que Ptolomeo le prequnté un dia si no
habria un camino mas corto que el de la Ensefianza de los
elementos para aprender Geometria, y le respondio: “En
Ceometria no hay ningun camino especial para los reyes.”
Euclides es, por tanto, mas moderno que los discipulos de
Platén y mas antiguo que Arquimides y Eratostenes, pues que
estos ultimos fueron contemporaneos, como dice Eratostenes en
alguna parte —y era partidario de la filosofia de Platén, por lo
cual expuso como resultado de su Ensenanza de los elementos la
construccién de las figuras platonicas.

De este hombre hay otras muchas obras matematicas de
asombrosa exactitud y sabia especulacion, tales como su Optica,
su Catéptrica y sus Elementos de Musica, ademas de un libro
Sobre las divisiones; pero la admirable en el mas alto grado es la
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Ensefianza de los elementos de la Geometria por el orden y
seleccion de los teoremas y problemas considerados como
elementos, porque no incluyé todos los que podia recoger, sino
s6lo los susceptibles de informar sobre los primeros principios
geométricos, siendo también de admirar sus variados modos de
razonar, lo mismo cuando parte de las causas, que de las
pruebas, siempre incontestables, exactas y adecuadas a la
Ciencia, asi como sus métodos dialécticos, a saber: el que
distingue las especies en los descubrimientos, el que define en
los conceptos esenciales, el demostrativo en el transito de los
principios a las cosas que busca y en el analitico de regresion
de las cosas buscadas a los principios. También nos muestra las
distintas especies de reciprocos, convenientemente distinguidos,
en tanto la reciprocidad puede verificarse en todaslascosascon
todas, en todas con una parte y viceversa, y en una parte con
otra.

Mencionemos, por ultimo, la continuidad de los inventos,
la distribucion y el orden de las premisas y sus consecuencias,
asi como el arte con que presenta cada una de estas reciprocas.
;No es cierto que, afiadiendo o quitando algo, se aleja uno de la
Ciencia inclinandose al error o a la ignorancia?

Puesto que muchas cosas se presentan como si estuvieran
adscritas a principios cientificos, derivindose de éstos, pero que,
partiendo de los mismos principios, hacen caer en el error y
engafian a los espiritus superficiales, Euclides nos ha transmitido
perpicaces métodos de prudencia que permiten a los
principiantes conocer paralogismos y evitar falacias en la obra
titulada Falsos razonamientos, en la cual enumera
separadamente y en orden la diversas clases de errores,
ejercitando sobre cada una de ellas nuestra inteligencia
mediante variados teoremas, oponiendo lo verdadero a lo falso y
refutando el error con la demostracién de la verdad. Esta obra
tiene por objeto la purificacion y el ejercicio de la inteligencia,
mientras que la Ensefianza de los elementos es una guia sequra
para explicacion incontestable de las cosas geométricas.

Si se nos pregunta por el objeto de esta obra,
responderemos que hay que distinguir entre lo que Euclides se
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propuso desde el punto de vista de las cosas a que se refieren las
investigaciones y lo que concierne al aprendiz. Si, por una parte,
consideramos los fines de la obra, la totalidad del discurso al
geometra atafie a las figuras del Universo, pues empieza con las
simples y termina con la variedad de su coordinacion,
estableciendo cada una de ellas separadamente y ensefiandonos
a inscribirlas en la esfera y sus muchas relaciones, por lo cual
algunos han pretendido que el objeto de cada libro es referirse al
Mundo y han destacado utilidad para la contemplacion del
Universo, y, por otra parte, si tenemos en cuenta al aprendiz
diremos que lo que se propone la Ensefianza de los elementos es
iniciarlo en el estudio de toda la Geometria porque, empezando
por los Elementos, llegara a conocer las otras ramas de esta
ciencia, mientras que sin ellos no comprendera la variedad que
implica ni conseguira instruirse en las demds porque es aqui
donde estan reunidos y ordenados convenientemente los
teoremas que parecen mas primitivos, mds sencillos y mas
aproximados a las primeras hipotesis. Las demostraciones de los
otros geémetras utilizan estos teoremas por ser los mas
conocidos y empiezan apoyandose en ellos. Arquimidesen sus
libros Sobre la esfera y el cilindro, Apolonio y todos los
demads parecen haber empleado las cosas que se ensefian en esta
obra como si fueran iguales a los principios.

Su objeto es, pues, instruir a los aprendices en los
elementos y ensefarles las coordinaciones de las figuras del
Mundo. La expresiéon Ensefianza de los elementos y la de
Elementos, de que se deriva la Ensefianza de los elementos,
;tienen alguna razon de ser? Si prequntamos algo referente al
titulo de la obra, unos gedémetras llaman elementos a los
teoremas y otros elementales. Las cosas llamadas elementos son
aquellas cuya consideracién se extiende a la ciencia de otras
cosas, la cual resuelve las dificultades que presentan estas,
porque del mismo modo que en la composicién literaria hay
principios fundamentales, sencillos e indivisibles, a los que
damos el nombre de elementos, y con los cuales formamos
todas las palabras y todos los discursos, también hay ciertos
teoremas, llamados Elementos, que estan al frente de toda la
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Geometria, se relacionan con los que les siguen y sirven para
demostrar muchos casos; pero los teoremas elementales son
exclusivamente los que se emplean para probar muchos otros y
son sencillos v elegantes, pero no porque tienen el valor de los
Elementos, pues su contemplaciéon no es comun a toda la
Ciencia. Una cosa elemental es, por ejemplo, el hecho de que las
perpendiculares desde los vértices de un tridngulo a los lados
opuestos se corten en un punto. Todo teorema cuyo
conocimiento no se extienda a otros muchos y carezca de cierta
elegancia cae fuera del alcance de los teoremas elementales.

El Elemento se compone de dos modos, como dice
Menecmo, porque lo que construye es el elemento de lo
construido de igual manera que, para Euclides, el primer
Elemento ,es un elemento del sequndo Elemento el cuarto
Elemento un elemento del quinto Elemento. Muchas cosas se
dicen elementos unas de otras porque las unas se construyen
con las otras; y asi, partiendo de que los angulos exteriores de la
figuras rectilineas valen cuatro rectos, se demuestra que los
interiores valen dos rectos, y, reciprocamente, se demuestra esto
partiendo de aquello, y el elemento se asimila a un lema.

También se dice, ademads, que elemento es lo mas sencillo
en que se resuelve lo complejo, siendo elementos las cosas mas
primitivas que se establecen para un resultado, como los
axiomas, que son los elementos de los teoremas, v esta es la
significacion que en sus Elementos ,dio Euclides a unos de
Geometria plana y a otros de Estereotomia y también muchos
autores que han escrito Ensefianzas de los elementos en
Aritmética y en Astronomia.

Es dificil, sin embargo, escoger y ordenar
convenientemente para cada ciencia los elementos de que
proceden las demds cosas que se explican por medio de ellos.
Algunos que han emprendido este trabajo, han juntado muchos
elementos y otros pocos; unos han hecho demostraciones mas
breves y otras han extendido indefinidamente sus
especulaciones; unos han empleado el método por lo imposible
y otros la proporcion, no faltando tampoco quienes han tomado
precauciones contra el abandono de los principios, y, por
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ultimo, y de una manera general, muchas clases de Ensefianzas
de los elementos han sido imaginadas por cada uno en
particular.

Es preciso, sin embargo, que una obra de esta clase esté
exenta de todo lo superfluo, porque si no lo esta seria un
obstaculo para la ensefianza. Se debe elegir todo lo que une y
coordina por ser muy 1util a la Ciencia y poner mucha claridad al
mismo tiempo que concision, pueslo contrario perturba nuestro
entendimiento, y, por ultimo, se debe facilitar la comprension
de los teoremas en sus fines generales, porque quienes
descomponen una doctrina en temas particulares hacen su
conocimiento mas dificil de captar; pero entre todas estas clases
se encontrara que la Ensefianza de los elementos de Euclides
aventajan a los otros porque contribuye a contemplar las figuras
primordiales, a pasar de las cosas sencillas a las complejas y a
establecer su especulacion partiendo de nociones comunes que
le dan claridad y orden.

COR A N R S . . . . e T T IR ey T T T T oAt T T ST S SR S S A T B

Puesto que hemos dicho que la ciencia geométrica se funda
en hipotesis y demuestra cosas que se deducen de estas
partiendo de ciertos principios—porque solo una ciencia carece
de hipotesis y las otras reciben de ella los principios—era
necesario que quien coordina una Ensefianza de los elementos
en Geometria ensefie separadamente los fundamentos de esta y
las deducciones que de ellos se derivan dando las razones no de
los principios, sino de sus consecuencias, y .ninguna ciencia
demuestra tales principios y diserta sobre ellos.

Una ciencia cree en ellos porque los considera mas
evidentes que las cosas que de ellos se siguen; los cree por si
mismos y por ello cree en lo que de ello se deduce. Esta es la
manera que tiene el fisico de extraer sus razones de principios
definidos suponiendo la existencia del movimiento, y lo mismo
hace el médico y cualquiera otro de las demads ciencias y artes.
Si se confunden los principios con sus consecuencias se perturba
toda la doctrina y se mezclan cosas que no concuerdan entre si
porque los principios y lo que se sigue de ellos difieren entre si
por su propia naturaleza.
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Lo primero que hay que hacer, por consiguiente, es
distinguir los principios y sus consecuencias v esto es lo que
hizo Euclides en cada libro: exponer ante todo los principios
comunes de la Ciencia clasificandolos en hipotesis, postulados y
axiomas, porque todas estas cosas son diferentes. Un axioma no
es lo mismo que un postulado y que una hipotesis, como dijo el
sobrehumano Aristoteles en alguna parte; pero cuando una cosa
admitida como principio es creible por si misma es un axioma,
como, por ejemplo, el hecho de ser iguales entre si lascosas
iguales a una cosa; pero cuando quien oye decir que una cosa da
fe por si misma vy sin tener el concepto de ella la acepta, esa cosa
es una hipoétesis, como cuando presumimos, sin saberlo, por una
nocion comun, que el circulo es una figura de tal cual manera, y
al oirlo decir, lo admitimos sin demostracion; yv cuando una
cosa no es conocida ni aceptada, sino asumida por el aprendiz,
dice Aristoteles que esta cosa es un postulado como, por
ejemplo, la igualdad de todos los angulos rectos; pero quienes
han escrito acerca de uno de los postulados que no podia ser
admitido por si mismo, lo han demostrado.

Asi se distingue el postulado de la hipobtesis sequn
Aristoteles; algunas veces se les llama hipotesis a todos de iqual
manera que los estoicos han llamado axiomas a las hipétesis, de
modo que, sequn ellos, las hipétesis serian también aserciones, v
segun otros, los axiomas serian también hipétesis.

(Comentarios, prol., parte 11.})



CAPITULO

VIII

EL HELENISMO
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EPICURO

Carta a Meneceo:

Epicuro a Meneceo, salud.

INJADIE por ser joven dude en filosofar ni por ser
viejo de filosofar se hastie. Pues nadie es joven o
viejo para la salud de su alma. El que dice que atin
no es edad de filosofar o que la edad ya pasdé es como el que
dice que no ha llegado o que ya pas6 el momento oportuno para
la felicidad. De modo que debe filosofar tanto el joven como el
viejo. Este para que, aunque viejo, rejuvenezca en bienes por el
recuerdo gozoso del pasado, aquél para que sea joven y viejo a
un tiempo por su impavidez ante el futuro. Necesario es, pues,
meditar lo que procura la felicidad, si cuando esta presente todo
lo tenemos y, cuando nos falta, todo lo hacemos por poseerla.
T medita y pon en practica los principios que siempre te
he aconsejado, teniendo presente que son elementos
indispensables de una vida feliz. Considera en primer lugar a la
divinidad como un ser viviente incorruptible y feliz, sequn la ha
grabado en nosotros la comun nocién de lo divino, y nada le
atribuyas ajeno a la inmortalidad o impropio de la felicidad.
Respecto a ella, por el contrario, opina todo lo que sea
susceptible de preservar, con su incorruptibilidad, su felicidad.
Los dioses ciertamente existen, pues el conocimiento que de
ellos tenemos es evidente. No son, sin embargo, tal como los
considera el vulgo porque no los mantiene tal como los percibe.
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Y no es impio quien suprime los dioses del vulgo, sino quien
atribuye a los dioses las opiniones del vulgo, pues no son
prenociones sino falsas suposiciones los juicios del vulgo sobre
los dioses. De ahi que de los dioses provengan los mas grandes
dafios v ventajas; en efecto, aquellos que en todo momento
estan familiarizados con sus propias virtudes, acogen a los que
les son semejantes, considerando como extrafio lo que les es
discorde.

Acostimbrate a pensar que la muerte nada es para
nosotros, porque todo bien y todo mal residen en la sensaciéon y
la muerte es privacién de los sentidos. Por lo cual el recto
conocimiento de que la muerte nada es para nosotros hace
dichosa la mortalidad de la vida, no porque afiada una
temporalidad infinita sino porque elimina el ansia de
inmortalidad. Nada temible hay, en efecto, en el vivir para quien
ha comprendido realmente que nada temible hay en el no vivir.
De suerte que es necio quien dice temer la muerte, no porque
cuando se presente haga sufrir, sino porque hace sufrir en su
demora. En efecto, aquello que con su presencia no perturba, en
vano aflige con su espera. Asi pues, el mas terrible de los males,
la muerte, nada es para nosotros, porque cuando nosotros
somos, la muerte no esta presente y, cuando la muerte esta
presente, entonces ya no somos nosotros. En nada afecta, pues,
ni a los vivos ni a los muertos, porque para aquellos no esta y
éstos yva no son. Pero la mayoria unas veces huye de la muerte
como del mayor mal y otras veces la prefiere como descanso de
las miserias de la vida. El sabio, por el contrario, ni rehusa la
vida ni le teme a la muerte; pues ni el vivir es para él una carga
ni considera que es un mal el no vivir. Y del mismo modo que
del alimento no elige cada vez el mas abundante sino el mas
agradable, asi también del tiempo, no del mas duradero sino del
mas agradable disfruta. Quien recomienda al joven vivir bien y al
viejo morir bien es necio no solo por lo agradable de la vida,
sino también por ser el mismo el cuidado del bien vivir vy del
morir, Mucho peor aun quien dice:

“Mejor no haber nacido, pero, una vez nacido, pasar cuanto
antes las puertas del Hades”. Porque si esto dice convencido
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;por qué no deja la vida? En sus manos esta hacerlo, si con
certeza es lo que piensa. Si se burla, necio es en algo que no lo
admite.

Se ha de recordar que el futuro no es ni del todo nuestro ni
del todo no nuestro, para no tener la absoluta esperanza de que
lo sea ni desesperar de que del todo no lo sea.

Y hay que considerar que de los deseos unos son naturales,
otros vanos; y de los naturales unos son necesarios, otros solo
naturales; y de los necesarios unos lo son para la felicidad, otros
para el bienestar del cuerpo, otros para la vida misma.

Un recto conocimiento de estos deseos sabe, en efecto,
supeditar toda eleccién o rechazo a la salud del cuerpo v a la
serenidad del alma, porque esto es la culminacién de la vida
feliz. Enrazén de esto todo lo hacemos, para no tener dolor en
el cuerpo ni turbacion en el alma. Una vez lo hayamos
conseguido, cualquier tempestad del alma amainara, no teniendo
el ser viviente que encaminar sus pasos hacia alguna cosa de la
que carece ni buscar ninguna otra cosa con la que colmar el bien
del alma v del cuerpo. Pues entonces tenemos necesidad del
placer, cuando sufrimos por su ausencia, pero cuando no sufrimos
yano necesitamos del placer. Y por esto decimos que el placer es
principioy culminacion de lavida feliz. Al placer, en efecto, reco-
nocemos como el bien primero, a nosotros connatural, de él parti-
mos para toda eleccién y rechazo y a él llegamos juzgando todo
bien conla sensacion como norma. Y como éste es el bien prime-
ro y connatural, precisamente por ello no elegimos todos los
placeres, sino que hay ocasiones en que soslayamos muchos,
cuando de ellos se sigue para nosotros una molestia mayor.
También muchos doloresestimamos preferibles a los placeres
cuando, tras largo tiempo de sufrirlos, nos acompafia mayor
placer. Ciertamente todo placer es un bien por su conformidad
con la naturaleza y, sin embargo, no todo placer es elegible; asi
como también todo dolor es un mal, pero no todo dolor
siempre ha de evitarse. Conviene juzgar todas estas cosas con el
calculo y la consideracion de lo 1util v de lo inconveniente,
porque en algunas circunstancias nos servimos del bien como de
un mal y, viceversa, del mal como de un bien.
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También a la autosuficiencia la consideramos un gran bien,
no para que siempre nos sirvamos de poco sino para que, sino
tenemos muchos, nos contentemos con poco, auténticamente
convencidos de que mas agradablemente gozan de la abundancia
quienes menos tienen necesidad de ella y de que todo lo natural
es facilmente procurable y lo vano dificil de obtener. Ademas
los alimentos sencillos proporcionan igual placer que una
comida excelente, una vez que se elimina del todo el dolor de la
necesidad, y pan y agua procuran el maximo placer cuando los
consume alguien que los necesita. Acostumbrarse a comidas
sencillas y sobrias proporciona salud, hace al hombre solicito en
las ocupaciones necesarias de la vida, nos dispone mejor cuando
alguna que otra vez accedemosaalimentos exquisitos y nos
hace impavidos ante el azar.

Cuando, por tanto, decimos que el placer es fin no nos
referimos a los placeres de los disolutos o a los que se dan en el
goce, como creen algunos que desconocen o no estan de
acuerdo o mal interpretan nuestra doctrina, sino al no sufrir
dolor en el cuerpo ni turbacion en el alma. Pues ni banquetes ni
orgias constantes ni disfrutar de muchachos ni de mujeres ni de
peces ni de las demascosas que ofrece una mesa lujosa
engendran una vida feliz, sino un cédlculo prudente que
investigue las causas de toda eleccion y rechazo y disipe las
falsas opiniones de las que nace la mas grande turbacién que se
aduena del alma. De todas estas cosas principio y el mayor bien
es la prudencia. Por ello la prudencia es incluso mas apreciable
que la filosofia; de ella nacen todas las demas virtudes, porque
ensefia que no es posible vivir feliz sin vivir sensata, honesta y
justamente, ni vivir sensata, honesta y justamente sin vivir feliz.
Las virtudes en efecto, estan unidas a la vida feliz y el vivir feliz
es inseparable de ellas.

Porque ;a quién estimas mejor que a aquél que sobre los
dioses tiene opiniones piadosas y ante la muerte es del todo
impavido, que tiene en cuenta el fin de la naturaleza y ha
captado que el limite de los bienes es ficil de colmar y de
obtener y que el limite de los males tiene corta duracién o
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produce ligero pesar; que se burla del destino por algunos
considerado como sefior supremo de todo diciendo que algunas
cosas suceden por necesidad, otras por azar y que otras depen-
den de nosotros, porque la necesidad es irresponsable, porque ve
que el azar esincierto y lo que esta en nuestras manos no tiene due-
fio, por lo cual le acomparia la censura o la alabanza? (Porque era
mejor prestar oidos a los mitos sobre los dicses que ser esclavos
del destino de los fisicos. Aquellos, en efecto, esbozan una
esperanza de aplacar a los dioses por medio de la veneracion,
pero éste entrafia una inexorable necesidad). Un hombre tal,
que no cree que el azar es un dios como considera el vulgo (pues
nada desordenado hace la divinidad) ni un principio causal
indeterminado (pues sin creer que por €l les es dado alos
hombres el bien y el mal en relaciéon con la vida feliz, piensa, sin
embargo, que proporciona los principios de los grandes bienes y
males) estima mejor ser desafortunado con sensatez que
afortunado con insensatez; pero a su vez es preferible que en
nuestras acciones el buen juicio sea coronado por la fortuna.

Asi pues, estas cosas y las que a ellas son afines meditalas
dia vy noche contigo mismo y con alguien semejante a ti y
nunca, ni despierto ni en suefios, sufrirds turbacion, sino que
vivirds como un dios entre los hombres. Pues en nada se asemaja
a un ser mortal un hombre que vive entre bienes inmortales.

(Carta a Meneceo, Trad. E. Acosta Méndez).

PLOTINO

De lo bello

1. Casi siempre percibimos lo bello con la vista. Con el
oido también lo percibimos en la combinacién de las palabras y
en toda clase de musica, porque las melodias y los ritmos son
bellos. Y si nos elevamos a un plano superior a la sensacion
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encontramos habitos, acciones, caracteres y hasta ciencias v
virtudes bellas. ;Hay ademds otra belleza mas elevada que
éstas? Nuestra discusion lo dilucidara.

;Cudl es la causa de que los cuerpos parezcan bellos a
nuestra vista, v de que nuestro oido sienta inclinacion a los
sonidos bellos? ;Por qué todo lo inmediatamente ligado al alma
es de alguna manera bello? ;Todas las cosas bellas lo son por
una misma y unica belleza, o la belleza del cuerpo es diversa de
la belleza de los otros seres? ;En qué consisten esta o estas
bellezas?

En alqunos seres —los cuerpos, por ejemplo —la belleza no
resulta de los propios elementos substanciales, sino de una
participacién; en otros es algo identificado a su naturaleza; tal,
por ejemplo, la virtud.

Los cuerpos, en efecto, unas veces nos parecen bellos y
otras no, como si ser cuerpo fuese cosa distinta de ser bello. ;En
qué consiste ese ser bello que habita en los cuerpos? Es lo
primero que debemos investigar.

. Qué es eso que hace volver las miradas de los espectadores
y atrae hacia si con la seduccion y deleite de su contemplaciéon?
Si logramos determinarlo, tal vez nos sirva luego como punto de
apoyo para estudiar otros casos.

Es voz comun —generalizamos —que la belleza visible es
fruto de la mutua simetria de las partes entre si y en relacién al
todo, unida a la vistosidad de los colores; de manera que, en
este caso y universalmente en todos los casos, ser bello es ser
simétrico y proporcionado. De ser verdadero tal supuesto se
seguiria necesariamente que nada simple seria hermoso
—unicamente lo compuesto podria serlo y que la belleza seria
privilegio del todo, mientras que las partes carecerian de ella,
teniendo éstas como exclusiva finalidad unirse en el todo que
por ellas seria bello.

Pero si el todo es bello, las partes también lo seran, porque
la belleza no es algo que resultade laagregacion de elementos
feos, sino que compenetra todas las partes. Ademds, seqin esa
opinién, habria que admitir que los bellos colores (1o mismo se
diga de la luz del sol) caen fuera del ambito de la belleza, pues
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siendo simples no pueden poseer una belleza fundada en
simetria. ;Y coémo se explicaria la belleza que hayv en el oro, o
de donde procederia la que contemplamos en un relampago que
fulgura en la noche?

En los sonidos encontramos la misma dificultad: los
simples no tendrian valor, y sin embargo muchas veces cada uno
de los que forman un conjunto hermoso es en si mismo
hermoso.

Y si a esto se agrega que el mismo rostro, conservando
idéntica simetria, aparece unas veces hermoso y otra no, ;céomo
negar que la belleza consiste en algo mas que lasimetria, y que
la simetria es bella por otra cosa?

Y si pasando a los bellos habitos y a las bellas concepciones
mentales, se quisiera encontrar la causa de su belleza en la
simetria, ;quién defenderia que hay simetria en los bellos
habitos o en las leyes, en las matematicas o en las ciencias?
;Qué sentido tendria hablar de teoremas simétricos entre si...?
;Acaso que son mutuamente coherentes...? Pero entre
concepciones no hermosas también hay correspondencia y
coherencia: por ejemplo, que el dominio racional de si mismo es
una ingenuidad, esta de acuerdo y coincide con que la justicia es
una candidez generosa: ambas proposiciones son entre si
coherentes.

Belleza del alma es la virtud, belleza en un sentido mucho
mas real que las otras de que antes hablamos, ;v qué significaria
hablar en ella de partes simétricas? , porque aunque fuesen
multiples las partes del alma, no serian simétricas como las
magnitudes o los nimeros. En efecto, ;qué proposicion regiré la
combinaciéon o mezcla de las partes del alma o de las
concepciones cientificas?

Fuera de esto, ;qué hermosura podria haber en la
inteligencia pura?

2. Retomemos, pues, el problema determinando ante todo
en qué consiste la belleza de los cuerpos.

Es algo que apenas se presenta, se hace perceptible y
mueve al alma a pronunciar su verbo, como si intelectualmente
se compenetrase con ello. Hay un reconocimiento, una
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recepcion y en cierta manera una integracion del alma con ello.

En cambio, ante lo feo, el alma se intranquiliza, siente

repugnancia y se aleja como si no armonizase ni se asimilase a
ello.

Digamos, en consecuencia, que el alma por gozar de la
naturaleza de que goza y por estar en continuidad con la esencia
que en la escala de los seres le es superior, se regocija al
contemplar seres de su mismo género o que son vestigios de su
mismo género. Ante ellos, en éxtasis de entusiasmo, se
sobrecoge, los atrae hacia si y se acuerda de si misma y de lo
que le es propio.

Pero, ;qué parecido tienen las hermosuras de este mundo
con las del otro? Y si alguna tienen (concedamos que lo
tengan), ;de qué depende la belleza de unas y otras?

Seqin mi parecer, de la participacion de una idea.
Porque todo lo que naturalmente estd destinado a recibir una
idea y una forma, si queda privado de ella y no participa de su
idea ejemplar, es feo y queda fuera del plan divino, en lo cual
consiste la fealdad absoluta. Asi resulta también feo lo que no
esta dominado por una forma y un ejemplar debido a que la
materia ha recibido incompletamente la informacion de la idea.

Porque la idea que se introduce en €l es lo que constituye
al ser multiple en su unidad, haciéndolo coherente v llevandolo
aun acabamiento armoénico por la totalizacion en el equilibrio
de sus partes: siendo ella una, uno ha de ser también lo
informado por ella, en el grado de unidad que es capaz de
recibir lo multiple.

Y la belleza no se entrega al ser hasta que éste se unifica,
pero al entregarse penetra tanto al conjunto como a las partes, a
no ser cuando se encuentra con un ser uno y homogéneo, pues
en tal caso penetra a todo el conjunto con una misma
hermosura. Seria como si una potencia natural, procediendo
como proceden los métodos técnicos, embelleciese una casa con
sus partes en el primer caso, v una piedra sola en el sequndo.

Por consiguiente la hermosura corporea brota de la
comunicacion de un ejemplar ideal venido de los dioses.

3. Para reconocer esta belleza tenemos en el alma una
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facultad especial ordenada a ella; y aunque toda el alma colabora
en la formacion del juicio estético, con todo lo fundamental de
él, es obra de esa facultad.

Y quiza tal capacidad de estimacién se encuentra en el
alma gracias a que ella misma se acomoda a su propia idea, v asi
puede servir de ella en su juicio, como nosotros nos servimos de
una regla para verificar una recta.

Pero, ;en qué forma la belleza corporea responde a la
belleza que es anterior al cuerpo?

¢En qué forma el arquitecto hace corresponder a la idea
interior de casa, la casa extramental para poder afirmar de ella
que es bella? Esquelacasa extramental —si hace abstraccion de
las piedras -es la idea intima que se ha dividido en la masa
exterior de la materia v que a pesar de su ser indivisible se
muestra en partes multiples.

De la misma manera, cuando la sensacién capta la idea que
en los cuerpos une y domina la naturaleza adversa e informe, y
una forma que sobresale entre las demds luminosa y
victoriosamente, percibe con un solo golpe de vista la
multiplicidad dispersa y orienta y reduce a la simple unidad
mental, poniéndola asi en armonia coherente y simpatica
resonancia con lo mental. Es lo que pasa cuando un hombre de
bien ve aparecer la dulzura en un joven, como un vestigio de
virtud que responde a la verdadera virtud interior.

La hermosura simple del color proviene de una forma y de
la presencia de una luz incorpoérea (ejemplar e ideal), que
domina la obscuridad de la materia. Por eso -excepcion tnica
entre todos los cuerpos -el fuego es bello en si mismo, por ser el
que detenta el rango de idea entre los otros elementos. El en
efecto, estd situado en un plano superior; es el mas ligero de
todos los cuerpos, por ser el mas cercano a lo incorpéreo; esta
aislado y no recibe en si a los otros elementos, mientras que los
otros lo acogen a él, porque los otros se pueden calentar, pero €l
no se puede enfriar; v él posee primitivamente el color, mientras
que los otros reciben de €l la idea de color. El fuego resplandece
y brilla porque es idea, y lo que le es inferior, cuando su
luminosidad no lo hace perceptible, deja de ser hermoso porque
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no participa absolutamente de la idea de color.

Y en cuanto a las armonias, son las que estan ocultas en los
sonidos las que causan las manifiestas, y hacen asi que el alma
tome conciencia de lo bello, haciéndole encontrar algo idéntico
a si en un sujeto diferente.

De esto se sigue que las armonias sensibles estan medidas
por numeros que se rigen, no por cualquier proporcion, sino por
la que exige la sumisién a la accién dominadora de la idea.

Y esto es lo que hay que decir sobre la belleza en lo
sensible; esa belleza, que es en cierta manera imagen y sombra
huida de otra parte, que hermosea la materia al venir a
refugiarse en ella, y que al transfigurarse nos deja maravillados.

4. Ahora abandonando la sensacién en su plano inferior,
debemos ascender a la contemplacién de esas bellezas mas
elevadas que escapan al ambito de la percepcion sensitiva: las
que el alma intuye y expresa sin érgano alguno. Pero asi como
son incapaces de hablar sobre las bellezas sensibles los que no las
han visto o no las han percibido como bellas — es lo que pasa con
los que han nacido ciego—, de la misma manera nadie es capaz
de hablar sobre los bellos habitos, sino el que ha acogido en si
su belleza y la de las ciencias y la de las otras cosas semejantes.
Y es imposible que hable sobre el resplandor de la virtud el que
no se imagina la belleza del rostro de la justicia o del dominio
racional de si mismo; o el que no sabe que ni la estrella de la
mafiana, ni la de la tarde, son tan bellas como ella.

Para contemplar todo esto es menester que el alma posea el
6érgano que tal intuicién requiere; pero cuando llega a
contemplarlo no puede percibirlo sin quedar maravillada vy
arrebatada de admiracién mucho mas vehemente que en el caso
anterior, porque ahora ya toma contacto con realidades. Estas
son, en efecto, las emociones que ante cualquier objeto bello se
han de experimentar inevitablemente: admiracién, agradable
sorpresa, deseo, amor y arrobamiento placentero. Tales
emociones se pueden experimentar, v de hecho las almas las
experimentan ante objetos visibles: hablando en general, todas
las almas las experimentan, pero de una manera especial las que
estdn mas enamoradas de esos objetos. Es lo mismo que pasa
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con la belleza corpérea: todos laven, pero no todos son
igualmente sensibles a su excitacién, y hay algunos —los
designamos con el nombre de “enamorados’’ — que la perciben de
una manera privilegiada.

5. Tenemos también que estudiar lo que obra el amor en
las cosas no sensibles.

;Qué es lo que experimentais ante los habitos que se
catalogan como hermosos, o ante los caracteres bellos y las
maneras que proceder conforme a la razén, y en general ante los
actos y habitos virtuosos y ante la belleza de las almas? ;Oué
experimentais al contemplar vuestra misma belleza interior?

iCudn intensa ebriedad y emocion sentis, y qué vehemente
ansia de convivir con vosotros mismos despojandoos de vuestros
cuerpos! : eslo que sienten los verdaderamente enamorados.

.Y cudl es el objeto de estas emociones? No una figura, o
un color, o una magnitud; es el alma que no tiene color y que
esta adornada con el sabio dominio de si misma y el destello de
las otras - virtudes, cosas todas que carecen de color. Las
experimentais cuando descubris en vosotros mismos o
contemplais en otro la grandeza de alma, un caracter justo, un.
inmaculado dominio propio, el valor de un rostro enérgico, la
venerabilidad y pudor que se transfigura en un modo de obrar
sereno e imperturbable, y sobre todo al encontraros frente al
resplandor de la inteligencia plasmada a imagen de Dios.

Teniendo, pues, inclinacion y amor a todas estas cosas, jen
qué sentido las llamamos bellas? Porque ellas lo son
manifiestamente y cualquiera que las vea afirmara que ellas son
las verdaderas realidades.

Pero, ;qué son estas realidades? Bellas, sin duda; aunque
la razén desea todavia saber lo que ellas son para ser al alma
amable.

;Qué es, pues, eso que brilla sobre todas las virtudes como
una luz? Se quiere oponerle las fealdades del alma para
detenerse en sus contrarios. Porque seria tal vez util al objeto de
nuestra investigacion saber lo que es fealdad y por qué ella se
manifiesta. Supongamos, pues, un alma fea, intemperante e
injusta; ella estd llena de numerosos deseos y de la mayor
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turbacion, temorosa, envidiosa por su mezquindad; piensa bien,
pero no piensa sino en los objetos mortales y de aqui abajo;
siempre oblicua, inclinada a los placeres, viviendo de la vida de
las pasiones corporales, encuentra su placer en la fealdad. ;No
diremos nosotros que esta fealdad misma le sobreviene como un
mal adquirido, que la manchala vuelve impura v la mezcla de
grandes males?

6. Pues, como dice un antiguo pensamiento, la
temperancia, el valor y toda virtud y la prudencia misma son
purificaciones. Por eso los misterios dicen con palabras
encubiertas que el ser no purificado, aun en el Hades, sera
colocado en una ciénaga porque el impuro, por su maldad, ama
esos lugares inmundos, como se complacen los cerdos, cuvo cuer-
PO es impuro.

¢En qué consistira, pues, la verdadera temperancia, sino en
mantenerse separado de los placeres del cuerpo, y aun en huir
de ellos, porque son impuros e impropios de un ser puro?

El valor consiste en no temer a la muerte, y como la
muerte es la separacion del alma y del cuerpo, no temera
esta separacion aquel que desea estar separado del cuerpo.

La magnanimidad es el desprecio de las cosas de aqui abajo.

La prudencia es el pensamiento que se aparta de las cosas
de aqui abajo, conduciendo el alma hacia arriba.

El alma purificada, viene a hacerse como una forma, una
razon: se vuelve toda incorpérea e intelectiva, v pertenece toda
entera a lo Divino, donde esta la fuente de la belleza, y de
donde vienen todas las cosas del mismo género (del alma).

Reducida a la inteligencia, es el alma mucho mas bella.
Y la inteligencia y aquello que con ella viene, es para el
alma una belleza propia y no extrafa, porque entonces ella es
soélo alma.

Por esto se dice con razon el bien y la belleza del alma
consisten en hacerse semejantes a Dios, porque de Dios viene lo
Bello vy todo lo que constituye el dominio de la realidad.
Pero la belleza es una realidad verdadera y la fealdad una
naturaleza diferente de esta realidad. Es la misma cosa la que
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primitivamente es fea y mala, y asi también es la misma cosa la
que es buena y bella, o la que es el Bien y la Belleza.

Hay que buscar, pues, por medios parecidos, lo Bello y el
Bien, lo feo y lo malo. Debe establecerse desde un principio que
lo Bello es también el Bien; de este Bien, la inteligencia saca
inmediatamente su belleza, y el alma es bella por la inteligencia:
las otras bellezas, la de las acciones y la de las ocupaciones,
provienen de que el alma les imprime su forma. Esta hace
también todo lo que llamamos los cuerpos; siendo algo divino y
como una parte de la belleza, hace bellas todas las cosas que
toca v que domina, en cuanto les es posible participar de la
belleza.

7. Es necesario, pues, remontarse de nuevo hacia el Bien,
hacia el cual tiende toda alma. Si uno lo ha visto, sabe lo que
quiero decir, y en qué sentido €l es bello. Como Bien es deseado
y el deseo tiende hacia €l; pero sélo lo alcanzan aquellos que
suben hacia la regién superior, se vuelven hacia él y se despojan
de los vestidos de que se revistieron al descender; a la manera
que los que suben hacia los santuarios de los templos deben
purificarse, dejar sus antiguos vestidos y subir desnudos: hasta
que, habiendo abandonado en esta subida toda aquello que es
extrafio a Dios, se le ve a él solo en su soledad, su simplicidad vy
su pureza; a €l, que es el ser del cual depende todo, hacia el cual
todo mira, por el que es el ser, la vida y el pensamiento; porque
él es causa de la vida, de la inteligencia y del ser.

Si uno lo ve, ;qué amores y qué deseos no sentira,
queriendo unirse a él, y cémo lo admirara con placer? Porque
aquel que no lo ha visto todavia, puede tender hacia él como a
un bien: pero aquel que lo ha visto es a él que puede amarlo por
su belleza y ser lleno de espanto y de placer, quedar en un
estupor benéfico; amarlo a él con un verdadero amor, con
deseos ardientes; mofarse de los otros amores y despreciar en
adelante las pretendidas bellezas: esto es lo que experimentan
todos aquellos que han encontrado las formas divinas o
demoniacas, v no admiten ya en adelante la belleza de los
otros cuerpos.
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;Qué creemos que experimentarian, si ellos viesen el Bien
en si en toda su pureza, no como aquel que estd sintiendo el
peso de la carne y del cuerpo, sino como aquel que, para ser
enteramente puro, esta por encima de la tierra y del cielo. Todas
las otras bellezas son adquiridas, mezcladas y de ninguna manera
primitivas; ellas provienen de El. Si, pues, uno ve a aquel que
provee de belleza a todas las cosas, pero que la da
permaneciendo en si mismo y que no recibe nada de nadie en si;
si uno permanece en esta contemplacion gozando de él, ;qué
belleza le faltara todavia? Porque es El la verdadera y la
primera belleza, que embellece a sus propios amantes y los hace
dignos de ser amados.

Aqui se impone al alma la lucha mas grande y suprema, en
la que debe realizar su maximo esfuerzo, a fin de no quedarse
sin participar de la mejor de las visiones; si el alma logra llegar,
es feliz qracias a esta vision de felicidad. Aquel que no la
encuentra es el verdadero desgraciado. Porque el que no
encuentra bellos los colores o©oloscuerpos, no es mas
desgraciado que el que no tiene el poder, las magistraturas o la
realeza. El verdadero y el tnico desgraciado es aquel que no
descubre lo bello; para obtenerlo es necesario dejar a un lado los
reinos v la dominaciéon de toda la tierra, del mar y del cielo,si,
gracias a este abandono y a este desprecio, puede volverse hacia
El para verlo.

8. ;Cual es, pues, este modo de vision? ;Cudl es el
medio? ;Como se vera esta belleza inmensa que permanece en
cierta manera en el interior de los santuarios, v que no se
adelanta hacia afuera para dejarse ver de los profanos? Que
aquel que pueda vaya y la siga hasta su intimidad; que abandone
la vision de los ojos vy no se envuelva hacia el resplandor de los
cuerpos que admiraba antes.

Porque si se ven las bellezas corporales no hay que correr
hacia ellas, sino saber que ellas son imagenes, vestigios y
sombras. Es necesario huir hacia esta belleza de la que ellas son
las imégenes. Si uno corre hacia ellas para alcanzarlas como si
fueran reales, es como el hombre que quiso captar su bella
imagen reflejada sobre las aguas (como una fabula lo da a
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entender, sequn creo): habiéndose hundido en la profunda
corriente, desaparecio.

Lo mismo se diga de aquel que esta apegado a la belleza de
los cuerpos y no la abandona; no son los cuerpos sino su alma la
que se hundira en las profundidades oscuras y funestas para la
inteligencia, y él vivira en las sombras morando ciego en el
Hades.

Huyamos, pues, hacia nuestra querida patria: he aqui el
verdadero consejo que se nos podria dar.

Pero, ;cudl es esta huida? ;Coémo subir?

Como Ulises, que escapO, segun se dice, de los
encantamientos de Circe y de Calipso; es decir, que no consintio
en quedarse con ellas, a pesar de los placeres de los ojos y de
todas las bellezas sensibles que encontraba. Nuestra patria es el
lugar de donde venimos, y nuestro padre esta alla arriba.

¢Cuadles son, pues, este viaje y esta huida?

No debemos huir con los pies; porque nuestros pasos nos
llevan siempre de una parte de la tierra a otra; no hay que
preparar tampoco ninguna tienda y ningin navio, sino que hay
que dejar de mirar, y cerrando los ojos, cambiar esta manera de
ver por otra, v despertar esa facultad que todo el mundo posee,
pero de la cual pocos hacen uso.

9. ;Y cudl es ese ojo interior? En su despertar no puede él
ver los objetos brillantes. Es necesario acostumbrar al alma
misma a ver primero las ocupaciones bellas; después las obras
bellas, no las que ejecutan las artes, sino las de los hombres
de bien.

Luego es necesario ver el alma de aquellos que realizan las
obras bellas. ;Como puede verse esta belleza del alma buena?
Vuelve sobre ti mismo y mira: si ti no ves todavia la belleza en
ti, haz como el escultor de una estatua, que debe ser bella; toma
una parte, la esculpe, la pule, v va tanteando hasta que saca
lineas bellas del méarmol. Como aquél, quita lo superfluo,
endereza lo que es oblicuo, limpia lo que esta obscuro para
hacerlo brillante, v no ceses de esculpir tu propia estatua, hasta
que el resplandor divino de la virtud se manifieste, hasta que
veas la temperancia sentada sobre un trono sagrado.
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;Tu eresya esto? ;Es esto lo que tu ves ahi? ;Es esto lo
que tu has visto, un comercio puro, un trato puro, sin ningun
obstaculo a tu unificacién, sin que nada de otro esté mezclado
interiormente en ti mismo? ;Eres ti todo entero una luz
verdadera, no una luz de dimensi6on o de formas mensurables
que puede disminuir o aumentar indefinidamente en magnitud,
sino una luz que carece en absoluto de medida, porque ella es
superior a toda medida y cantidad? ;Te ves ti en este estado?

Entonces has venido a ser una vision; ten confianza en ti;
aun permaneciendo aqui, has subido a loalto, y no tienes
necesidad de guia. Fija tu mirada y contempla. Porque este ojo
solo es el que puede ver la gran belleza. Pero si va a contemplar
con las manchas del vicio sin estar limpio, o si es débil, tiene
poca fuerza para ver los objetos muy brillantes, y no se ve nada
aunque otro le ponga en presencia de un objeto que puede ser
visto.

Porque es necesario que el ojo se haga semejante y
parecido al objeto visto, para alcanzar a contemplarlo. Jamas
veria un ojo el sol sin haberse hecho semejante al sol; ni un alma
veria lo bello sin ser bella. Que todo se haga, pues, primero
divino y bello si quiere contemplar a Dios y a lo Bello. Que vaya
primero remontandose hasta la inteligencia, y sabra que alli esta
la belleza (asaberlasideas: por ellas, que son los productos y la
esencia de la inteligencia, existen todas las bellezas).

Lo que estd mas alla de la belleza, lo llamamos la
naturaleza del Bien; lo Bello estd colocado ante ella. Asi en
una expresion de conjunto diremos que lo primero es lo bello;
pero si se quiere dividir a los inteligibles, habra que distinguir lo
Bello, que es el lugar de las ideas, del Bien, que esta mas alla de
lo Bello y que es su fuente y su principio. O se colocaria el Bien
y lo Bello en un mismo principio.

En todo caso lo Bello esté en lo inteligible.

(Enéada, |, 6).
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TABLA CRONOLOGICA

Inicios de la civilizacion cretense, | epoca minoica. Colonizacion de la
region troyana.

Arte e industria en Creta. Primeras culturas de Micenas y Tirinto.
Establecimiento de aqueos en Grecia . Los jonios en Asia Menor.

Los jonios en el Atica; fundacion de Atenas.
Troya VI y VIl: ciudades homéricas.

Primeras invasiones dorias. Guerra de Troya. Primeras migraciones de
pueblos cgeos a Italia y al Mediterraneo occidental.

Caida de Troya.

Los dorios se establecen en el Peloponeso.

Poemas homericos.

Desarrollo y organizacion del estado espartano.

Fundacidén de los Juegos Olimpicos.

Argos, principal estado del Peloponeso.

Hesiodo escribe, en Beocia, Los trabajos vy los dias.

Caida de la monarquia en Atenas, primera lista de arcontes.
Periandro (hijo de Cipselos), tirano de Corinto (629-585)
Dracon, legislador de Atenas.

Reorganizacion del estado ateniense: se conceden amplios poderes
legislativos a Solon; preocupacion econémico-social.

Eclipse de sol predicho por Tales de Mileto.

Establecimiento de los juegos deportivos Istmicos y nemeos.
Construccion del templo de Artemisa en Efeso: origenes del estilo
jbnico.

Muerte de So lon.

Pisistrato, tirano de Atenas. Recopilacion y publicacion de los poemas
homéricos.

Pisistrato derrocado por Licurgo y Megacles.
Creacion del eforato.

Ceramica griega en estilo de figuras negras; posteriormente, de figuras
rojas.

Ciro de Persia conquista Lidia.



534

527

524

514

510

510—506

507—506

504

499

496—492

494

493

492

491

491

490

489

487
485

483

Vuelta de Pisistrato (m. 528). A su muerte le suceden sus hijos.
Ciro conquista a Babilonia.

Muerte de Pisistrato: le suceden sus hijos Hiparco (528-514) e Hipias
(528-510) en Atenas.

Milciades, general (m. 489), arconte de Atenas.

Rebelibn de Harmodio y Aristogitén en Atenas: atentado y muerte del
tirano Hiparco; represion de su hermano Hipias contra los atenienses.

Cleémenes de Esparta bloguea Atenas. Revolucion ateniense: Hipias es
expulsado de Grecia; Clistenes e Isidgoras contienden por la posesion de
Atenas.

Reformas democriticas de Clistenes en Atenas.

Esparta domina la confederacion del Peloponeso.

Revolucién contra politicos y filésofos pitagoricos en Crotona.

Rebelion de jonios en el Asia Menor: incendio de Sardes. Comienzo de
las guerras médicas.

Campaiias de Darlo | de Persia en Tracia, Peonia y Macedonia.

Fuerzas navales persas dominan el mar Egeo. Los persas destruyen
Mileto.

Temistocle, arconte.

Desacuerdo entre los soberanos de Esparta; Demarato, en Persia;
Cleonmenes toma rehenes en Egina. Los persas someten Macedonia.
Mardonio, general en jefe de las fuerzas persas: el ejército atraviesa el
Helesponto y Tracia;los temporales destruyen la escuadra persa junto al
monte Athos. Retirada de Mardonio al Asia.

Darfo | envia embajada a los estados griegos, exigiendo la sumision:
Atenas y Esparta rechazan a los embajadores.

Lebnidas, rey de Esparta (m. 480).

Nueva expedicibn persa contra Grecia; la flota de los persas llega al
Atica: desembarco en Maratén. Victorias de los atenienses mandados
por Milciades. La flota persa amenaza Atenas, pero se retira al Asia por
las Cicladas sin combatir.

Milciades dirige una expedicion griega contra la isla de Paros. Proceso y
muerte de Milclades. Arlistides, arconte de Atenas.

Hostilidades entre Atenas y Egina.

Muerte Darlo | de Persia; le sucede su hijo Jerjes.

Aristides de Atenas es condenado al ostracismo.

Preparativos del ‘‘gran ejército™ de Jerjes, destinado a la invasiéon de

Grecia; atraviesa Capadocia y Frigia y llega a Sardes, donde inverna.
Congreso de confederados griegos en Corinto,

445



480

480

479

478

478

a77

474
474
472
472

472

470

469
468

465—463

464

463

463—431

462

446

El ejército de Jerjes pasa el Helesponto y somete el norte de Grecia;
atraviesa la Tesalia y es detenido por Lednidas y sus espartanos en las
Termépilas, que Son aniquilados. Batalla de Artemisio. Los persas
ocupan e incendian Atenas. Las flotas aliadas, atenienses y espartana, se
enfrentan con la persa en Salamina: derrota y huida de Jerjes. Los
griegos dominan de nuevo el Helesponto. Los cartagineses atacan las
colonias griegas de Sicilia.

Liga de Delos (480-477)

Mardonio avanza con sus persas hacia la Boecia, el Atica y el istmo de
Corinto: se retira luego y es derrotado y muerto por Pausanias en la
batalla de Platea; dispersion del ejército persa. Retirada de la flota persa
por ¢l Egeo: es destruida en Micala.

Confederacion de Delos, organizada por los atenienses. Comienza la
supremacia politica de Atenas,

Hieron |, tirano de Siracusa (478-467).

Los atenienses reconstruyen sus murallas y fortifican El Pireo. Atenas,
al frente de la Liga maritima delodtica. Leyes navales de Temistocles:
incremento anual de la escuadra. Pausanias ocupa Bizancio:
negociaciones secretas con 1os persas y traiciéon de Pausanias.

Pindaro de Tebas: **Odas olimpicas".

Apogeo de Hierén en Siracusa. Vence en Cumes a los etruscos.

Se prolonga hasta cinco dias la duracion de los Juegos Olimpicos.

Cimon reduce a Tem istocles al ostracismo.

Revoluciones democraticas y revueltas contra Esparta en el Peloponeso.
Paz entre Grecia y Persia.

Revuelta y derrota de Naxos contra Atenas (470-469), Probable fecha
del nacimiento de Socrates.

Arquidamo 11, rey de Esparta (469-427)
Cimaén derrota a los persas en Eurimedon.
Rebeliobn de la isla de Tasos, sofocada por las operaciones navales

dirigidas por Cimon. Comienza la supremacia politica de Pericles en
Atenas.

Terremoto de Esparta. Rebelién de los ilotas en Laconia: |l guerra
mesénica.

Los espartanos rechazan |la ayuda ateniense: tirantez de relaciones entre
Atenas y Esparta,

Régimen democratico en Atenas: hegemonia politica de Pericles y
decadencia del Aredépago. Cimon, condenado al ostracismo.

Por acuerdo de la Asambiea popular, queda anulada la autoridad del
Areopago ateniense y sus atribuciones politicas son repartidas.



461

459

458

458

456

454

452

449

448

446—445

442

438—437

434

432

432

41

43

430

429

429

429

Pericles, Jefe del partido democrdtico. Cimén en el ostracismo.
Asesinato de Efialtes.

Expedicién de Atenas a Egipto.
Asedio y conquista de Egina por Atenas (458—456).

Los atenienses terminan la construcciéon de las “largas murallas" de
Atenas al Pireo.

Muerte de Esquilo. Esplendor de la tragedia griega.

El ejército helénico se rinde en Egipto a los persas; la escuadra ateniense
es destruida en la desembocadura de! Nilo. El tesoro de la Confederacion
de Delos es trasladado a Atenas.

Tregua de cinco afios entre Atenas y el Peloponeso.

Congreso panhelénico (449-448),

Paz entre Grecia y Persia. Calicrates construye el templo de la Victoria
Aptera,

Esparta y Atenas pactan una tregua de treinta aifos. Termina la
construccion del templo de Zeus en Olimpia.

Confederacién beocita. La llamada '*Paz de los Treinta Afos" durard
quince (446-431).

Acufacién de monedas de cobre, por vez primera, para simplificar los
cambios mercantiles.

Pericles, gobernante Gnico en Atenas. Embellecimiento de la acropolis
ateniense; florecimiento de Ja escultura dtica y argiva.

Fiestas panateneas de Atenas: inauguracién del Partendn.

Guerra de Corinto contra Atenas.

Revuelta de Potidea (432-429).

Congreso de la Liga del Peloponeso.

Esparta declara la guerra a Atenas: comienza la guerra del Peloponeso.
Los tebanos atacan Platea por sorpresa y son rechazados. Arquidamos,
rey de Esparta, saquea el Atica. Pericles envia expediciones a Egina y
Megara.

Apogeo de Pericles, que condena al ostracismo a Tucidides, yerno de
Cimén. La peste en Atenas.

Reciprocas expediciones de saqueo de atenienses y espartanos.

Muerte de Pericles a consecuencia de la peste. Expediciones ataquesy
sagueos en toda Grecia.

Socrates salva la vida de Alcibiades en la batalla de Potidea. Nacimiento
de Platon.

Capitulacion de Potidea (429-427).
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428

427

426
424
423
422
420
416
a1s

415

414

413

a12

411

410

408

407

406

404

404

403

401

399

448

Rebelion de Mitilene (429—427).

Primera expedicion ateniense a Sicilia. Florecimiento de la comedia
griega: Aristéfanes.

Cesa la peste de Atenas. Cleon, jefe de los atenienses.

Batalla de Delion.

Atenas y Esparta conciertan una tregua en la lucha.

Paz de Nicias: termina el primer periodo de la guerra del Peloponeso.
Ereccién de la estatua de Niké o Victoria de Olimpia.

Alcibiades, arbitro de Atenas.

Los *"Hermes'’, mutilados.

Graves acusaciones contra Alcibiades. Expedicion de los atenienses
contra Sicilia: fuga y traicion de Alcibiades.

Socrates salva la vida a Jenofonte en la batalla de Delio.

Derrota de los atenienses en Sicilia: 1a expedicion es aniquilada y los
soldados reducidos a esclavitud.

Guerra de Jonia., Triunfos navales de Atenas. Los espartanos negocian
una paz con Persia.

Tercer perfodo de la guerra del Peloponeso. Constitucion ateniense de
los "'Cuatrocientos’. Alcibiades intriga en Persia y derrota al ejército
peloponesico.

Restablecimiento de la democracia en Atenas.

Regreso de Alcibiades a Atenas.

El espartano Lisandro vence a los atenienses en MNotién. Caida de
Alciblades y destierro en Tracia.

Batalla de las Arginusas: victoria naval ateniense. Terminaciéon del
Erection de Atenas,

Lisandro conquista Atenas. Destruccion de las fortificaciones
atenienses. Nuevo sistema politico en Atenas: los *“Treinta Tiranos';
regimen de terror. Fin de la guerra del Peloponeso. Muere Dario Il de
Persia: sus hijos Artajerjes Il y Ciro el Joven, rivales al trono.

Lisias, orador, huye de los Treinta Tiranos.
Trasibulo redne a los desterrados y se apodera del Pireo. El régimen de
los ""Treinta'" es sustituido por el de diez magistrados. Lisandro trata de

imponerse; intervencion de Pausanias, rey de Esparta;restablecimiento
de la democracia ateniense.

Recopilacion de leyes vigentes en Atenas.

Socrates es injustamente condenado a muerte.
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352

347

341

337

336

336

335

334

333

Nacimiento de Aristoteles.

Conflicto entre Tebas y Atenas.

Fin de la supremacia militar de Esparta.

Alianza Esparta-Atenas.

Aristoteles discipulo de Platon. Muere Dionisio | de Siracusa: le sucede
Dionisio 11 el joven. Pelépidas y Epaminondas en Tesalia. Acceso de los
plebeyos al consulado romano.

Platon ejerce su actividad filosofica en Siracusa.

Platén abandona Sicilia.

Dion, estadista (cufiado de Dionisio ElI Viejo) en Siracusa (Calipo lo
matara en el 354)

Filipo 11, padre de Alejandro Magno, rey de Macedonia (359-336).
Dién vence a Dionisio Il de Siracusa. Filipe Il toma Anfipolis vy
establece la capital macedonica en Pella. Matrimonio de Filipe con la

princesa Olimpia.

Filipo 11 vence a los ilirios: ocupacién de Pydna y Potidea. Incendio del
templo de Efeso. Nacimiento de Alejandro Magno.

Comienzo del prestigio del orador Demostenes en Atenas.

Estado de guerra erl el Peloponeso. Filipo ocupa Tesalia e invade la
Tracia. Alarma en Atenas: Demostenes pronuncia su | Filipica.

Muerte de Platén. Nueva invasién de Filipo Il en Tracia.
Demaostenes, en el Peloponeso: Il Filipica.

Hostilidades de los atenienses contra los aliados de Filipo 11 y contra
Macedonia. Demédstenes pronuncia la 111 Filipica.

Guerra de Filipo en Persia.

Filipo de Macedonia dispone de un ejército de 10,000 hombres contra
el Asia Menor. Asesinato de Filipo II; ocupa el trono su hijo Alejandro
Magno.

Alejandro Magno, rey de Macedonia (336-323), En Asia: 334; en Siria:
333;en Egipto: 332,

Alejandro consigue imponer autoridad dominante en todos los estados
griegos. Campafia del Danubio: sumisién de llirias; rebelion y
destruccion de Tebas. Alejandro es considerado general en jefe de las
fuerzas helénicas.

Comienzan las campafias de Alejandro en Asia: batalla del Granico;
derrota persa. Sumisiéon del Asia Menor.

Alejandro, en Gordion. Batalla de Iso: Alejandro derrota al ejército de
Darfo 111. Conquista de Fenicia: sumisiéon de Sidén y de Biblos.
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327
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324
323
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322
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Asedio y destruccién de Tiro. Conquista de Egipto. Fundacién de
Alejandria junto al Nilo.

Alejandro ocupa Persépolis y prosigue sus conguistas hasta el mar
Caspio. Conspiracion de Filotas; es descubierto y ajusticiado. Darfo 111
es asesinado: Alejandro entrega el asesino a los tribunales persas.

Matrimonio de Alejandro con la princesa Roxana. Comienza la invasién
de la India.

Alejandro en Asia.
El ejército de Alejandro cruza el Indo y vence al rey Poro.

Alejandro en Susa; dispersion del ejército en Opis. Traicién de Harpalo.
Demostenes es alejado de Atenas. Ultimas campanfas de Alejandro.

Alejandro, en Babilonia.Preparativos para la invasién de Arabia, Muerte
de Alejandro Magno. Regencia y desintegracién del Imperio.

Muerte de Alejandro Magno. Perdicas, regente. Antfpatros (m. 319), en
Atenas. Seleuco en Babilonia. Eumenes en Capadocia. Ptolomeo Soter
en Egipto. Lisimaco en Tracia.

Los sitrapas y diddocos se reparten el poder.

Pérdicas, duefio de los dominios asidticos; Antipater y Cratero, regentes
de las comarcas occidentales. Los estados griegos, impulsados por
Atenas, tratan de sacudir el gobierno ejercido desde Babilonia: ""guerra
lamiaca''. Muerte de Demostenes en el templo de Nepturno de Calauria.
Muerte de Aristoteles.

Tolomeo, duefio de Egipto y de Cirene. Los generales de Alejandro se
ponen de acuerdo contra Pérdicas, que aspira a apoderarse del mando
supremo. Asesinato de Pérdicas por sus soldados. Antipater, regente;
Seleuco, en el gobierno de Babilonia.



LE¥XICO FILOSOFICO GRIEGO
A

ayadoy
(agathon) el bien, |a idea del bien (Platén).
dyémroc

(agénétos) no nacido ; increado; no hecho, no realizado.

dyvwrog
(dgnastos) desconocido; ininteligible; incognoscible; ignorante.
Gypayga Soyuara
(agrapha dégmata) doctrina no escrita.
dypaypos vouos
(dgaphos némos) Ley natural, ley no escrita.
c’ww'rrf
(agoge) transporte, traslado, conduccién; movimiento, marcha;
tendencia de una cosa; direccion, educacién, método.

aduwcia

(adikia) injusticia, ofensa, dano.
adwapdopia

(adiaphthoria) incorrupcion, pureza.
aedrfs

(aeidés) que es solo en si, sin figura (Platén); incorporeo, inmaterial.
3,
anp

(aér) aire, capas inferiores de la atmédsfera.
adedrns

(atheotes) impiedad; ateismo.,
&idrog

(aidios) perpetuo, eterno; innato, de siempre.
2
atd e
(aidén) sentimiento de vergiienza, pudor; honor, dignidad, majestad.
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duinp
(aithdr) eter, la parte mds alta y puro de la atmoésfera, cielo,
firmamento.

aLodnoLs
(aisthésis) sensacion, percepcion, sentido, conocimiento.

dlodnais kown
(aisthesis koiné) sentido comin.

alo9nTdv

(aisthetén) perceptible, observable por los sentidos.

alria
(aitia) acusacidn, imputacién; causa, motivo, fundamento.
dirwv (70)
(altion, td) causa, responsable de.
aiTohoyla
(aitiologia) doctrina de las causas.
alwow
(aidn) tiempo; edad, época, siglo; tiempo de la vida, vida; destino,
suerte; eternidad.

droouia
(akosmia) desorden, licencia, insubordinacion; vida desordenada.

14 ’

axoviovdia
(akoulouthia) séquito; consecuencia, sucesion; conformidad,
obediencia.

4 ’

aKkpoaots
(akréasis) atencidn; accion de escuchar, atender, obediencia.

» ’

AKpPOaNaTLKOS
(akroamatikés) destinado a la audicién (referido a parte de los
escritos de Aristoteles).

L

alyos
(dlgos) dolor, sensacidn de dolor; dolor moral, tristeza, pena,
disgusto.

andewa
(alétheia) verdad, veracidad, sinceridad; (no encubierto, lo
descubierto).
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ANANYOPEw
(aliggored) hablar o explicar figurada o alegbricamente,
a\\odotia
(allodoxia) intercambio de opiniones en el sentido del error (Platon).

a\\otwois
(alloidsis) mutacidn, alteracion, transformacion, pasaje de una

materia a otra, metamorfosis (Aristoteles).
dupBoria
{amphibolia) atacado por varias partes; ambiguo, equivoco; dudoso.
avdBre s
(andblepsis) capacidad de ver, intuicién.
avaykatov (10)
(anankaTon, to) lo que fuerza; necesario; coactivo, indispensable,
estricto, lo que no puede ser diferente de lo que es.

avdykn
(andnke) fuerza, necesidad, coaccién, violencia; necesidad logica, ley
natural, fatalidad, destino.
dvdykn €& dmodéoews
(andnké €x hipothéseds) deduccidn necesaria de una hipétesis .
dvaldya
(analogia) proporcién;semejanza, concordancia,relacion (Platon),
avaloyLoua
(analbgisma) calculo, reflexion, razonamiento.
dvahoyov (70)
(andlogon, t5) 1o homélogo (Aristételes), lo andlogo, lo concordante.
avd\vots
(andlysis) liberacién; disolucion, fin, muerte; solucién.
avdurnots
(andmnésis) reminiscencia, recuerdo.

avdpela
(andrefa) hombria; valor, nobleza de dnimo.

avramédoois
(antapédosis) restitucin, recompensa, compensacion, pago. Ciclo de
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los opuestos (Platéon: Feddn).

bvrideats
(antithesis) oposicién, contradiccion.

] -
AVTLKELLEVA
(antikeimena) los opuestos o contrarios; estar en lucha.

’ -

avTi\oyla
(antilogia)  objecion; contradiccion; disputa judicial; réplica,
defensa,disension, enemistad.

AVTIUAPTUPTIOLS
(antimarthyrésis) refutacion de un juicio.

avuTodeTOY
(anypétheton) premisa no hipotética (Platén).

.7
afa
(axfa) valor, precio, estimacion, apreciacion; dignidad, categoria.
dElwpa
(axioma) dignidad, consideracion honor, categoria, proposiciéon
principal, definicion.
anporov (70)
(acriston, to) sin limites,sin linderos, no delimitado; indefinido,
indeterminado, sin determinar.
anddewa
(apdtheia) liberacion de las pasiones, ausencia de pasiones
(estoicismo)
ametpov (70,
(@peiron, to) lo no limitado, lo indeterminado.

ATAWOLS
(aplasis) sencillez, liberacién del mundo (Plotino)

E] L

amodetées
(apédeixis) declaracion, exposicion; demostracion, prueba;
realizacion, acabamiento.

amovia
(aponia) pureza, flojedad, indolencia.
anépnua

(aporéma) punto controversial, problema.
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amopia (wépog)
(aporia) sin camino, sin salida; intransitable, infraqueable; dificultad.
(poros) salida, agujero, pasaje.
d Fd
amoppoLa
(apérroia) flujo, corriente; efluvio, emanacion.
&ndpaots
(apéphasis) decision, declaracion, sentencia, juicio.

] ’

apetn
(areté) excelencia, mérito, perfeccion; inteligencia, pericia; fuerza,
vigor; valor, bravura, virtud.

3 s i

apeT™ €Loog
(aret€ eTdos) visién o idea de la excelencia (Platdn).

? ’

aptduos
(arithmds) nimero, suma, cantidad, longitud, duracion.

- es

aptduds Kwnoews KaTd 70 TPOTEPOY KAl VOTEPOY
(arithmos kineseds katd té proteron kai hysteron) nimero o ritmo que
mantiene una relacion del anterior con el posterior, relaciéon temporal
(Aristoteles).

» ~ -

aptduor vonToL
(arithmof noétoi) nimero ideales.

L4

aptorov (70)
(ariston, to) excelente, el mejor, optimo.

2 ”

apuovia.
(armonia) ajuste, juntura; encaje, cierre; acuerdo, tratado; ley orden; justa
proporcion; acorde musical.

b 14

appep
(drren) masculino; viril, enérgico, fuerte.

dpriov
(drtion) proporcionado, justo; nimero par.

3 ’

apxn
(arché) comienzo; origen; principio, fundamento, elemento.

? ’

apxat
(archai) los principios (légicos).
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s
apxn &v ardd n avro
(arché en autd & autd) la naturaleza como sustancia y principio agente.
A 8
apxn ev aA\w
(arché en dll5) principio externo.
aAoKNOLS
(dskésis) ejercicio, practica; ejercicio atlético.
&ovuperpos
(asymmetros) sin proporcién; desproporcionado, enorme.

dodvderos
(asyndetos) no compuesto, simple (cuando afirmado de la sustancia)

&ratia
(ataxia) desorden, confusién; indisciplina.
drapatia
(ataraxia) sin confusion, equilibrio, tranquilidad del alma.
9
arouoy
(atomon) lo indivisible.
tYs 5
arouov €Ldog
(dtomon eidos) idea-dtomo (Platén).

dromos
(atopos) raro, extrano; desacostumbrado, insélito; extravagante, absurdo;
insensato.
9 -
auTapkKewa
(autdrkeia) independencia, autosuficiencia (estoicismo).
abrot Bov
(autozbon) ser viviente, en cuanto que posee en si mismo el principio de la
propia vida; arquetipo de la vida (Platon).
? .
avroparov (10)
(autématon, to) la suerte, el caso (Aristoteles); lo que se mueve por si
mismo, el accidente, lo casual.
y r v
avTos €vn
(autés éphé) El ha dicho, el maestro dice.
9 ’
apaocia
(aphasia) silencio, suspensién del juicio (escepticismo).
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3y 7’
apopLoua
(aphorisma) expresion limitada y definida en si’ misma.

] I}
apopilew

(aphorizein) limitar, determinar lo indefinido, separar, apartar; elegir.

B

Bios
(bios) vida, existencia; modo de vida; tiempo o duracion de la vida;
recursos; sustento; los hombres; el mundo.
Buos
(biés) arco.
BovAnots
(bollésis) propbsito, intencién, designio; voluntad.

BovAevats
(bodleusis) deliberacidn, proyecto, decision; meditar, decidir.

r

YapyaAouos
(gargalismés) cosquilleo, destello de la sensibilidad (Epicuro).
Yéveois
(génesis) origen, generacion, causa primera, surgimiento de algo que
antes no existia.
YEVOS
(génos) género, lo que es comdn a varias especies.
YUYV OKEW

(gigndskein) \legar a conocer, reconocer; experimentar; darse cuenta,
comprender; conocer en trato intimo o carnal.

”
YYWun
(gnéme) conocimiento; facultad de conocer; consejo.
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YYOUWY

(gnoman) regla, principio de definicion y mensura.
I

Ywpilew
(gnorizein) conocer.

YV PLI0S
(gnorimos) facil de conocer, claro; conocido, amigo; distinguido,
ilustre, principal.

Y@os
(gnésis) conocimiento; reconocimiento; ciencia, fama.

YVWOTOY
(gnostan) cognoscible.

daipwy
(daimon) genio, espiritu; divinidad.

SewTkri
(deiktiké) demostracion.

BV
(dén) algo contrapuesto a nada.
8éov (70)

(déon, to) lo conveniente, lo oportuno; lo que es necesario, lo
preciso o debido.

Sniuovpyla

(démiurgia) profesion, oficio; prictica; produccion.

dnuwovpyds
(démiurgés) autor del mundo, creador del universo (Platdn);
maestro en un arte; artesano,

Suddeois
(didthesis) disposicién; inclinacién, cualidad, indole.

Swaipeats
(diairesis) division, método dialéctico dicotdmico (Platén);andlisis
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(Aristoteles); distincion, diferencia.

StalekTikn
(dialektiké)  arte de la discusion, dialéctica, método para el
conocimiento de las ideas (Platon).

Staloyos
(didlogos) conversacién, didlogo, investigacion discursiva.

Sudvola

(didnoia) intelecto, razén discursiva, pensamiento mediato (Plotino);
intencion; designio, propdsito; inteligencia, mente.

StavonTikds
(dianogtikés) intelectivo.

SudoTaots
(diastasis) desunion, separacién; contraposicién, diferencia; dolor
agudo o lacerante.

duarpiPri
(diatribé) empleo del tiempo en el estudio o conversacién sobre
filosofia (cinicos).
Stapopd
(diaphord) diferencia.
Stapopa  €ldomoids
(diaphora eidopoiés) diferencia especifica.

Sapwria
(diaphonia) imposibilidad de un acuerdo sobre la filosofia
(escepticismo).

Suaxvois

(digchysis) disolucidn; deshacer.
8idakis

(didaxis) el acto de ensenar.

Sidaokalia
(didaskalia) ensefianza, intruccion, leccién; magisterio.

Swatootvn
(dikaiosyne) sentido de lo justo, rectitud, probidad; administracin
de justicia (Platon).
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8ikn

(dike) justicia, derecho.
St

(dine) torbellino, remolino.

Stolknots
(diofkesis) administracion, direccion gobierno.
S10TL
(diéti) por qué, el por qué, la causa.
Sota
(déxa) opinidn, parecer, manera de ver, creencia (Platdn);
estimacion, celebridad, gloria; explendor, majestad.

S6ta a\nins
(déxa aléthés) opinibn verdadera, juicio (Platén).
Sokdfew
(doxdzein) |a opinién, el juzgar, el acto del juicio (Platén).
dvds
(dyds) dualidad.
Svvduels
(dyndmeis) poder, ser capaz, tener fuerza; autoridad, influencia,
poder.

Svvaurs
(dynamis) capacidad, recurso, riqueza; potencia contrapuesto a acto
(Aristoteles).

E
eteragew
(ezetdzein) el examinar, el andlisis del método socratico.
€lsos

(eidos) lo que se muestra, lo que se ve en las cosas, la idea, la forma
(Platon).

é’fﬁw?\ov

(eTdalon) figura; imagen, representacion (Demdcrito, Platén,
Epicuro).
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% N
ewa (10)
(einai, to)el ser (esse).
elpwvela
(eironeia) simulacion, ironfa (Sécrates).
eloaywyr
(eisagdgé) introducciodn.
exet (Ta)
(ekel, ta) las cosas celestes, el mis alld (Aristoteles).
’ 4
EKTUPWOLS
(ekpyrdsis) conflagracién renovadora (estoicismo).
€koraots
(ékstasis) suspension, transporte, arrobo, éxtasis, identificacién con
el Uno (Plotino).
ENeYxos
(élegchos) examen, refutacion (Arist6teles).
3
Eumepia
(empeiria) experiencia (Aristoteles).
es
€V
(hén) el uno, la unidad, el principio @nico.
évavria
(enantia) de frente a frente, opuesto; contrario, contrapuesto;
adversario, enemigo.
dvdpyea
(endrgeia) claridad; evidencia.
&vas
(ends) unidad absoluta (Proclo).
&vdota
(endéxa) opinién general, experiencia real (Aristoteles).
&vépyea

(enérgeia) energfa, actividad, eficacia; acto, actualidad, contrapuesto
a potencia (Aristételes).

¢vdovaraopds
(enthousiasmés) inspiracion, transporte.

461



b ’
evvaL
(ennai) habitar, vivir en.
L -
evvonua
(ennéema) objeto del pensamiento.

&voTaots
(énstasis) objecion, enfrentamiento.

évradda (Ta)

(entalitha, td) |as cosas terrenas, el mds acd (Arist6teles).

EvreNéxela
(entelécheia) literalmente: ser pleno, cumplido, perfecto.
(Aristoteles).

étaiprns  (70)
(exaiphnés, to) lo repentino; lo instantineo; el punto de encuentro
de lo eterno con el tiempo (Platén).

13308
(héxis) estado, disposicion, constituciéon, manera de ser,
temperamento, temple fundamental (AristGteles).

s

€E1s TpoalpeTIkn
(héxis proairetiké) disposicion preferencial (Aristoteles).

9 ¢

émraywyn
(epagdgé) evocacion, llamamiento, accién de llamar; induccién
(Aristoteles).

gy 7 A, . IO

EMEKEVA TNS ovoLas
(epékeina teés ousias) mas alla de la misma esencia, dicho de la idea
del Bien (Platén).

émBoAn
(epibolé) traza, idea, proyecto.

émidettis
(epideixis) muestra, prueba, demostracién; discurso probatorio
(sofistas).

» s

emdvuia
(ephithymia) deseo, apetito, pasion.

éntvowa
(epinoia) idea, pensamiento; proyecto, designio; hipdtesis.
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émormiun
(epistéme) destreza, pericia, saber; ciencia, inteligencia (Platon).

3

EMOTPOYN
(epistroph&) accidn de volverse,  tornarse a, atencion, solicitud;
vuelta, evolucion, conversion.

émoxn
(epoché) suspensién del juicio (escepticismo).

»
E€pyov
(érgon) acto, accion; obra, trabajo; asunto, ocupacion, actividad.

&pis
(éris) disputa, discordia; lucha, discordia como principio del
Universo (Heraclito).

épiorikn
(eristiké) el arte de discutir (Sofistas).

[
EpLEVElD
(hermeneia)palabra, habla; interpretacion, explicacion (Aristoteles).

] *

epwuevov (7o)
(eromenon) el primer motor que, en cuanto objeto de amor mueve
todas las cosas.

»
EPLS
(érés) amor (Platon).
brd
eoxarov (70)
(eschaton, to) lo Gltimo, lo extremo, el fin, el Iimite.
ar
ETEPOY
(héteron) lo otro, la alteridad.

evbaLpovia
(eudaimonia) dicha, felicidad.
eddvuia
(euthymia) serenidad de espiritu, despreocupacion (Demacrito).
eb\oyov (70)
(etilogon, to) lo bien fundado; razén, fundamento; la razon mas
probable (escepticismo).
evvouia
(eunomia) legalidad, buen orden, buena ley; justicia.
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edmpatia
(euprax fa) buena fortuna; buena conducta, el bien obrar.

evoToxa
(eustochia) conjetura.
»
EXEWw
(échein) tener, posesion como categoria (Aristoteles).

Z

{ddeoc
(zatheos) sacratisimo, enteramente divino, augusto.

¢nNos
(zélos) deseo, celo, fervor.

Mo
(zétesis) busqueda, investigacion.

4]
(20€) vida, existencia; tiempo o duracién de la vida.

)
¢ Gov
(z8on) ser viviente, animal.

TYEMOVLKOY

(hegemonikén) parte dominante del alma.
néov

(heédone) placer, gusto.

%
n90g
(éthos) morada, lugar habitual, habitacién, residencia, patria.

C)

davua
(thatima) maravilla, sorpresa, asombro.

464



Jd€tow

(theion) lo divino, la divinidad.
DI

(thémis) derecho, ley, costumbre, uso.

Seoyovia
(theogonia) nacimiento u origen de los dioses.

Jeoloyia

(theologia) doctrina sobre la divinidad y las cosas divinas.
Jeds

(theds) dios.

S€oLs
(thésis) colocacion, disposicion, ordenacién; proposicion, tesis.

Jewpla

(thedria) visibn; contemplaci6n, mirar con interés algo.

Jewpnua
(thedrema) lo que se ve o se ofrece a la vista; maxima.

Jewpnote
(thedresis) consideracion, contemplacién.

JewpnTikds
(thebretikos) referente a las fiestas o especticulos; teorético contrapuesto
a practico.

dilaoos
(thiasos) cofradfa, unién o sociedad sagrada.

Jouos
(thymés) animo; aliento, espiritu; vida.

JUH0ELSES
(thymoeidés) facultad apetitiva,

Ve, -
tdiwe mwoLoy
(idiGs poién) 1a propia cualidad, lo propio particular (estoicismo)
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{oovouia
(isonomia) igualdad de derechos, igualdad politica, democracia.

toooYévewa
(isosthéneia) equivalencia.
[ 4 ’
LoToupia
(historfa) investigacion; noticia, relato, narracion.

K

ka¥ abrd

(kath’ autd) lo que es en si, la esencia.
kddapog

(kdtharsis) purificacién; expiacion; sacrificio.
ka ¥ €xaoTov

(kath’ ékaston) el individuo concreto en contraposicion al concepto
abstracto (Aristoteles).

KadKkoy
(kathBkon) el deber (estoicismo).

kddodos

(kdthodos) bajada, descenso; vuelta, regreso; periodo, ciclo.

Ka 9o AoV
(kathélou) universal, en general, un total.

KaLpos
(kairés) momento oportuno, ocasion, coyuntura favorable; tiempo,
momento presente.

KAANOS

(kallos) hermosura, belleza,
KaKoy

(kakon) disposicion viciosa, malicia, vicio, malignidad.
kalokdyadia

(kalokagathia) el ideal del hombre aristocratico: bello y bueno.

Kavdy
(kandn) regla; ley, modelo, canon.
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KaraAnyis
(katdlépsis) acto de captar; alcance, posibilidad de coger; percepcion,
comprension,

Kara Tov A\yov
(katd ton logon) formal (Aristoteles).

KaTdpats
(katdphasis) relacién negativa de un predicado a un sujeto; error de
atribucion.

Karnyopnua
(katégérema) comunicacion de un cardcter del ser (estoicismo); acusacion,
reproche.

karfiyopia
(katgoria) acusacion; revelacion, descubrimiento, manifestacion.

Ketoda
(keisthai) yacer,estar tendido; estar situado; situacion, una categoria en
Aristoteles.

kevov (70)
(kenén, té) el vacio.
KEVOOLS
(kénosis) agotamiento.

KVETLS
(kinesis) movimiento; cambio.

KLrovy
(kinodn) el moviente, el motor.

KoOwoe
(koinés) comun; general; pablico.

e
Kowwwola
(koindnia) unién, relacion, alianza, sociedad.

Kowwvia TV YEry
(koindnia ton gendn) comunicacion, interrelacién de los géneros (Platon)

KOOMOTONTNS
(kosmopolites) ciudadano del mundo (cinicos).

KGO0
(k6smos) orden: disciplina; orden del universo; mundo; atavio, ornamento;
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gloria, honor.
KOTOS
(kétos) odio, resentimiento (Empédocles).
KpPAoLS
(krdsis) mezcla, unién (pitagérios).
KOLOLS
(krisis) separacién, distincion; disentimiento, disputa; decision, eleccion.

KiTjpa

(ktéma) bien, posesion, propiedad, fortuna; posibilidad de vida.
KTNTUKT]

(ktéiké) fortuna, riqueza.

KTTiOLS
(kt@sis) posesion, adquisicion.

Afjyov
(1€gon) conexidn de una causa y un efecto (estoicismo).

NoytoTiror (70)
(logistikon, t6) lo racional; en Platon parte divina del alma que gobierna las
otras partes; en Aristoteles la razon que delibera que se diferencia del
comportamiento prudente,

\Gyos
(l6gos) palabra, expresion, proposicion, definicion, razén.

A\GY0S OTE ppuaTiKos
(l6gos spermatikés) forma seminal, principio creador (estoicismo).

pdadnua
(mdthema) cosa aprendida, leccién; conocimiento; ensefianza.
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padnpaTikos
(mathématikés) que se relaciona con el aprender; el tener ciencia; lo
matematico.

pddnats
(mathesis) accion de aprender; deseo de saber; educacién, instruccién.

HALEVTLKT]
(maieutiké) relativo al partear.

uatevTikr Téxvn
(maieutike téchne) el arte de hacer parir; en Socrates el método de hacer
surgir desde si los conocimientos y el saber.,

navrikn
(mantiké) relativo al arte adivinatorio; el arte adivinatorio.

pay wots
(mandsis) rarefaccién,
uéya
(méga) grande.

1éye Jog
(mégethos) grandeza, tamafio; dimensién.

pn op
(me 6n) no ser.

MEets
(méthexis) participacién, relativo a la unién de la idea y mundo sensible
(Platon).

u€dodos
(méthodos) camino, procedimiento, método.

ueooy
(méson) medio (término técnico de la silogistica aristotélica).

HEOOTNS
mesétes) medio, centro unitario de la vida; justo medio, caracteristica
fundamental de la virtud ética en Aristoteles.

ueTaforty
(mewbokf) cambio, metamorfosis, pasaje y encuentro entre lo eterno y lo
temporal, entre lo uno y lo miltiple (Platon).
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peTaty (10)
(metaxti, to) 1o que media, lo intermedio, la mediacion.

PETELYUXWOLS
(metempsychosis) transmigracion de las almas, metempsicosis
(pitagorismo).

HETEVOW PATWOLS
(metensomdtasis) transmutacion de los cuerpos (pitagorismo).

peTéwpa (Ta)
(metéara, ta) los cuerpos celestes.

HETEWpPONOYIQ
(metéorologia) estudio de los cuerpos celestes.

WET pov
(métron) medida.

und€v (7o)
(médén, to) el no ser, la nada.

pipmua
(mimema) copia, representacion, imagen.

Mpnots
(mimésis) imitacion; figura.
Ld
mmum
(miteme) memoria: facultad de recordar; recuerdo.

-
pymuoovrn
(mnﬁnosffﬁ) memoria, recuerdo, pensamiento,

uotpa
(moira) parte, porcion; parte asignada a cada cual por el destino, destino,
suerte, sino.

uovases
(monades) unidad.

HOVVOS

(moynos) solo, simple, no mezclado. (Anaxagoras).

s
Hopen
(morphé") forma, figura, aspecto; apariencia; hermosura, gracia.
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1w Sog
(mythos) palabra; relato, noticia, mensaje; leyenda; historia.

N

PETKOS
(neikos) odio (Empedocles)

-

vonua
(nééma) pensamiento, reflexién; concepto, objeto del pensamiento.

vonoLs
(n6esis) el comprender intuitivo (Aristoteles). El pensamiento como
opuesto a la sensacion.
vonii«ov (10)
(noetikén, t6) |a parte intelectiva del alma, lo racional.
vor
(noi) potencias activos, espiritu (Plotino).
VOpOS
(némos) ley.
vo?Us
(nolis) mente, espiritu, inteligencia.
V0w (10)

(nan, té) el ahora, el instante.

It

Evvexris
(xynechés) continuo, indiviso (Parménides, relativo al ser)

Evvov (70)
(xynén, té6) consciencia de lo que es comin (Heraclito).
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e M rd
0606 avw , KaTw

(hodos ano, kdto) camino hacia arriba, hacia abajo (Herdclito).
olketog

{oikeios) particular, doméstico; propio, natal, patrio.
OLKELWOTLS

(oikeGsis) amor propio, apropiarse de si mismo, autenticidad.

olkovouia

(oikonomia) gobierno o direccion de la casa.
.

0LKOS

foikos) casa, vivienda; habitacion, residencia.
(72
oNog (70)

(hélos, t6) el todo, la totalidad, el entero.

¢ -
OMOLOLLEPT?
(homoiomére) las homeomerias (Anaxagoras).

Ouotwot
(homoi@sis) semejanza; igualdad; parecido.
Guotov (70)
(hémoion, t6) lo similar, lo igual, lo parecido.
e .
OMOLOTNS
(homoiotes) semajanza (Platon).
€ -
opoNoyla
(homologia) acuerdo, concesion, convenio, convencion.
r -
ouorola
(homaénoia) conformidad de sentimiento; concordia; union,
4 A Y
ov (70)
(on, t0) lo que es, el ente.
t T A
ov 1 6v (70)
(6n T 6n, t6) el ser en si en cuanto tal.
3
ovoua
(6noma) el nombre, ¢l sustantivo.

472



ovrohoyla
(ontologia) estudio del ser,
bvToNoyLKdS
(ontologikés) relativo al estudio del ser.
Sorwe Oy
(6ntas én) el ser en si, lo en si.
(’)’,'o'yavov
(6rganon) instrumento, desde el perfodo bizantino se indica con este titulo
los escritos logicos de Aristoteles.

dpexTikd (70)
(orektikén, t6) la parte apetitiva del alma (Aristoteles).
Upetic
(6rexis) deseo; apetito.
opetts PovhevTikt
(6rexis bouleutiké) deseo deliberativo (Aristételes).
[ 4 I
OPLUMOS
(horisméds) determinacion, definicion (Aristoteles).
L3 -
opun
(ormé) impulso; partida; esfuerzo, empeno; tension hacia la forma
(Aristoteles).
opos
(h6ros) Iimite, frontera; término; definicion, determinacién.
e/
0Tt
(héti) que, el qué.
3 #
ovparoc
(ouranés) cielo, firmamento.
ovoia
(ousia) hacienda, bienes, riqueza; esencia; ser; propiedad; naturaleza.

I

TaYos
(pdthos) todo lo que uno experimenta o siente; disposicion de animo;
pasion, sentimiento; sufrimiento, infortunio.
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madeia
(paideia) formacién, educacion, cultura; educacion moral (Aristoteles).

Tal\ryyeveoia
(palingenesia) renacimiento, resurreccion, regeneracion.
mav (70)
{pdn, to) el todo.
Tavdexeés
(pandechés) receptaculo universal (Platén en el Timeo).
-, € a
TavrTa pet
(pdnta ref) todo cambia (Hericlito).

TayreNGs v
(pantelds én) el ser que es en todo (Platén en el Sofista).

mapaBon
(parabolé) comparacion; parabola; proverbio.

Tapdderyua
(parddeigma) modelo, paradigma, tipo; plan de arquitecto; la Idea como
modelo (Platon).

Tapadeots
(pardthesis) aproximacion; comparacién; yuxtaposicion.

Tap EyKALOLS
(parénklisis) inclinacion (Epicuro).

rapovoia
(parousia) presencia, el estar presente de algo; bienes, recurso de que se
dispone, propiedad cerrada en sus propios |imites; presencia de las ideas
que dan realidad a las cosas (Platén).

TAOXEW
(pdschein) sufrir, padecer, una categoria en Aristoteles.
mépas
(péras) fin, término, extremo, frontera, [imite.
meplmaros
(peripatos) paseo, lugar de paseo; didlogo filoséfico durante el paseo.
TEPIMTIOLS
(periptdsis) concomitancia, analogfa (Epicuro).
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ThES

(p@xis) concrecion.

MOTLS
(pistis) confianza, fé; creencia; forma mds baja del conocer (Platon).

T\ J0¢
(p/€thos) lo maltiple contrapuesto a lo uno (pitagoricos).

mretua
(pneiima) soplo, viento; aliento, respiracién; vida, alma; espiritu; soplo
divino; espiritu fisicamente existente y primordial (estoicismo).

mod0g
(péthos) deseo, ansia, anhelo; nostalgia.

TOLETY
(poirein) hacer, ejecutar, una categoria en Aristteles.

ToiNoLS
(poi@sis) accion, creacion; fabricacién, confeccién; poesia; poema.
TOLOY
(poidn) calidad, clase, especie; cualidad, una categorfa en Aristoteles
mowody (70)
(poioin, to) el agente contrapuesto al paciente, causa del movimiento.
TONENOGS
(pélemos) guerra, combate, lucha; la guerra como origen de todas las cosas
(Heréaclito).
TONS
(pélis) ciudad; patria; Estado
TONLTE(Q
(politeia)derecho de ciudadania; vida pablica; constitucion de un Estado,
regimen politico.

moNrevpa (70)
(politeyma, to) organizacion del Estado.

TOND (Eos émt 70)
(poly, Gs epi to) lo que sucede en contraposicién a la necesidad absoluta
(Aristoteles).

TOVOS
(p6nos) el esfuerzo en el que, seglin los cinicos, se alcanza la felicidad.
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TopoL
(p6roi) pasos, pasajes; medios para conseguir un fin, recursos, expedientes.

TOOOY
(posén) cantidad, una de las categorias de Aristoteles.

ToTe

(poté) cuando, categoria temporal (Aristételes).
mo0

(pod) donde, categoria de lugar (Aristoteles).

wpayua
(prdgma) ocupacion, asunto, negocio; obligacion, tarea; la realidad natural
(Aristoteles).

TPAELS
(prdxis) movimiento, actividad, accion.
TPAGTNS
(praétes) dulzura, gusto de la humanidad. (Pirrén).

TPOALPEDTLS
(proairesis) deliberacion, eleccién, preferencia, inclinacion, escogencia;
principio de conducta.

TpodnAa
(prédela) 1o manifiesto contrario a lo oculto; lo conocido de todos.

TPOAN YIS
(prolépsis) anticipacién, convicciéon que precede el conocimiento
(Epicuro).

TpovoLa
(pronoia) providencia (estoicismo).

-~
mpoouevor (To)
(présmenon, té) lo que se espera, lo que se aguarda.
mpos i
(pros ti) 1a relacion, categoria de Aristoteles
Tpos ¢ T Exov
(prés ti pas échon) modo de ser en relacion (estoicismo).
mpoTaocts
(protasis) premisa en el silogismo.
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TPOTPETTLKOS

(protreptikés) discurso exortatorio a la filosoffa.
Tp@TOY (1)

(prdton, to) lo primero, el ser originario (Plotino).
mop

(pyr) fuego, el primer principio en Hericlito.

pddiov (70)
(radion, t6) facil, comodo, hacedero; accesible.

padovpyia
(radiourgia) facilidad para hacer algo, soltura en la accién, ligereza,
despreocupacién, indolencia.

padvuia
(rathymia)despreocupacién, negligencia, indolencia, indiferencia;
imprudencia, audacia, atrevimiento.

pavwdia
(rapsddia) recitacion de un poema épico; rapsodia.
pety
(rein) correr, fluir, devenir.
_bnka
(réma) dicho, palabra, vocablo, expresion; verbo.
pnots
(résis) dialogo, maxima, conclusién.
pnTopukn
(retoriké) arte del ordador.
pita

(riza) raiz de una planta; principio, origen, fundamento; raza,
descendencia, prole,

piidpara
(rizdmata) raices (Empedocles).

y poun
(réme) fuerza, vigor, robustez, potencia.
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PUTHOT '
(rvtmés) movimiento regulado por tiempo, medida, cadencia; proporcion
regular, medida justa.

ofipa

(s8may) signo; seiial; signos escritos; escritura.

ONUELLOLS
(semeidsis) interpretacion de los signos.

ok€ULs
(sképsis) indagacién, examen; consideracion; vigilancia.

OKEMTLKOS
(skeptikos) relativo a la investigacion, de donde proviene la apelacion de
los que niegan toda verdad absoluta.

OKOTOS
(skotos) tiniebla contrapuesta a la luz (pitagéricos).

oogia

(sophia) sabiduria; habilidad, destreza, experiencia; agudeza.
oowov (70)

(sophén, to) el pensamiento sabio y prudente.

0000s (1)
(sophos, e) hibil, diestro, experto; prudente, cuerdo; astuto, ingenioso.

oopuoriis (6)
(sophist&s, o) excelente en un arte; diestro, hibil; maestro de filosofia y
retdrica.

0TAOLS
(stdsis) accion de poner; estabilidad, fijeza.

oTEPNOLS
(steresis) privacién, despojo, pérdida.

oTOLXELOY
(stoichefon) elemento primero.

oVYKaTAYEDLS
(synkatdthesis) asentimiento, ser del mismo parecer.
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olrXVOLS
(synchysis) fusion de dos o mas elementos (estoicismo).

GUANOYLOMOG
(syllogismds) unién de proposiciones, razonamiento.

ovufBepfnicos (T0)

(syjbebekos, t6) lo accidental contrapuesto a lo necesario (Aristoteles).

ovpflohov

(symbolon) marca, distintivo, sefal, signo; emblema, simbolo.
ovpBo]

(symboff) encuentro, reunion; batalla, lucha; calculo, cuenta,
ovppeTpia

(symmetria) simetria, orden,

4
oL
(symmixis) mezcla de una cosa con otra (estoicismo)
”~
ovumadea
(sympdtheia) compadecerse; tener los mismos sentimientos.
A
ovurépaocpa (7o)
(sympérasma, to) la conclusion (silogistica).
o
OUUTAOKN
r - - - -
(symploke) ligazén, trabazon; copula; encuentro; combate.
ovunTwua (7o)
(symptdma) lo que acontece, el evento (Epicuro).
ovvaitiov (70)
(synaltion, to) condicidn, causa material concomitante contrapuesto
a lo que es en si (Aristoteles).

ovvaywyn
(synagdgé) reunién de lo miltiple en la unidad de la Idea (Platén).

aUvSeouoc
(syndesmos) conjuncién.

oUveEaLS
(synesis) inteligencia, comprensién; encuentro, union,

ovvdeots
(synthesis) sintesis, combinacion, arreglo.
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avvdeTov (70)
(syntheton, t6) lo compuesto, completo; lo junto, lo unido.

ovvoov
(synolon) 1o compuesto; el conjunto, lo total (Aristoteles).

ovvolts
(synopsis) ojeada general, examen de conjunto; la totalidad del mundo de
las Ideas (Platén).

OUPPLAOCOYELY
(symphilosophein) la actividad consistente en filosofar en comd(n
(Epicuro).

ovvexES (10)
(synechés, t6) lo continuo, lo perseverante.
ovvoxn
(synoché) continuidad.
ouvwrpia
(synonymia) sinonimia.
ovoTaots

(systasis) constitucion, estructura, naturaleza (Aristoteles). Tension de un
cuerpo por mantener la propia constitucion (estoicismo).

0pdipos
(spairos) esfera (Empedocles).

oxfina
(sctéma) forma, figura, apariencia exterior, aspecto. Figura del silogismo
(Aristoteles).

OKON
(scholg) ocio, vacacion, reposo, tranquilidad; estudio, escuela,

olpa
(s6ma) cuerpo.
o@D pa ofua
(s8ma séma) el cuerpo como prisién del alma. Tumba (Filolao).

owgpootivn
(sophrosyng) buen sentido, prudencia, cordura, sensatez inteligencia vital;
moderacion, templanza.
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Ta &p Nty
(ta eph’ emin) las cosas que dependen de nosotros.
T4 TPOS TL
(td prés ti) los relativos, los elementos en una relacion (Aristoteles)
TaELS
(tdxis) orden, ordenacién; sucesién, serie; posicion, dignidad, categoria,
clase,

TENELOTNS
(teleiétes) |a perfeccion del intelecto natural (Alejandro de Afrodisia).

TéNOS
(télos) realizacion, cumplimiento, consumacién; fin, término, frontera,
Ifmite.

répara (1)
(térata, td) senal espantosa enviada por los dioses, monstruo; cosa
extraordinaria, prodigiosa.

TEPATONOYLA
(teratologia) estudio de lo extraordinario, de lo espantoso o de lo
prodigioso.

TéXN
(téchng) habilidad, oficio, astucia; medio, expediente; obra.

_ Tipnots

(térésis) vigilancia, observacion (escepticismo).

7{ €07
(ti estin) la esencia; aquello que es la esencia en su fundamento, el quid
(qué) del ser (Arist6teles).

s
TLNY e?vm.
(ti en einai) aquello en que consiste el ser, |a esencia.

TLun
(timé&) valor, precio; estima, veneracion; dignidad.

's
TIHOKpATLA
(timokratia) constitucion politica fundada en la estima y valoracion de la
propiedad.
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T68€
(t6de) esto aqui, el objeto actual de la intuicién (Aristoteles).

T06€ TL
(téde ti) esto deteminado de una cierta especie y género (Aristoteles).
Unidad de materia y forma, el individuo concreto.

TOLOVSE
(toidnde) esto aquf calificado seglin género y especie.

TOKLOMGS
(tokismés) usura,
TOVOS
(ténos) tensién; ritmo; medida del verso.

TOTOS
(tépos) espacio concebido como lugar, sitio; territorio, localidad, regién;
elemento comin de un discurso.

TPOTOS
(trépos) modo, actitud, calidad.

Tpomos 7Hic amodeltecos
(trépos t€s apodeixeos) método de la demostracion,

XN
(tyche) azar, suerte, fortuna (Aristoteles).

3
Bpts
(hybris) orgullo, altaneria, soberbia; desenfreno, licencia.
dypdy
(hygron) lo hdmedo (Tales)
V8wp
(hydar) el agua (Tales).
L
U\
(hyl€) materia contrapuesta a la forma (Aristoteles).
fmdpxew
(hypdrchein) pertenencia (Aristoteles).
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vTdpxov
(hyparchén) realidad que produce la representacion (Epicuro).
Ume pBodi
(hyperbolé) desfiladero, altura; exceso, superabundancia,
4 »
vmodoxn
(hypodoché) recepticulo universal (Platén).
bmodeats
(hypéthesis) base, principio, fundamento; suposicién, hipotesis.
¢ ’
vmokeLievoy (10)
(hypokeimenon, t6) lo que yace, lo que sirve de base, el fundamento, la
substancia, el sujeto en sentido gramatical y logico.
OmONN YIS
(hypélepsis) respuesta, réplica; opinién (Epicuro).
VTGOTAoLS

(hypbstasis) fundamento, base, sustancia; sustancia que tiene en si el
propio fundamento (Plotino).

pavraola

(phantasia) fantasfa, forma inferior de conocimiento.
pavraoTikoy (10)

(phantastikén, t6) la funcién imaginativa.

PAoLs
(phdsis) denuncia, delacién; aviso, noticia; afirmacion (Platéon).

PavAog
(phaulos) malo, de baja calidad; malvado, maligno, perverso; defectuoso;
inhabil, inepto, incapaz; vulgar, ordinario.

wdapTov (70)
(phthartén, t6) lo corruptible.

wopa (n)
(phora, e) traslado, conduccion; produccién, rendimiento, producto,
cosecha.

483



popéw
(phorég) llevar de un lado a otro, transportar.

YpovYnaLs
(phrénesis) espiritu, mente, inteligencia, sabiduria, pensamiento,
sentimientos elevados; sensatez, cordura; temple, corazén, animo.

@in (1)
(phye, €) crecimiento, desarrollo normal, buena presencia,
corporal.

uhaxq
(phylakg) vigilar, custodia.
puotkal aperal
(physikar aretaf) virtud natural, disposicion hereditaria, ideosincracia.
PUOLKOS
(physikés) natural, innato,
QUOLS
(physis) 1o que brota desde si mismo; el desplegarse que se manifiesta; la

fuerza imperante de lo que, al brotar, permanece; naturaleza, esencia,
constitucién; actitud.

QUTEVW
(phyteyd) plantar; ensefiar, adoctrinar, instruir.
wuTov (70)
(phytén, t6) lo vegetal; cria, hijo, criatura.
QUTOVPYOS
(phytourgés) que planta o cultiva plantas; procreador, generador, padre,
productor, autor.

Yiw
(phya) hacer nacer; nacer, brotar, crecer.

pwvi
(phong) voz humana, facultad de hablar, uso de la palabra, habla, modo de
expresarse, dialecto.

PWTEWAS (1)
(photeinés, €) luminoso, resplandeciente; lucido; claro, evidente.

PWTI W
(photizo) fulgir, lucir, resplandecer.
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Xapts
(chdris) gracia, hermosura; goce, placer, gusto, satisfaccién; favor, merced.
XAAETOS
(chalepés) arduo, dificil, duro, molesto.
xXpela
(chreia) anecdota didactica (estoicismo).
Xpnua
(chréma) objeto, cosa, articulo de necesidad; quehacer, negocio, empresa,
asunto.

XPNUATLOTLKY
(chrematistike) riqueza, propiedades, fortuna.

Xpnos
(chrésis) uso, empleo, utiliacién contrapuesto a érgon (obra).

XpOVOS
(chrénos) tiempo; época determinada, periodo; duracién.

UoLS
(chysis) efusién, derramamiento; destruccion del mundo que lo reconduce
al fuego primitivo (estoicismo).

xwpa
(chbra) espacio vacio, lugar,recepticulo(Platén).

XWPLOPGS
(chorimés) separacion (Aristoteles para significar el dualismo platonico).

v

Yevdric
(pseudés) falso, fingido; erréneo, equivocado, inexacto.

Yevdos (70)

(psetdos, to) 1a mentira, lo falso, el engaiio, el error.

Yoxaywyia
(psychagdgia) arte de guiar las almas (Platén).
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”
vuxn
(psyché) soplo, halito, aliento vital; fuerza vital, alma como principio de

vida.

Yoxwds (7)
(psychikos, &) lo relativo al alma, lo animico.

Q

. Gpa
(hora) periodo natural de tiempo; época del afio; estacion; juventud, flor de
la edad.

dpa
(ora) cuidado, inquietud, afan.

WPENEW
(6pheléd) ayudar, socorrer, asistir.

WPENLpOS

(ophélimos) provechoso, atil, ventajoso.
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I1) NOTAS BIOBIBLIOGRAFICAS

Cap. I: Las primeras voces

Homero
(Siglo IX, VIl o VII)

Poeta épico. La Antigliedad nos ha dejado ocho biografias sobre él,
pero en realidad se sabe muy poco de su vida. La tradicién reconoce a
menudo bajo este nombre dos poetas distintos que habrian tratado
sucesivamente el mismo tema. El conjunto de la //fada y la Odisea fue
escrito probablemente a mediados del siglo VII. Reflejo de las
preocupaciones imperantes en esa época en las comunidades riberenas del
Egco. La unidad de su inspiracién nos lleva a pensar que fueron escritas
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por un sélo autor que se baso en la obra de su predecesor del siglo VIII. Es
llamado habitualmente, por antonomasia, ‘el Poeta”.

Homero Illiada y Odisea. Editorial Jus, S.A.

1960 México. Trad.: Luis Segald y Estalella.
Con amplia y profunda introduccion de
José Almoina.

Homero La Ilfada. Editorial Universitaria,

1970 Universidad de Puerto Rico, México.

Trad. L. Segald y Estalella. Excelente
edicion cuidada por ‘Guillermo Thiele,
contiene un vastisimo repertorio de
nombres y materias.

Thiele, G. Homero y su lliada. Monte Avila ed.
1969 Caracas. Obra de caracter introductorio.
Codino, F. Introduzione a Omero. Guilio Einaudi ed.
1965 Obra de cardcter introductorio.

Finley, M. I El mundo de Odiseo. Fondo de Cultura
1961 Econémica. México. Breve introduccién

al mundo homérico fundado en
testimonios antiguos y los Gltimos
descubrimientos arqueoldgicos.

Hesiodo
(Inicios del siglo VII1)

Poeta didictico, natural de Ascra en Boecia. Hijo de Dio, quien tuvo
dos hijos, el Poeta y Perses, a quienes dejo una modesta herencia de tierras.
Dividida ésta, Perses, poco amigo del trabajo, despilfarro su parte y
promovié un pleito con el Poeta confiando en la ayuda de magistrados
corrompidos. Vivio Hesiodo dedicado al pastoreo. Pero esta vida humilde
fue iluminada por la poesia. Llegado a la fama vencié en un concurso
poético celebrado en Calcis donde gané un tripode que, agradecido,ofrecio
a las Musas en el lugar en que se le habian aparecido, “‘el divino monte
Helicon”. Escribio una Teogonia, los Trabajos y los Dias, conjunto de
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consejos agricolas,morales o supersticiosos, recogidos por su experiencia de
cultivador y pastor.

Hesiodo Los Trabajosy los Dias. La Teogoniay el
1971 Escudo de Heracles. Editorial Iberia,
Barcelona,

Contiene un estudio sobre la vida y la
obra de Hesiodo a cargo de Enrique
Palau. En apéndice cuenta con un
vocabulario de nombres propios.

Hesiodo Obras y Fragmentos. Editorial Gredos,

1978 Madrid.
Buena traduccion precedida de una
introduccion general en que se desglosan
los principales ‘problemas que presenta la
obra del poeta para la critica
contempordnea. Posee amplia bibliografia
y catdlogo de nombres. Traduccion y
edicion a cargo de Aurelio Pérez Jiménez
y Alfonso Martinez Diez.

Cap. I1: El hombre sensible

Alemdn
(mitad siglo VI1).

Natural de Sardes en Lidia, vivio en Esparta en el periodo de paz y
bienestar que siguio a la segunda guerra de Mesenia; durante éste tiempo se
establecen las “Gimnopedias” ejecutadas por coros de hombres y nifos
desnudos en honor de los muertos en la guerra. Poetizd Alcman,
componiendo sobre todo partenios —cantos en honor a Artemis,
ejecutados por un coro de doncellas—. Los alejandrinos ordenaron su obra
en seis libros. De toda ella quedan tan s6lo unos ciento ochenta fragmentos
de variada extension.
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Tirteo
(mitad del siglo VI1)

Vive en Esparta en el mismo periodo en que habitaba en ella
Alcmin. Se le atribuye diversos origenes: Mileto, el Atica y aGn Esparta.
Su poesia celebra el mundo aristocritico y guerrero de Esparta. Sus temas
principales son: la gloria del guerrero valeroso; la vergiienza del cobarde,
que se deshonra a si mismo y se ve obligado a andar sin tierra y esclavo
entre gente extranjera.

Arquiloco
(719 — 660)

Nacié en Paros, pequena isla de las Cicladas. Soldado mercenario,
sus peregrinaciones lo llevaron a Tasos, Naxos, Eubea y quizds incluso a la
Magna Grecia. La mujer de su vida fue Nedbula, hija menor de Licambes,
quien, después de habérsela prometido como esposa, renegd del solemne
juramento, y de ello surgié la leyenda de que Licambes se dié muerte tras
las sangrientas injurias del vengativo poeta. Se le atribuye la invencion del
yambo y del género elegiaco. Quedan de él unos cientos cuarenta
fragmento de variada extension.

Solon
(640 — 560)

Ateniense. Descendiente de una familia noble que se consideraba
originaria del rey mitico Codros, pertenece por entero a la historia de su
patria. El sufragio de sus conciudadanos lo eligié en la primavera del 594,
“Arconte, reconciliador vy legislador”. Esta misiéon la cumplié con
profundo sentido de equidad y absoluto desprecio de la popularidad;
discipliné las relaciones econémicas, sociales y politicas sobre la base de
un concepto nuevo de la dignidad humana. El Buen Gobierno, la Justicia,
la Paz y el destino solidario de todos los ciudadanos son los temas de
inspiracion de toda su obra.

Estesicoro
(633 — 556)

Conocido por el nombre de Estesicoro —ordenador de coros—,
Tirias, nacido en Mectauro (Magna Grecia) era llamado también de
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ordinario “‘himerense’ por haber vivido largo tiempo en la ciudad de
Himera en la costa septentrional de Sicilia. Desconocidos son los aspectos
concretos de su existencia. La leyenda se apoderd en seguida de él.
Famosa es, al respecto, la de su ceguera, infligida por los Dfoscuros en
castigo de haber difamado a su hermana Helena; le fue restituida la vista
cuando en la Palinodia (retractacion) desmiente su primer relato. La
edicion alejandrina de sus obras contenfa veinte y seis libros, hoy sélo
restan un centenar de breves fragmentos. Con Estesicoro el himno se torna
canto profano.

Ibico
(primeros decenios siglo V1)

Nacio en Regio, de familia aristocritica; su padre, Ficio, parece
haber sido el legislador de la ciudad. Después de un primer periodo
épico-lirico, en el cual es evidente la influencia de Estesicoro, en Samos,
conocerd el poeta la lirica edlica, descubriendo una inspiracion original,
especialmente de tipo erotico-pédica.

Jenéfanes
(580 — 488)

Nativo de Coloféon. Exiliado viajo a la Magna Grecia visitando
Mesina, Siracusa, Elea y otras ciudades de esa region. Andaba recitando sus
propias composiciones poéticas a lamanerade losrapsodas homéricos
itinerantes. Compuso un poema “Sobre la naturaleza” donde se orienta a
descubrir un orden supremo, por encima de lo sensible, lo social, y lo
humano. De toda su produccién quedan unos cuarenta fragmentos, que no
alcanzan los cien versos. La obra de ]Jendfanes se caracteriza por una
notable variedad de motivos y de tonos.

Siménides
(556 — 467

Nacido en Ydlida de la isla de Ceos. Desde muy joven se dedico a la
poesia y llegd muy pronto a tener fama como poeta de epinicios —cantos
de alabanza con los que se celebraba la victoria de un atleta en alguno de los
grandes certamenes gimndsticos—. Sirvié en la Corte de Hiparco, hijo de
Pisistratos en Atenas, y luego en la corte de Escopas, sefior de Crandn en
Tesalia. Durante la guerra contra los persas fue el poeta mds famoso del
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mundo helénico, constituyéndose en cantor oficial de la guerra. Destacan
su elegia por los caidos en Maraton, el encomio a los muertos en las
Termopilas y las elegias por las batallas de Platea y Salamina.

Alceo
(620 — 5707 )

Natural de Mitilene de la isla de Lesbos, de familia aristocratica
participd activamente en la vida politica de su ciudad. Su vida y su poesia
refleja las agitadas alternativas de su vida de conspirador, combatiente y
exiliado, asi como los ratos de ocio de la vida de aristécrata: convites, vino
y amor.

Safo
(612 — 528?7)

Originaria de Mitilene en la isla de Lesbos pertenecia a familia
aristocratica..Cuando jovencita se traslado exiliada a Sicilia. Casada con el
rico Cerquilas tuvo de él una hija a la que di6é el nombre de Cleis. Fue
llamada en su época la “Décima Musa". Escribié alrededor de nueve mil
versos, de los que se conservan unos seiscientos que se caracterizan por su
sencillez, claridad y armonfa. Fue poetiza del amor, pero mds al(n de la
soledad y de la espera.

Anacreonte
(570 — 485)

Nacido en la isla de Teos, frente al Asia Menor. Su ciudad fue
ocupada por los Persas hacia el afio 545. Llevo desde entonces una vida
vagabunda. Murié a los ochenta y cinco afos y fue enterrado en su patria.
La edicién alejandrina de sus obras estaba ordenada en cinco libros, de los
que quedan hoy unos ciento sesenta fragmentos de tradicin indirecta. Su
poesia refleja en sus temas la imagen de un hombre despreocupado vy feliz,
entregado al vino, al canto y al amor.

Pindaro
(518 — 441)

Nacié en Cinocéfalos cerca de Tebas en Boecia de familia noble.
Hizo su aprendizaje poético en Atenas. Luego vivid, en las ricas y
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poderosas ciudades de la Magna Grecia, en las cortes fastuosas de sefiores
amantes de las artes, testigo de importantes eventos politicos, y dentro de
la necesidad de mantener su puesto frente a la rivalidad de Siménides y de
su sobrino Baquflides, el poeta halld6 un campo de variadas y nuevas
experiencias politicas, religiosas y poéticas. De su inmensa produccién
quedan integros sdlo los epinicios y cerca de trescientos cincuenta
fragmentos. Se le considera el mds grande poeta lirico de la antigiiedad.

Baquilides
(518 —450)

Natural de Ylida, en la isla de Ceos. Su vida sigue en gran parte las
huellas de su tfo Siménides y se desenvuelve en constante rivalidad con
Pindaro. La edicion alejandrina de sus libros ocupaba una decena. Hoy se
ha recuperado aproximadamente un tercio de la obra del poeta.

Praxila de Sicion
(mitad siglo V)

Nacié en Sicién cerca de Corintio. Escribio ditirambos de estilo
narrativo. Es fiel representante de la poesia simposiaca. Solo se conservan
pocos fragmentos entre los cuales el citado proveniente de un poema a
Adonis.

Rodriguez Adrados, F. Origenes de la Lirica Griega. Biblioteca de
1976 la Revista de Occidente, Madrid.
Trata de reconstruir el medio artistico y
religioso en que se desenvolvieron las
personalidades que crearon la lirica
arcaica en Grecia.

Rodriguez Adrados, F. Lirica Griega Arcaica. Editorial Gredos,
1980 Madrid.
Abarca poemas corales y monddicos,
700-300 a. C. Excelentes traducciones,
aparato critico y bibliografia general.
Obra fundamental.
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Safo, Alceo,
Anacreonte
1965

Alcmane, Stesicoro,
Ibico
1968

Lassg de la Vega, A
1975

Staiger, E.
1966

Quasimodo, S.
1971

Liriche e Frammenti. Giulio Einaudi Ed.,
Torino.

Texto griego y traduccion italiana a cargo
de Filippo Maria Pontani.

Frammenti. Giulio Einaudi ed., Torino.
Texto griego y traduccion italiana a cargo -
de Filippo Maria Pontani.

Poesia Helénica, Ed. Mexicanos Unidos,
S.A., México.

Traducciones libres de textos griegos. Las
mds de las veces se pierde el sentido del
original.

Conceptos Fundamentales de Poética.
Ediciones Rialp. Madrid.
Conceptualizacion diferenciante los
géneros poéticos en su esencia.

Poesie e Discorsi sulla Poesia. Arnoldo
Mondadori Ed., Milano, cfs. pgs. 297 -
414,

Traducciones de algunos fragmentos de
los liricos griegos logradas con sencillez,
claridad y fuerza por el d!timo gran poeta
de la Magna Grecia.

Cap. 1l1: El Origen de la Filosofia

Tales de Mileto
(625 — 548)

Es segln la tradicion, el primer investigador griego de la physis o
naturaleza de las cosas como un todo. Predijo un eclipse que ocurrid en el
afio 585 a.C. En su juventud viajo a Egipto donde estudié geometria y
seglin Herodoto, observando el efecto de las inundaciones del Nilo afirmé
que el agua es principio y génesis de todas las cosas. Se dice que no dejo

nada escrito.
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Anaximandro de Mileto
(612 — 544)

Hijo de Praxiades de Mileto fue discipulo y sucesor de Tales.
Afirmaba que el principio y el elemento es lo indefinido (el Apeirén), sin
distinguir el agua, el aire o cualquier otro elemento, Dibujé sobre una
tablilla un mapa de la tierra habitada. Se afirmaba en la antigiiedad que fue
el primero en trazar el perimetro de la tierra y el mar y que construyd un
modelo de la esfera celeste. Con él, el pensamiento parece interrogarse
sobre su propia génesis. Escribié una obra Sobre /a naturaleza, de la que
s0lo se conserva un fragmento de dos lineas.

Anaximenes de Mileto
(590 — 528)

Fue discipulo y sucesor de Anaximandro. Afirmé que el principio de
todo era el aire, que la naturaleza es unay sin término pero no indefinids. E|
movimiento es eterno, por cuyo medio nace el cambio mediante la
rarefaccion y condensacion del aire. La tierra la concibe plana y
cabalgando sobre el aire. De sus escritos solo conservamos un fragmento.

Kirk-Raven - Los Filésofos Presdcraticos. Ed. Gredos,
1969 Madrid.
: Confrontar los capitulos del Il al IV

inclusive. Amplia informacién, discusion
y seleccion de los principales testimonios

al respecto.
Maddalena, A. lonici. Testimonianze ¢ Frammenti. La
1963 Nuova Italia Ed., Firenze.

Cuenta con amplia introduccion a cada
pensador de esta escuela y reune todos los
testimonios y fragmentos en lengua
original, traducidos y comentados.
Amplisimo aparato crfitico. Obra
fundamental.
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Herdaclito
(576 — 480)

Natural de Efeso, se le apoda "¢l Oscuro’ por su lenguaje figurado,
como de ordaculo. Aristoteles dijo de él: ““No se sabe como puntuar sus
frases y su discurso es un desafio a la sintaxis’’. De su obra ha quedado un

conjunto de

fragmentos,

sentencias y aforismos, de los que

aproximadamente unos cien son auténticos. El fundamento de su doctrina
estriba en la bGsqueda de la sabiduria, que segan €l, “consiste Gnicamente
en conocer el pensamiento (logos) que, presente en todo lugar, todo lo

gobierna’’.

Mondolfo, R.
1973

Cappelletti, A. J.

1972

Laurenti, R.
1974

Brun, J.
1976

Heidegger, M.
1958
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Hericlito. Textos y Problemas de su
interpretacion. Siglo XX| Ed.
Excelente introducciodn
histérico-filosofica a la problemitica del
pensamiento heracliteano.

Los Fragmentos de Heraclito. Ed. Tiempo
Nuevo, Caracas.

Recoleccion y traduccion de los
testimonios y fragmentos del filosofo.

Erdclito. Ed. Laterza, Bari.
Profunda, y a la vez asequible, indagacién
histérico filoldgica.

Heraclito o el Filésofo del Eterno
Retorno. Edaf. Madrid.

Introduccion actualizada a la obra del
pensador de Efeso, presenta algunos de
los principales testimonios y los
fragmentos en lengua original y excelente
traduccion al castellano.

Logos, en Essais et Conférences.
Gallimard, Parfs.
Interpretacidn del fragmento No, 50.



Heidegger, M. Alethéia, en Essais et Conférences
1958 Gallimard, Paris.  Interpretacion del
fragmento No. 16.

Heidegger - Fink Héraclite. Seminaire du Semestre d’hiver
1973 1966-67. Gallimard, Paris.
Amplio y profundo dialogo entre dos
pensadores cumbres de nuestro tiempo en
torno a ‘‘la cosa que domina la
meditacion de Herdcito'. Obra
fundamental.

Parménides
(540 — 450)

Natural de Elea, ciudad de la Magna Grecia. Descendiente de una
familia noble y rica. En su juventud fue discipulo de Jenéfanes, pero fue el
pitagérico Aminias quien ejercid profunda influencia sobre él; cuenta
Di6genes Laertio que a la muerte de este, Parménides le erigid un templo.
Se dice que en su madurez organizo su ciudad con leyes que obtuvieron el
reconocimiento plblico por mucho tiempo. Escribié un poema en
hexdmetros que dividié en tres partes: Proemio, la via de la Verdad vy la via
de la Opinién el cual tituld Sobre la physis (naturaleza). Se conservan
fragmentos del proemio y de la primera parte. La segunda parte del poema,
la via de la Opinion, no ejercio una influencia relevante sobre sus
sucesores.

Calogero, G. Storia della Logica Antica, Vol. |, L'Etd
1967 Arcaica. Ed. Laterza, Bari.
Amplia discusion sobre la influencia del
pensamiento de Parménides en la
formacién de la logica occidental. En
particular cfr. Cap. I11.

Garcia Bacca, J. D. El Poema de Parménides., UNAM, México.
1943 Traduccién y amplio comentario.
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Martinez Marzoa, F. Historia de la Filosofia, Vol. |, Filosofia

1975 Antigua y Medieval. Ed. Istmo, Madrid.
Excelente traduccion y comentario literal
del texto original. Recomendamos el
estudio de las notas explicativas de este
texto cfr. P. 41-53.

Parménides, Zenon y Meliso Fragmentos. Ed. Aguilar, Bs. As.

1970 Comentario introductorio elemental,
traduccion y notas de José Antonio
Minguez.

Kirk - Raven Los Filésofos Presocraticos, Ed. Gredos,

1969 Madrid.

Testimonios y fragmentos. Amplios vy
orientadores comentarios, ‘ cfr. 369-399,

Cap. X.
Heidegger, M. Moira, en Essai et Conférences,
1958 Gallimard, Parfs.

Interpretacion del fragmento VIII, 34-41.

Pitagoras
(5 70 — 496)

Era natural de Samos, isla proxima a la costa jonica del Asia Menor.
Se afirma que a la edad de cuarenta afios y a causa de la tirania que
imperaba a la sazén en su patria emigrd a Crotona, en el sur de Italia. Alli
adquirid gran renombre por haber redactado las leyes de la ciudad. Se
dedico al estudio de las matematicas y de las relaciones numeéricas. Fundd
una hermandad de cardcter mistico-pedagdgico que sostenia, entre otros,
el principio de la inmortalidad del alma, su transmigracién a otros seres
vivos después de la muerte del cuerpo y finalmente, resaltaba el parentesco
de todos los seres vivientes. Se aseguraba ya desde la antigiiedad que sus
doctrinas las transmitié de viva voz y  aparentemente no dejo nada

escrito.
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Timpanaro Cardini, M. Pitagorici. Testimonanze e Frammenti.

1958 Vol. I, Il y IIl. La Nuova ltalia, Ed.
1962 Firenze.
1964 Obra fundamental. Recoge todos los

testimonios y fragmentos relativos al
tema, publicados en lengua original con
traduccion italiana y amplisimo aparato
critico y bibliografico.

Maddalena, A. | Pitagorici, Ed. Laterza, Bari.

1954 Traduccion italiana de testimonios vy
fragmentos, especialmente los relativos a
la transmigracion de las almas.

Vera, F. Cientificos griegos. Ed. Aguilar, Madrid.
1970 Confrontar pdg. 49 — 68. - Vol. I.
Kirk - Raven Los Filosofos presocraticos. Ed. Gredos,
1969 Madrid.
Confrontar pag. 204-368 - Cap. VII, VIII
y IX.

Cap. IV: La cuestion en torno al hombre.
Esquilo
(525 — 456)

Nacié en el demos itico de Eleusis, hijo de una familia de la
aristocracia. Poco sabemos de su juventud. En el 499, a los veintiseis anos,
participa por vez primera en un concurso dramitico. Intervino en la guerra
contra los persas. Combatié en Maraton donde fue herido, y en Salamina y
Platea. Obtiene su primer triunfo dramdtico en el afo 484. Famoso ya en
el 472 por la victoria alcanzada por la tetralogia de que formaba parte Los
Persas, de la que fue corifeo Pericles, se traslada a Siracusa, a la famosa cor-
te de Hierdn, ya hecha ilustre por los cantos de Siménides, Pindaro y
Baquilides. Viajé en varias ocasiones de nuevo a Atenas y a Sicilia. Murio
en Gela dejando escrito un epigrama funerario donde solo recordaba el
valor de combatiente y no la obra de poeta. De sus 80 tragedias solo nos
han llegado siete: Las Suplicantes, Los Persas, Los Siete contra Tebas,
Prometeo encadenado vy |a trilogia compuesta por la Orestiada: Agamendn,
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Las Coéforas, Las Euménides. Es considerado el Padre de la tragedia, no
tanto por ser el primero de los grandes trdgicos, cuanto por haber
concebido la esencia de la tragedia a diferencia de la poesia épica, no en el
apego fidedigno a los acontecimientos del mito, “sino que descubre las
causas de tales acontecimientos en las acciones de los hombres; (...)
Esquilo es el primero que ha concebido la accion del hombre como
resultado de una situacién interior previa...” (Snell).

Séofocles
(496 — 406)

Nacié en Atenas, en el demos de Colonio Hipio. Hijo de un rico
fabricante de escudos. Recibi6 una esmerada educacion gracias a la fortuna
familiar. Fue hombre de hermosa presencia y de vida dichosa y longeva.
Discipulo del misico Lampro, quizés incluso por su belleza fisica, condujo
el coro de jovenes en el pean — canto en honor al dios Apolo, ejecutado
por un coro de jovenes con acompanamiento de citara o flauta — para la
celebracion de la victoria de Salamina. En el 468, cuando contaba con la
edad de treinta anos, tomo parte de su primer concurso dramdtico
venciendo a Esquilo. Durante la guerra de Samos (441 — 439) fue estratega
(general) junto a Pericles. Se le atribufa en la antigiedad la paternidad de
130 obras. Introdujo grandes innovaciones en la estructura de la tragedia:
introduccion de un tercer actor; el aumento del coro de 12 a 15 coreutas;
se sirvi6 de actores profesionales. Se conservan siete tragedias completas:
Ayante, Antigona, Edipo Rey, Edipo en Colona, Electra, Filoctetes y las
Traquinias. La grandeza de Sofocles como poeta tragico estriba en haber
introducido 2! arte del discurso y el gusto por el andlisis ético; describe la
sabiduria y la dignidad del hombre, sus alegrias y sus sufrimientos.

Euripides
(480 — 405)

Nacié en Salamina hijo de familia pudiente. Recibié una esmerada
educacion. Fue aficionado a la pintura y poseyd una gran biblioteca
privada. En 455, a los treinta y un afos, se inicid en la actividad dramatica.
Llevo una vida solitaria a pesar de su interés y profunda sensibilidad para
la vida de la polis y los grandes acontecimientos de su tiempo. Se
conservan, de las 88 obras que se le atribuyen, 18 dramas que pueden
ordenarse siguiendo el orden cronoldgico de su composicién como sigue:
Alcestes, Medea, Herdclidas, Ciclope, Hécuba, Andrémaca, Las
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Suplicantes, Heracles furioso, Las Troyanas, Electra, lfigenia en Tduride,
lon, Helena, Las Fenicias, Orestes, Ifigenia en Aulide, Las Bacantes,
Almeén en Corinto. E| poeta introdujo tres importantes innovaciones en la
técnica dramdtica. En primer lugar recurre generalmente a un prologo
explicativo donde se informa a los espectadores sobre los sucesos ya
acontecidos y los hechos de la tragedia. En segundo lugar utiliza con
frecuencia el ““Deus ex machina” que consiste en el recurso espectacular y
gratuito de un arreglo que aparece determinado por un dios para dar
término al drama. Finalmente modifica la relacién tradicional actor-coro,
resaltando el papel de actor, en la monodia, que interviene en los
momentos de tensién mds emotiva. Por su alma inquieta y atormentada se
le ha llamado el Filésofo de la escena.,

Aristéfanes
(443 — 380)

Nace en la isla de Egina, hijo de colonos atenienses. De su vida se
sabe muy poco, a excepcion, de las etapas de su actividad poética. Debuta,
a la edad aproximada de diecisiete afos, en el ano 427 con la comedia Los
Comensales. En el 425 en el certamen de las Leneas obtiene su primer
triunfo con la obra Los Acarnienses y al ano siguiente en las mismas fiestas
obtiene una nueva victoria con la comedia Los Caballeros. Nos han llegado
11 obras completas que son, aparte de las dos Gltimas mencionadas, Las
Nubes, Las Avispas, La Paz, Los Pdjaros, Las Tesmoforiazusas, Lisistrata,
Las Ranas, Las Mujeres en la Asamblea, Pluto. Llevé a la plenitud el géne-
ro de la comedia. Las suyas son sitiras violentas dirigidas contra los poli-
ticos, la guerray los innovadores de toda clase, especie de revistas que pre-
tenden mas moralizar que divertir, “‘Destruye, con su risa satirica, la Ate-
nas de su tiempo, y le parece encontrarla asi en su fantasia intacta e inco-
rruptible, como es su deseo” (Cantarella).

Varios Traductores Teatro Griego. Esquilo, Sofocles,
1970 Euripides, Aristofanes, Menandro. Edaf,
Madrid.

Contiene todas las obras del teatro
cldsico. Las traducciones en muchos casos
se alejan de los textos originales. Obra de
introduccion general.
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Sofocles Antigona, Edipo Rey, Electra. Ed.
1969 Guadarrama Madrid.
Excelente traduccion a cargo de Luis Gil.
Cada obra esta precedida de un sucinto
comentario situacional.

Aristofanes Las Avispas, La Paz, Las Aves,Lisistrata.

1975 Ed. Nacional, Madrid.
Excelente traduccion. Edicién cuidada por
el ilustre helenista hispano F. Rodriguez
Adrados. Para obtener una informacion
mds completa en torno a la problemdtica
de la tragedia y la comedia helénica,
confrontar en la primera parte de esta
bibliografia: | Obras de Cardcter general,
las obras marcadas con los nameros
ordinales del 72 al 80 inclusive.

Tucidides
(460/55 — 400)

Nacié en Atenas en fecha incierta entre los anos 460 y 455.
Descendia de noble estirpe. Era hijo de Oloro, nieto probablemente de
Milcfades, y de Hegesipula, cuyo padre, llamado también Oloro, fue rey de
Tracia. En sus posesiones tracias habia incluso minas de oro que le
aseguraron una holgura economica, Tuvo como maestros a Anaxagoras de
Clazomenes v a Antifonte, el Retérico. Contagiado de la peste del 430
tuvo la fortuna de sobrevivir. Elegido estratega en el 424, fue desterrado
por no haber impedido la pérdida de la colonia ateniense de An fipolis
situada en Tracia. Este destierro, que durd veinte anos, lo aprovecho para
escribir su obra. Regresa a la patria en el 404 permaneciendo en ella hasta
su muerte acaecida en el 400,

Su obra fue conocida en la antigiedad simplemente como
“Historias”; estd dividida en ocho libros. Tucidides, con la aparente
sencillez de su prosa, que revela la maestria del escritor a la que se agrega el
estremo escripulo en procurarse la informacion y documentacion
necesaria para su relacion historiadora, y a la que une la claridad y
originalidad con que formula su método y enuncia los resultados
obtenidos, establece los fundamentos de la historiografia. Cantarella en su
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obra citada (Bibliografia |, No. 74), escribe: “Tucidides perdura inigualado
en la historiograffa universal por la profundidad de su pensamiento, la
grandeza de su alma, la agudeza de su vision y el vigor de su expresion”
(cfr. p. 432).

Tucidides Historia de la Guerra del Peloponeso.
1975 Editorial Juventud, Barcelona.

Traduccion deficiente en tanto que es
realizada del latin. Obra introductoria y
de informacion general. Se pierde el
sentido de la fuerza y sencillez de la prosa

del autor.
Ruiz-Werner, ].M.  Tucfdides: Historia de la Guerra del
(a cargo de) Peloponeso (Pags. 1266 a 1546). Editorial
1969 Aguilar, Madrid.

Traduccion directa del griego, nota
preliminar y apuntes explicativos a cargo
de David Gonzalo Maeso.

Roussel, D. Los Historiadores Griegos. Siglo XX Ed.,
1975 Buenos Aires.

Excelente ensayo del conjunto de la
historiografia helénica. En relacién a
Tucidides consultar pags. 77 a 111,

Protdgoras
(485 — 411)

Naci6 en Abdera, ciudad situada en la costa norte de Tracia, hacia el
ano 485, De probable condicién humilde. Viajo mucho, ademas de Sicilia,
visitd por lo menos tres veces Atenas, donde paso largo tiempo y mantuvo
relaciones con Pericles y Euripides. E| estadista ateniense le encargd
redactar la constitucion de la colonia panhelénica de Thurios fundada en el
443. Tras un viaje en Sicilia regreso por Gltima vez a Atenas, fue acusado
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de impiedad por Pitodoro, uno de los cuatrocientos y condenado a muerte
en el ano 411, En razdn de dicha condena pudo salvar su vida huyendo. Su
libro “‘Sobre los dioses” fue quemado en el dgora. Perecié en un
naufragio arafz de su huida de Atenas mientras se dirigia a Sicilia. Platén
le llama “Padre de la sofistica’”. Como gramatico se le atribuye haber
iniciado el estudio sistemdtico de la palabra, distinguiendo los géneros
masculino, femenino y neutro y las partes de la oracidn: sustantivo,
adjetivo y verbo. Se gloriaba de ser educador y habrfa sido el primer sofista
que ensend mediante correspondiente pago; segn Platon habria obtenido
honorarios que ascendieron a sumas fabulosas. Entre sus obras, hoy
reducidas a pocos fragmentos se contaban, ademas de la ya nombrada, “La
Verdad", “'Las controversias” y "El arte de disputar”. Su doctrina se
relaciona con una interpretacion del cambio incesante de las cosas de
donde proviene su subjetivismo sensista expresado en el famoso aforismo:
“El hombre es la medida de todas las cosas, de las que son en cuanto que
son y de las que no son en cuanto que no son". Un vivo retrato de su
personalidad y su estilo lo encontramos en el magnifico didlogo platénico
que lleva su nombre,

Gorgias
(483 —...)

Natural de Sicilia, nacié en la ciudad de Leontinos hacia el afo de
483. Fue discipulo de Empédocles. Se sabe poco de su existencia. El (nico
dato seguro de su vida es el de su embajada a Atenas en el 427 para
solicitar ayuda contra los siracusanos; dejo deslumbrados a los atenienses
con su elocuencia. Escribio entre otras obras: “Sobre el No-Ser"; “Arte
Retorica” y “Elogio de Helena”. Solo restan algunos fragmentos recogidos
por Sexto Empfrico.

De su doctrina se ha escrito que las tres proposiciones basicas a que
se reduce constituyen ‘“‘el escandalo de unas formulas que definen por
primera vez un nihilismo consciente”. (Ramnoux).

Prédico
(Siglo V)
Natural de la isla de Ceos. Discipulo de Protdgoras y rival de Go rgias.
Fue enviado mds de una vez como embajador a Atenas, donde desarroll6

su actividad de conferencistacon notable éxito y abundantes ganancias.
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Entre sus discipulos tuvo a Sécrates, Euripides, Isocrates y otros. Escribi6
“Sobre la naturaleza” ylas “Horas”, en que exponfa sus teorias morales,
Ante la vida adopta una actitud pesimista. Afirmaba que nada bueno ni
bello se consigue sin esfuerzo. Platon ridiculiza su cuidado en distinguir

sindnimos.

Untersteiner, M,
(a cargo de)
1949

1949

1954

1962

Timpanaro-Cardini, M.

(a cargo de)
1954

Untersteiner, M.
1967

Platon
1974

Sofisti, testimonianze e frammenti.

Introduccion y texto griego; Trad. italiana
al frente, cuatro volimenes. La Nuova Ita-
lia Ed. Firenze.

Obra fundamental. Contiene fragmentos
nuevos en relacién a la ed. Diels-Kranz,
Amplio comentario y extensa
bibliograffa.

| Sofisti, frammenti e testimonianze, Ed.
Laterza, Bari.

Traduccién italiana de los fragmentos y
testimonios ya conocidos. Recomendable
como obra auxiliar.

I Sofisti, Einaudi Ed., Milano,

Obra critica de cardcter general. Trata
detalladamente cada uno de los
principales sofistas y las cuestiones a ellos
relativas.

Protigoras y Gorgias, (en) Obras
Completas, Ed. Aguilar, Madrid.

Consultar respectivamente pags. 155 a
195 y 353 a 412. No son traducciones
criticas.
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Platon Gorgias, Eudeba, Bs. As. (Ed. a cargo de
1967 Angel Cappelletti).

Edicion critica con excelente
introduccién y un prolijo aparato de
notas. Obra recomendada.

Socrates
(469-399)

Natural de Atenas, nacié aproximadamente en el ano 469 a C., en
el demos de Albpeke. Fueron sus padres Sofronisco, artesano
acomodado que ejercia el oficio de escultor, y Fendretes, partera. Casé con
Jantipa con la que procreé a Lamprocles. En su juventud practicod la
gimnasia, la musica, la geometria y la astronomia. Algunas fuentes le
atribuyen a Anaxdgoras como su maestro, otras lo muestran discipulo de
Arquelao quien fue a su vez discipulo del primero. Lo que si parece cierto
es que alrededor del afio 434 inicia su ensefianza, consagrandose al estudio
del hombre y de la problematica politica, esto es, a indagar en torno a los
problemas que afectan al hombre en su concreta existencia ciudadana;
Platén pone en sus labios en el Fedro: “Soy amante de aprender. Los
campos y los drboles no quieren ensefarme nada, y si los hombres de la
ciudad”. Cicerén afirma que fue Socrates con el planteamiento de esta
nueva problemadtica quien hizo bajar la filosofia del cielo a la tierra.. En lo
relativo a la figura corporalsu fealdad era proverbial. Caminaba con los pies
descalzos, vivia y vestia muy pobremente. A veces se mostraba sucio y
desalifiado, en una palabra, parecia un imbecil y un mendigo; lo que una
vez le reprocharon, en son de burla, algunos de sus contemporineos, y a
los que Socrates respondio: “‘Ese era efectivamente, mi natural. Pero yo lo
he reformado por la educacion”. Llevaba una vida frugal y austera. Segln
testimonia Didgenes Laertio, Socrates exclamaba: ‘' iCuanto es lo que no
necesito! .

Vivié siempre en Atenas y solo la abandond para cumplir con su
deber de defenderla. Tomé parte en tres campanas: Potidea, Delio y
Anfipolis. Sus principios lo mantuvieron alejado de la politica. Hacia el
406-5 fue prytaneo —miembro del Organo directivo del consejo de los
Quinientos— cumpliendo con su deber a riesgo de su vida. Algunos afos
mas tarde rehusé ordenes ilegales de los despotas oligarcas (treinta tiranos).

Debido a un ordculo del santuario apolineo de Delfos, que afirmaba:
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“Socrates es el mas sabio de los mortales”, hizo suyo el lema del santuario,
“Conécete a ti mismo';  posteriormente como consecuencia de un
pormenorizado andlisis y urgido por cierta voz interior que llamaba su
genio (daimon) concluyé que su Gnica sabidurfa consistia en la posesién de
una clara consciencia de su ignorancia: “sélo sé que no sé nada”. A partir
de ese momento acepté como su misién la de despertar a sus
conciudadanos de la ignorante sabidurfa en que se solazaban, y mediante el
didlogo y el ejercicio de la ironfa, conducirlos a reflexionar sobre el sentido
de la existencia y de las cosas humanas. Colocar a los hombres en un
estado de completa inquietud interior consideraba él que era su tarea, su
filosoffa y su servicio divino.

Durante el afio 399, el orador Lycon, el poeta Meletos y el
comerciante Anytos acusaron a Socrates, ante el tribunal de los
Quinientos, de asebeia, esto es, de impiedad ante los dioses, de intentar
introducir nuevos demonios (daimones) en la ciudad y de corromper a la
juventud, y solicitaban de ese tribunal la pena de muerte, que en Atenas se
ejecutaba obligando al condenado a beber una pocién estremadamente
venenosa extraida de la cicuta. Socrates fue encontrado culpable y
condenado. Sobre este juicio escribe Tovar: “El juicio de Socrates fue un
verdadero palo de ciego que el pueblo de Atenas descargd en un momento
de atroz nerviosismo'. Pasé sus Gltimos momento con sus amigos
conversando serenamente en torno a la inmortalidad del alma. Su muerte
adquiere tintes de herofsmo y aparece como la coronacién de su vida.
Platon en la Apologfa, lo pone a decir dirigiéndose a su acusador Anytos y
no sin una cierta arrogancia: “‘El vencedor es el que ha tenido una vida mas
atil y mds bella”.

En cuanto a su obra, se dice que no escribié nada y lo que hoy
conocemos de él ha sido extraido en su gran parte de los testimonios de
Jenofonte y de los didlogos de Platon. Por estas razones, Brochard, puede
afirmar que: “La fisonomia de Socrates, por la incertidumbre de nuestros
medios de conocimiento, nunca dejard de tener para todos los
investigadores el atractivo de un enigma por descifrar. Nunca, sin duda, se
dird la dGltima palabra sobre esta cuestion”. Nietzsche, detractor de todo lo
socrdtico llega a preguntarse si no representa al hombre vil y raquitico, casi
fuese la figura del criminal tipico: “Todo en é| es exagerado, burdo, carica-
turesco; y al mismo tiempo, lleno de escondrijos, de segundas intenciones,
de subterfugios.” Fue un hombre enigmdtico y contradictorio.

Su aporte mas especifico a la filosofia consiste en su clara
percepcion de la necesidad de un método para apuntar a la verdad.
Sécrates, a diferencia de los sofistas que fundamentaban su saber y su
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ensefianza en el saber elaborar retéricos discursos, establecié como base de
su ensefanza el didlogo. Y éste, trafa su origen de la observacion de los
hechos que ofrece la experiencia comun; a continuacién se sometian estos
hechos a un pormenorizado proceso de definicion separando lo variable de
lo permanente; la conclusién de este proceso estaba en alcanzar la claridad
del concepto donde se unifican todas las diferencias y que rigurosamente
puede ser expresado en una definicion que abarque todas las cosas

concretas.

Tovar, A.
1966

Taylor, A.E.
1975

Festugiere, A.J.

1943

Adorno, F.
1970
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Vida de Soécrates. Revista de Occidente,
Madrid.

Obra fundamental. EI mas amplio,
profundo y riguroso intento de
interpretacion contemporanea de la figura
de Socrates enmarcado en su contexto
historico.

El Pensamiento de Socrates. F.C.E.,
Breviario No. 161, México.

A través de un esfuerzo imaginativo trata de
interpretar los hechos sobresalientes en la
vida del filésofo y por este camino
intenta deslindar el verdadero aporte
socratico a la cultura occidental. Obra
recomendada,

Sacrates, Editorial América, México.
Obra elemental escrita en forma agil,
recomendada para formarse una idea
global de su época, su pensamiento y su
persona,

Socrate. Ed. Laterza, Bari.

Introduccion rigurosa a su biografia y su
pensamiento. Contiene una breve historia



de la critica y una amplisima bibliograffa.
Obra recomendada.

Platon Obras Completas. Ed. Aguilar, Madrid.
1966
Consultar principalmente los llamados
didlogos socrdticos. Esta edicion no es
criticamente confiable.

Xenofonte Vida y Doctrinas de Socrates. Ed.
1972 Nacional, México.

Contiene, en traduccion libre, las
principales obras de este escritor sobre el
filésofo de la ‘‘Mayéutica”.

Cipitulo V "En busca del centro divino”

Platon
(427-347)

Nacio en Atenas en el afio 427 A.C.; pertenecia a una de las familias
mas nobles y antiguas, que por su padre, Ariston, se remontaba a
Codro,legendario rey de Atenas y por su madre, Perictione, a Solén. Tuvo
dos hermanos, Glaucén y Adimanto y una hermana Potona, que fue madre
de Espeusipo, su sucesor como escolarca en la Academia a raiz de su
muerte. Recibid la esmerada educaciéon que correspondiaalos jovenes
aristocratas de su-tiemrpor~Estudié desde muy temprano la gran poesia de
su pueblo: Homero, Pindaro, los tragicos y la comedia, ademas de la
matematica y la mdsica. Historicamente se le ha atribuido como su primer
maestro el heracliteano Cratilc. Se relata que en sus primeros afios intentd
incursionar en la poesfa y la tragedia, pero al entrar en contacto con
Homero se avergonzé tanto de sus ensayos poéticos que sin mas los arrojé
al fuego.

El ano decisivo para su formacion y para su vida, ya que en él
descubrié su vocacién como filésofo, fue el 407 a.C. cuando acontece su
encuentro con Socrates. Durante ocho afios pertenecié Platén al circulo de
amigos del maestro de la mayéutica. A la muerte de Socrates, Platon
abandona Atenas, Visita Mégara donde florecia un circulo socritico y
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posteriormente emprende un largo viaje que lo llevaria por Creta, Egipto y
Cirene, regresando a Atenas alrededor del 396 a.C.. En este periodo
compone probablemente sus primeras obras, cumple con su servicio militar
como jinete del ejército y redne a su alrededor un pequefo circulo de
amigos.

En el 390 emprende otro viaje, esta vez con direccién a la Magna
Grecia, visitando y entablando estrechas relaciones con las comunidades
pitagdricas de Italia, especialmente con Arquitas, regente de Tarento con
quién establece amistad. En 388 abandona Italia y pasa a Sicilia, donde en
Siracusa reina el tirano Dionisio | el viejo. Este después de haberle tratado
amistosamente, al final lo hizo partir a bordo de una nave espartana que lo
desembarcé en la isla de Egina, a la sazon en guerra con Atenas y donde
fue vendido como esclavo. Pudo superar esta situacion gracias a la
intervencion de su amigo Anniceris de Cirene, quien lo rescatd, pudiendo
asf regresar a la patria. El (nico elemento positivo de este viaje a Siracusa
fue el surgimiento de la profunda amistad, que lo uni6 durante el resto de
la vida, con Di6n, hermano polftico del Tirano y en quien vefa al polftico
iluminado capaz de realizar su suefio de un estado justo gobernado por
reyes fildsofos.

A su regreso a Atenas en el 387 funda su escuela, la Academia, asi
Illamada por encontrarse situada en las proximidades del templo
consagrado al héroe Academos, el cual estaba localizado a unos tres
kilometros de la ciudad. La finalidad de esta organizacion era el trabajo de
indagacion en comun, tanto en la ensefianza como en la investigacion.
Platon la dirigio hasta su muerte.

En dos ocasiones mds volvio a Siracusa pero sus gestiones en la corte
del sucesor de Dionisio | no tuvieron el éxito esperado.

En efecto, Dionisio Il al inicio de su regencia se mostré docil y en
extremo interesado en la filosofia, al punto que hizo llamar a Platon, a
través de Dion, para que le iniciara en el aprendizaje de esta; pero al poco
tiempo el filosofo pudo constatar el poco espiritu de sacrificio, su frivola y
superficial curiosidad y su desenfrenado hedonismo que lo llevarfa a hacer
de su vida una danza orgidstica sin término ni destino.

En el 357, Dién, ayudado por sus compaiieros filésofos, seguidores
de la doctrina platonica, mediante un golpe de mano, logré dar al traste
con el irracional gobierno del joven Dionisio e intentd instaurar el sofiado
reino platonico de los filésofos. Pero poco después fue asesinado por un
miembro de los mismos platénicos a causa de divergencias de intereses que
surgieron por el modo en que Dion entendfa el ejercicio del poder,

Este hecho significé el derrumbe del esfuerzo platonico de fundar
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un estado justo, fue la pulverizacion de su suefio de realizar en un concreto
lugar terreno su Utopfa. Desde entonces Platén concentrd todo su esfuerzo
en la direccién de la Academia y en la elaboracién de sus Gltimas obras.
Segln Cicerén, Platén, “murié escribiendo” en el afio 347 y fue enterrado
en el jardin de la Academia,

En relacion a su obra, poseemos todos los escritos de Platon
mencionados por los antiguos. El gran problema, desde un punto de vista
critico-filolégico, consiste en el método para establecer una correcta
cronologia de sus didlogos. Se han adoptado criterios de orden externoy
de orden interno. Entre los primero se pueden mencionar: 1) los
testimonios de los autores antiguos; 2) las alusiones en los didlogos a
personas y acontecimientos conocidos; 3) las relaciones de Platon respecto
a otras obras de escritores contemporaneos;4) las polémicas mantenidas
con estos. Los segundos, los criterios de orden interno, han dado mayores
resultados: 1) el andlisis doctrinal de cada didlogo; 2) las referencias de
unos didlogos a otros; 3) la diversa disposicién artfstica de cada escrito;
4) diferencias en el empleo de |a forma narrativa y la forma dramatica; 5)
las diferencias de estilo y vocabulario y otros criterios mas técnicos como
el predominio del uso de determinadas encliticas, o el cuidado de evitar el
hiato en los diferentes didlogos.

De las miltiples clasificaciones que se han intentado del corpus
platénico reproducimos la intentada por Ueberweg-Praechter en su obra
sobre ““Los fundamentos de Historia de la Filosofia”, por parecernos la
mds acorde con la realidad histérica, segin nuestro criterio personal:

a) Didlogos de juventud:

1- Apologfa

2- Criton

3- 16n

4- Protdgoras

5- Laques

6- Libro | de la Rep(blica
7- Lysis

8- Carmides

9- Eutifrén

b) Transicion
10- Gorgias
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11- Menon
12- Eutidemo
13- Hippias |1
14- Cratilo
15- Hippias |
16- Menexeno

¢) Madurez

17- Banquete
18- Fedbn

19- Reptblica Il al X

20- Fedro
d) Vejez

21-Teeteto
22- Parménides
23- Sofista

24- Politico
25- Filebo

26- Timeo

27- Critias

28- Leyes

29- Epinomis.

“El anhelo hacia una realidad fija, estable y necesaria por encima de
la movilidad, contingencia e impermanencia de los seres del mundo fisico”
(Fraile) constituye el nicleo de donde dimana su filosofar. En Platén
percibimos como la mds profunda aspiracion de su pensamiento el “deseo
de descubrir una verdad eterna” (Rivaut)

(*) El titulo de cste capitulo constituye el nombre del tercer libro de la mo-
numental obra de W. Jaeger “Paideia: los ideales de la cultura griega.”

Grube, G.M.A.
1973
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El Pensamiento de Platon. Ed. Gredos,
Madrid.

Introduccién general a los temas
esenciales de la filosoffa platonica.



Vives, José
1970

Schuhl, P.-M.
1956

Schuhl, P.-M.

1968

Tovar, A.
1956

Chitelet, F.
1973

Génesis y Evolucion de la Etica Platonica.
Estudio de las analogfas en que se expresa
la ética de Platon. Ed. Gredos, Madrid.

Anilisis de los paradigmas técnicos -
teleolégicos tomado de las artes que
sirven de presupuestos implicitos de la
ética platonica. Obra recomendada.

La Obra de Platén. Libreria Hachette
S.A,, Bs. As.

Una madura sintesis de los aspectos mds
importantes que caracterizan la
personalidad y el pensamiento de Platén,
Obra recomendada.

Platon y el Arte de su Tiempo. Paidos,
Buenos Aires.

Trata de rastrear en los textos del fil6sofo
su vision del arte, Contiene unapéndice el
tratamiento de algunos temas relativos a
la concepciones en torno a las artes en los
siglos V y IV a. C. Obra recomendada.

Un Libro sobre Platon. Espasa-Calpe
S.A., Madrid.

Estudio agil y apasionado en torno al
significado de la obra y personalidad del
filésofo, enmarcado en su contexto
epocal y andlisis del sentido de su
filosofia y sus consecuencias.

El Pensamiento de Platén. Ed. Labor,
Barcelona,

Intenta mostrar la vigencia e importancia
que para el hombre de hoy presentan los
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Koyre, A.

1947

Brun, J.
1977

Platén
1966

Platon
1965

Platon
1969
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temas centrales de la reflexion platénica.
Obra recomendada.

Introduccion a la Lectura de Platon. Ed.
Jose M. Cajica Jr., Puebla, México.

Introduccion al pensamiento de Platén
partiendo del anilisis de la forma en que
se expresa, el didlogo, y de uno de los
temas fundamentales que lo alientan, la
politica. Obra recomendada.

Platén y la Academia. Eudeba, Bs. As.

Obra elemental cuyo propésito es ofrecer
una imagen viva y atrayente de la
doctrina del filosofo, prescindiendo de
todo aparato critico erudito.

Obra completas. Ed. Aguilar, Madrid.

Traduccion de todos los didlogos,
recomendada para una lectura
informativa. No es criticamente
confiable. )

Eutifron, Apologia, Criton, U.N.AM,,
Direccion General de Publicaciones,
México.

Traduccién directa, introducciones y
notas por ].D. Garcia Bacca. Version
bastante fiel con texto griego incluido.
Obra recomendada.

El Banquete, Fedén, Fedro. Ed.
Guadarrama, Madrid.

Excelente version de Luis Gil. Obra
recomendada.



Platon
1949

Platon
1971

Platon
1954

Platon
1970

Cornford, F.M,
1968

La Repablica. Instituto de Estudios
Politicos, Madrid. Tomos I, 11, III.

Edicion bilingue, traduccion, notas y
estudio preliminar de José M. Pabon y M.
Fernindez Galiano. Magnifica version y
estudio critico introductorio. Obra
recomendada.

Feddn. Eudeba, Bs. As.

Version de C. Eggers Lan, precedida de
un profundo estudio introductorio y
respaldada por un amplisimo comentario
y aparato critico riguroso. Obra
recomendada.

Cartas. Instituto de Estudios Politicos.
Madrid.

Edicién bilingue y prologo por M.
Toranzo. Excelente edicién. Obra
recomendada.

El Sofista. Instituto de Estudios Politicos,
Madrid.

Edicion del texto con aparato critico,
traduccion, prélogo y notas por A. Tovar.
Excelente edicion. Obra recomendada.

La Teoria Platénica del Conocimiento.
Paidos, Bs. As.

Version castellana de la traducciéon vy
comentario a los didlogos platonicos:
Theeteto y el Sofista realizada por el gran
helenista inglés. Obra fundamental.



Cap. VI La culminacién de la Filosofia

Aristoteles
(384-322)

Naci6 en el afio 384 a.C. en Estagira, peninsula de Calcedonia; era
hijo de Nicémaco, célebre médico de cabecera y amigo intimo del rey
Amintas I, padre de Filipo de Macedonia. Su madre Festia, era nativa de
Calcis, en la isla de Eubea, donde murio el filésofo. Perdid en temprana
edad a sus progenitores y fue educado por un tutor, Proxeno de Atarnea,
de quien posteriormente adopt6 a su hijo Nicanor. A laedad de diecisiete
anos, por el 366, marchdé a Atenas e ingreso a la Academia permaneciendo
en clla por espacio de veinte afos, vale decir hasta la muerte del maestro,
primero como estudiante y luego como profesor auxiliar. Segin relata la
tradicion Platdn llamaba a Aristételes, “‘la inteligencia de la escuela”.

Cuando abandona la Academia se establece en Asos en |a Troade
cerca de la ciudad natal de su tutor; alli reencuentra a Hermias, a quien
habia conocido en Atenas en la Academia, ahora convertido en el tirano de
Asos y Atarnea. En este perfodo organizd el estagirista un circulo de
académicos, en que impartié lecciones. Al morir Hermias (342) se casa con
la sobrina e hija adoptiva de éste, Ilamada Pitia, de la que tuvo una hija que
nombré Festia como su madre. En el 342, es llamado por Filipo de
Macedonia para que se ocupe de la educacion de su hijo Alejandro; en esta
actividad  Aristoteles permanecio hasta el afo 340, afo en el cual
Alejandro fue designado por su padre regente interino. Los cinco afos
siguientes nos es casi desconocida la actividad del filésofo, durante ese
periodo casé con Herpilis, de quien tuvo un hijo, Nicémaco, que murid
joven, poco despues de la composicién de la Etica que su padre le dedicé.
También sabemos que en este lapso viajo por Asia. Regresa a Atenas en el
335 y bajo la proteccién de Antipater, el poderoso administrador del
imperio macedonio durante la ausencia de Alejandro Magno, fundé una
escuela en el Gimnasio “Liceo”, que dio el nombre al Peripato. Hasta su
muerte Aristoteles fue el maestro del ‘“Liceo”, que bajo su direccién,
oscurecid rapidamente a todas las otras escuelas griegas de filosofia.

En el 323 Alejandro muere; inmediatamente resurgié en Atenas el
partido-antimacedénico dirigido por la palabra alada de Demédstenes. El
filosofo fue acusado de macedonismo y asebeia. Para evitar que se repitiera
otro proceso a la filosofia, se refugio en Calcis, en la isla de Eubea, donde
posefa una propiedad de su madre. Al abandonar Atenas expresd
irbnicamente que se marchaba pues no querfa que los atenienses pecaran
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por segunda vez contra la Filosofia. Murié en el 322, de una enfermedad
estomacal.

En torno a las vicisitudes casi novelescas que sufrieron los escritos
aristotélicos despues de su muerte, segln la relatan Plutarco y Estrabon,
transcribimos la nota No. 9, pag. 421, tomo | de la Historia de la Filosoffa
de Fraile donde leemos: “Al morir Aristoteles legd su biblioteca a
Teofrasto. Este, a su vez, a Neleo, hijo de Corisco, el cual la llevo consigo a
su patria, Skepsis de lda, en Asia Menor. Pero por temor de que se
apoderaran de ella los emisarios del rey de Pérgamo, la ocultd en una
cueva, donde permaneci6 hasta que en el afio 100 a.C. fue adquirida por el
rico coleccionista Apelicon de Teos. Este la traslado a Atenas, donde se
apoderd de ellaSila, en el afo 86, llevindola a Roma como botin de guerra.
Su hijo Fausto la vendié en el afio 55 para pagar las deudas de su padre. El
gramatico griego Tinarion de Amisos (siglo | a.C.) se encargd de restaurar
los manuscritos, muy deteriorados, e hizo una primeraedicién. Poco mas
tarde hizo otra mds correcta, en colaboracién con Andrdnico de Rodas,
décimo escolarca del Liceo, que ordend los escritos de Aristoteles,
distribuyéndolos por orden de materias”. Como se puede percibir sin
mucho esfuerzo, de ser ciertaesta leyenda tejida en torno a los escritos del
Estagirista, no es de extranar que los escritos de Aristoteles que han
llegado a nosotros representan una reducida parte de los titulos registrados
en los catilogos antiguos. En primer lugar se han perdido sus didlogos
juveniles de orientacion platonica algunos de cuyos titulos podemos
enumerar: Eudemo, Sobre la justicia y el Protréptico.

Las obras conservadas pertenecen al segundo periodo ateniense del
filosofo; sin duda reproducen los cursos del Estagirista, tales textos
seguramente no estaban destinados a la publicacién, sino a ser escuchados
por los alumnos, por lo que se les conoce con el nombre de escritos
acromadticos, es decir, destinados a ser escuchados y discutidos.

La clasificacion de los escritos filoséficos aristotélicos tal como hoy
la conocemos comprende las siguientes obras:

a)  Logica (nombre desconocido para Aristoteles) constituyen una
propedéutica a los libros filoséficos propiamente dichos, por lo
que recibieron también el nombre de organdém, es decir
instrumento: 1. De las categorias; 2. De la interpretacion; 3.
Los analiticos que se subdividen en primeros y segundos; 4,
Los tépicos y 5. La refutacion de los sofismas.
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b)

c)
d)

f)

g)
h)

i)

k)
1)

m)
n)
o)
p)
q)

La Metafisica: designa tradicionalmente los escritos que
Aristoteles recogié bajo la denominacién de ‘‘Filosofia
Primera"; sucedié que cuando Andrénico de Rodas ordend y
publico las obras del filosofo, colocaron esta obra después de
los escritos de fisica, de donde el nombre de ‘“‘metafisica”
(rd perd 7d pLowd ) , que significa “lo que viene después de la
fisica; solo mds tarde se acabd por dar a metafisica el sentido
actual de ““lo que estd por encima o trasciende la fisica’, Esta
obra estd compuesta por 13 libros, pero entre los libros Ay B
se ha intercalado un libro "“a"” que evidentemente esta fuera de
lugar.

La fisica; también designada *‘Filosofia segunda".
Del cielo.

De la generacion y la corrupcion.

Los metereol6gicos.

Del alma.

Parva naturalia:

. De la sensacion y los sensibles.

. De la memoria y la reminiscencia.

. Del suefio y la vigilia.

. Los suefos

. La adivinacién de los suefios

. Sobre la longevidad y la corta vida.
. De |a respiracion. C
. De lavida y la muerte.

. De la juventud y la vejez.

LW oo wr =

Historia de los animales

Las partes de los animales

La generacion de los animales

De la locomocién de los animales
Sobre el movimiento de los animales
Etica a Eudemo

Etica a Nicémaco

La Politica

La Retérica

La Poética



El rasgo caracteristico de la filosoffa aristotélica es que es en su
fundamento pregunta por el movimiento. ‘‘Que es pregunta “‘por el
movimiento’ no quiere decir ni que el movimiento es aquello a lo gque se
pregunta —éste eslo ente—, ni aquello por lo que se pregunta, que son las
primeras causas y principios de lo ente, sino que el movimiento es lo ente
que, como su enigma, impulsa y mantiene en vilo al preguntar” (Brocker).
Solo si comprendemos de esta suerte el hilo conductor que guia el
pensamiento aristotélico podremos percibir la extrema riqueza de lo no
pensado en el filosofar del Estagirista y asf, abrir una brecha que nos
permita reunir nuestro pensamiento con el final y culminacién de su origen,
que nos capacite para iniciar un dialogo fructifero y creativo con el
comienzo de la filosoffa griega.

So6lo si concebimos y aprendemos a reformular la pregunta
aristotélica en torno a la esencia del movimiento —lo que equivale a
plantearnos la problemdtica de la esencia de la temporalizacién y, en
consecuencia, a cuestionarnos en torno al horizonte trascendental de toda
historicidad— podremos captar en su problematica plenitud la pregunta mas
asombrosa y extraordinaria que puede ser planteada: /Qué es ser? Este
problema, el mds problemitico de los problemas, lo es no sélo en el
sentido de que acaso jamads sera resuelto, sino en el de que es ya un
problema saber por qué planteamos ese problema.

Heidegger en una de sus obras mas conocidas expresaba que a veces
olvidamos que la filosofia pertenece a las pocas cosas grandiosas del
hombre, y agregaba: “Lo grandioso tiene grandes comienzos y conserva
semejante condicion por el libre retorno a su grandiosidad: lo grande llega,
asf, hasta el fin, Tal cosa ocurrio con la filosofia de los griegos. Finalizé
con Aristoteles. S6lo el hombre vulgar y el hombre mezquino se imaginan
que lo grandioso, cuya duracién identifican con eternidad, tendria que
durar sin término”,

Jaeger, W. Aristoteles. Bases para la historia de su
1946 desarrollo intelectual. F.C.E., México.

Obra fundamental. El autor intenta en
esta obra ya cldsica proyectar |uz sobre la
historia del espiritu aristotélico, mediante
el andlisis de su formacion intelectual.

Brocker, W. Aristoteles. Ed. de la Universidad de
1963 Chile, Santiago de Chile.
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1974

Goémez Nogales, S.
1955
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Moreau, J.
1972
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1958
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Obra fundamental. Se intenta interpretar
la filosoffa aristotélica, en sus rasgos
esenciales, como pregunta por el
movimiento.

El Problema del Ser en Aristoteles.
Taurus Ed., Madrid.

Trata de recuperar el Aristoteles vivo,
hombre entre hombres, frente al
Aristételes que conocemos, un corpus de
doctrinas editado en el siglo | a.C.

Horizontes de la Metafisica Aristotélica.
Facultades de Teologia y Filosofia del
Colegio Miximo S.I. de Ofia, Madrid.

Obra fundamental. Estudio que trata de
investigar la autenticidad de la
interpretacion escoldstica en la
concepcidn de la metafisica aristotélica.
Contiene una excelente bibliografia en
torno a la obra del Estagirista, sumando
2772 los titulos resefiados.

Aristoteles y su Escuela. Eudeba, Bs. As.

Estudio introductorio a la vida y doctrina
de Aristoteles. Obra recomendada.

Hyle. Origen, Concepto y Funciones de la
materia en el Corpus Aristotelicum,
Consejo Superior de Investigaciones
Cientfficas Instituto “Luis Vives”,
Madrid.

Analisis que se propone contribuir al
redescubrimiento del auténtico
Ar istoteles, siguiendo  como hilo



Brentano, F.
1951

Aristoteles
1973

Aristoteles.
1971

Aristoteles.
1970

Aristoteles.
1970

conductor el concepto de materia. Obra
recomendada,

Aristteles. Ed. Labor S.A., Barcelona,

Clasica introducciéon a la filosofia de
Aristoteles elaborada por uno de los mas
destacados estudiosos de su filosofia en
nuestro siglo.

Opere. Ed. Laterza, Bari, Tomos: I, II,
LI IV, V, VI VI VI EX, X, XL

Excelente traduccion italiana del Corpus
aristotélico a cargo de G. Giannantoni.
Obra recomendada.

Retdrica, Instituto de Estudios Politicos,
Madrid.

Edicion del texto con aparato critico,
traduccion, prologo y notas por A, Tovar.
Obra recomendada.

Politica. Instituto de Estudios Politicos,
Madrid.

Edicién bilinglie y traduccién por Julidn
Marias y Maria Araujo. Introduccién y
notas de Julidn Marias. Obra
recomendada.

Etica a Nicomaco. Instituto de Estudios
Politicos, Madrid.

Edicion bilinglie por Maria Araujo vy
Julidn Marfas. Introduccién y notas de
Julidn Marfas. Obra recomendada.
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Aristoteles. Metafisica. Ed. Gredos, Madrid. Tomos |
1970 Wi

Edicion trilingiie (Griego, latin y espanol)
por V. Garcia Yebra. Obra recomendada.

Aristoteles La Constitucion de Atenas. Instituto de
1970 Estudios Polfticos, Madrid.

Edicién, traduccién y notas, con estudio
preliminar por Antonio Tovar. Obra
recomendada.

Cap. VII El Surgimiento de la “Episteme”’

Zenén de Elea
(490 — 430)

Nacié en Elea; desde joven estuvo ligado intimay personalmente a
Parménides, de cuyas tesis fue un agudo defensor. Visito Atenas en
compania de su maestro alrededor del afio 450. Parece que permaneci6
largo tiempe en la ciudad de Pericles, pues ademds de éste también otros
distinguidos atenienses tomaron parte en un curso organizado por él,
formando a su alrededor un pequeiio circulo que tenfa un extraordinario
interés por las cuestiones cientificas; su dialectica ejercid un poderoso
influjo en los circulos intelectuales de Atenas. Finalmente regresd a su
patria donde participd en politica. Fracasada una conjura contra el tirano
Nearcos fue sometido a tortura y murid herdicamente antes de confesar.
Didgenes Laertio lo describe como un enérgico maestro despreciador de la
turba, como Heraclito. En la antiguedad se le atribuian varias obras en
prosa: Discusiones, Contra los fisicos, Sobre la Naturaleza, Explicacién
critica de Empédocles. En la actualidad se conservan testimonios de
algunos de sus argumentos.

Empédocles de Acragas
(495 — 435)

Natural de Agrigento, colonia dérica de Gela, en Silicia, fundada
alrededor del ano 580. Procedia de una familia noble y acomodada.
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Intervino reiteradas veces en la politica de su ciudad contra los intentos de
renovar la tiranfa y contra las intrigas de los grupos oligarcas,
contribuyendo a la restauracion de la democracia. En la Gltima época de su
vida, y a causa de las renovadas luchas politicas, tuvo que abandonar la
ciudad y se dirigié hacia el Peloponeso, donde probablemente murio.
Ejercié la medicina y fue gran conocedor de las ciencias naturales. Su
principal obra se titulaba: Sobre la Naturaleza, se dividia en dos libros y
trataba el problema cosmoldgico. Se le atribuyen otras obras, entre las que
cuenta un poema de caracter mistico con clara influencia de la poesia
orfica que se conoce bajo el titulo de Las Purificaciones. Conservamos
abundantes fragmentos de las obras arriba mencionadas; sin embargo,
ninguna noticia tenemos de su poema E/ Paso de [erges, de las
innumerables tragedias que se le atribuyen y de un himno a Apolo.

Anaxdgoras
(500 —428)

Natural de Clazomenes, colonia del Asia Menor. Era descendiente de
una familia noble y rica. Abandond la herencia paterna para dedicarse al
estudio y a la ciencia. Por ello se le ha considerado modelo del pensador
entregado a la ciencia y alejado del mundo. En el afio 462 se traslada a
Atenas en donde vivid treinta afos dedicados a la investigacion. Intimé con
Euripides, Pericles y Tucidides. Con Anaxdgoras llevd a Atenas el
pensamiento jonico, y con este la primera “ilustracion”. Este nuevo
espiritu fue durante largo tiempo sospechoso a la mayoria de los
atenienses, y asi en el afo 431 Cleén, enemigo politico de Pericles,
acuso al filésofo de ser partidario de los persas, de impiedad y ateismo.
Fue encarcelado y condenado a pagar una multa. Siguiendo el consejo de
Pericles huyd de Atenas, refugiindose en Lampsaco, ciudad del
Helesponto, donde fundd una escuela y donde fallecio afios mas tarde. Su
principal obra se titulaba: Sobre la Naturaleza, de la que se conservan unos
veinte fragmentos.

Los atomistas

Se afirma que el fundador de esta corriente del pensamiento helénico
fue Leucipo natural de Mileto, del cual casi nada sabemos. Se dice que en
el segundo tercio del siglo V a. C. marché de su patria a Elea, donde fue
discipulo de Zendn. Despues del afio 450 se trasladé a Abdera, ciudad
situada en Tracia donde fund6é una escuela en la que se formd su gran
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discipulo Demdcrito. Se le atribuyen dos obras: la Gran ordenacion del
Cosmos y Sobre la mente. Desde un principio sus obras se integraron a las
de Demoécrito formando un “Corpus’” de la escuela del cual es dificil
dicernir lo que corresponde a cada uno.

Demécrito era originario de Abdera. Fue sucesor de su maestro en la
direccion de la escuela. Escritor fecundo y elegante se le atribuyen mds de
noventa obras. Famoso por su longevidad y su sonrisa. Fue contemporaneo
de Platon, quien conoci6 sus obras.

Hipocrates
(460 — 377)

Natural de la isla de Quios. Poseemos pocos datos confiables en
torno a su vida: estudié en Atenas con el sofista Gorgias, viajo por toda
Grecia y visito algunas regiones de Asia y Africa, murid a los ochenta y tres
anos en Tesalia en la ciudad de Larissa. Su obra se compone de sesenta y
dos escritos compilados por la escuela de Alejandria en el siglo Il a. C.y
entre las cuales es dificil separar la parte que proviene de él y la que
aportan posteriormente sus discipulos. Este corpus constituyé durante
muchos siglos la doctrina médica y biol6gica por excelencia.

Teofrasto
(372 — 288)

Originario de Eresos, en la isla de Lesbos. Se llamaba Tyrtamo pero
prevalecid el sobrenombre de Teofrasto (gufa divino) por su elegancia y
amabilidad de caracter. Llegd muy joven a Atenas. Fue discipulo de Platon
y entablé amistad con Aristdteles, a quien sigui6 a la muerte del maestro.
Aristoteles le confid la educacidn de su hijo Nicdmaco, le ofrecié la mano
de su hija Pythia y le legd su biblioteca en testamento. Dirigi6 el Liceo
desde el afio 322 hasta su muerte. Como fildsofo se mantuvo apegado a las
doctrinas del Estagirista. Su gran aporte consistidé en abrir un nuevo
dominio cientifico: /a Historia de la Ciencia. Su principal escrito se titula:
Opiniones de los fisicos y es una Historia de la Filosofia natural desde los
origenes hasta Platén,
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Claudio Ptolomeo
(Siglo 11d. C.)

Naci6 en Alejandria. Astrénomo, matematico, fisico y gedgrafo es
considerado la mds descollante figura cientifica de su época. En su famosa
enciclopedia, conocida en Europa durante la Edad Media con su titulo
arabe: A/magesto, expone toda la ciencia adquirida en el siglo |1 de nuestra
era.

Proclo
(412 — 485)

Natural de Bizancio; pero se suele llamar de Licia por ser sus
progenitores de esa region de Asia Menor. A los veinte anos llegé a Atenas,
donde fue discipulo de Plutarco y de Siriano. En el afio 438 de nuestra era
sucedié a Domnino en la direccion de la escuela platonica. Fue sumamente
erudito. Comentd los didlogos de Platén. Su obra Elementos de Teologla
ejercio grande influjo en la filosoffa drabe y medieval.

Vera, F. (a cargo de) Cientificos Griegos. Tomos | y Il. Edicién
1970 Aguilar, Madrid,

Presenta un amplio panorama del
quehacer cientifico helénico y helenistico
al incluir obras y fragmentos de ventitres
autores. Recopilaciéon , estudio
p reliminar, preambulos y notas por
Francisco Vera. Obra recomendada.

Cap. VIII: El Helenismo

Epicuro
(341 — 270)

Nacié en la isla de Samos en el afio 341. Hijo del gramatico ateniense
Neocles; su madre Querestraté practicaba la magia. Comenzo a interesarse
en la filosoffa a los catorce anos siendo discipulo del platénico Panfilo. A
los dieciséis anos se traslada a Atenas para rendir su servicio militar a la
patria; posteriormente regresa a Samos. En el 310, cuando alcanza la edad
de los treinta afos, funda una escuela en Mitilene, en la isla de Lesbo,
traslada luego a Atenas en el 307 donde adquiere una casa y un huerto
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(kE'pos) en el que se cultivaban legumbres y frutales, y que era centro de
reunion de una comunidad de amigos que se dedicaba a una vida simple y
frugal teniendo como objetivo lograr la paz y la tranquilidad de espiritu en
las que cifraban la esencia de la felicidad. Por esta caracteristica eran
conocidos como los “fildsofos del huerto”. Murié de setenta y un anos
dejando en herencia sus posesiones a sus discipulos a fin de que
continuaran la obra iniciada.

De sus escritos se conservan algunos fragmentos y aforismos en torno
al arte de vivir y tres epistolas didacticas.

“Combind con la explicacién mecanico-atomica del mundo, propia
de Demdcrito, una légica sensualista, desarrollada por los escépticos y
una ética cirenaica basada en la consideracion atdmica de la sociedad. Su
hazafia radica en haberse dado cuenta de la congruencia de estos tres
factores en cualquier visién sensualista del mundo” (Dilthey).

Epicuro Opere, frammenti, testimonianze sulla sua
1966 vita. (a cargo de) Ettore Bignone. Ed. La
terza, Bari.

Excelente edicion italiana del opus
epicureo precedido de una introduccién
de G. Giannantoni.

Epicuro Opere, Einaudi Ed., Milano.

1967
Impecable traduccién italiana de la obra
de Epicuro con una amplia y profunda
introduccion de G. Arrighetti.

Garcfa Gual, C. Etica de Epicuro. La génesis de una moral
Acosta, Eduardo utilitaria, Barral Ed., Barcelona.
1974

Excelente edicion bilingue. Correctisima
version castellana. Precedido de un
interesante e iluminador estudio titulado:
Epicuro, el liberador, Obra recomendada.

Pasquali, A. La Moral de Epicuro, Monte Avila Ed.,
1970 Caracas.
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Magnifica exégesis textual de la obra de
Epicuro cuyo objetivo es orientar en el
estudio de sus teorias éticas. Obra

recomendada.
Farrington, B. La rebelion de Epicuro. Ediciones de
1968 Cultura Popular, S.A., Barcelona.

Obra de cardcter introductorio a la vida y
obra de Epicuro, realizada por uno de los
mds destacados especialistas en las
doctrinas de este pensador.

Plotino
(204 — 270)

Su patria era Licopolis en Egipto. La fecha de su nacimiento es
incierta aungue se suele situar alrededor del ano 204. A partir de los
veintiocho anos se consagro por completo a la filosofia ingresando en el
232 a la escuela de Ammonio Sacas en Alejandria; alli permanecid por
espacio de diez afios hasta el 242 cuando se agregd a la expedicion del
emperador Gordiano |1l contra los persas, llevado por un profundo interés
de conocer las antiguas doctrinas que se ensefiaban entre los persas y en la
India. El intento del emperador concluyé con la derrota de su ejército en
Sapor y su muerte en batalla. Plotino tuvo grandes dificultades para
escapar, Y, tras una breve estancia en Antioquia, a la edad de cuarenta afnos
se dirigio a Roma donde abrid escuela. Durante largos anos Plotino no
escribi6 nada, limitindose a ensefiar de viva voz lo aprendido de su
maestro. En el 255 estando enfermo de los ojos y afectado por quebrantos
cronicos del estomago comenzd a dictar su doctrina que Porfirio, su
discipulo y biégrafo, ordend en seis grupos, compuestos cada uno de nueve
tratados o lecciones sobre temas muy diversos, de donde proviene el titulo
de su obra: “Enéadas”. Murié en Minturno situado en las cercanias de
Roma en el afio 270. Segln Porfirio, sus Gltimas palabras fueron “me
esfuerzo en reunir lo que hay de divino en nosotros con lo que hay de
divino en el Universo”,

Con Plotino el pensamiento antiguo alcanza su culminacién logrando
una sintesis rigorosa de las ideas de los grandes pensadores metafisicos:
Platon y Aristoteles, esto, sin menoscabo de una nota de originalidad y de
un caracter y espiritu propios con relaciéon a todos los sistemas anteriores,
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Constituye el nicleo de su doctrina la concepcion de que el Todo es una
emanacion de lo Uno y todas las cosas, y especialmente el hombre, deben
regresar a lo Uno mediante la intuicion inmediata de Ello, esto es, en el
éxtasis que constituye la quintesencia del verdadero conocimiento,

Plotino
1966
1972
1965
1966
1966
1967

Porfirio
s/f,

Brehier, E.
1953

Plotino
1950
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Enéadas, I, Il, IIl, IV, V, VI, Editorial
Aguilar, Bs. As.

Traduccion a cargo de José A, Minguez.
Obra completa del filésofo. La traduccion
no es de las mejores.

Vida de Plotino, (en) Enéadas, Ed.
Nacional, México.

Obra fundamental. La clisica y
fundamental fuente biogrifica en torno al
filosofo neoplaténico.

La Filosofia de Plotino, Ed.
Sudamericana, Bs. As.

Lecciones introductorias a la
problemitica del ciclo cdsmico del alma,

la inteligencia y el Uno. Obra
recomendada.

El Alma, la Belleza y la Contemplacion.
Introduccion breve y sustanciosa con una

seleccion de textos del filosofo. A cargo
de [, Quiles, S.I. Obra recomendada.
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EL ASOMBRO COMO ACTITUD

“‘El que vuelve a los origenes encontrara
origenes nuevos'

F. Nietzsche

ey

'"*rﬂ}”n GI[ACE casi exactamente un siglo, en febrero de 1883,
St A WJ|Federico Nietzche, arrobado en un estado de trance
wesbei{Gvrdlextitico, en apenas diez dfas, conclufa la redaccion de la
primera parte de su obra cumbre: “Asi habld Zarathustra”. En ella,
concibe la terrible duda de que el camino recorrido hasta ese momento por
el hombre occidental, de que toda la Historia, no sea interpretable de otra
suerte que como un ‘““movimiento profundamente negativo”, como una
“locura de los milenios’'.

Zarathustra es el profeta de la ‘““‘muerte de Dios”. Dios representa la
sintesis de todo idealismo trascendente: ‘El hombre ha usado y abusado
de la tierra para adornar la imagen del mas alld"”. El hombre ha sido hasta
ahora un conato, un ser incompleto, “‘un ser escindido, hibrido de planta y
fantasma’’. El hombre histérico es una contradiccion de lo sensible y lo
espiritual, una contraposicion de cuerpo y alma. Zarathustra conjura en
pos de una reconciliacion y propone, como via liberadora, la fidelidad al
“sentido de la tierra”.

Zarathustra ensena la “‘libertad para la tierra”, que es fuente de todo
lo que nace y ocupa un lugar en el despejo del tiempo. Su doctrina se
centra en la formulacion de un llamado a retornar al suelo en que vivimos
y morimos. Por eso, ensena el superhombre: “El superhombre esel sentido
de la tierra”. El superhombre es la meta en el proceso histéricamente
necesario de trascender el hombre. Pero aquel, no debe ser visto como el
hombre superdimensionado cuantitativamente, como tampoco viene
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concebido como un gigante que supera lo Aumano para entronizarse en el
mero juego de lo arbitrario, bajo la ley del 'delirio titanico”. El
superhombre es mds bien el simbolo, de quien asume su destino historico
transfigurando la existencia mediante el ejercicio constante de una
voluntad creativa.

Como contrafigura del superhombre, Nietzsche crea la imagen del
tltimo hombre. El calificativo de “Gitimo” hombre no significa que tras el
advenimiento histérico de éste termine necesariamente la esencia humana;
esta figura simboliza aquel hombre que ya no es capaz de ver mds alld de si
mismo y de ascender por encima de si hasta el ambito de su mision,

Nietzsche lo describe asf:

“Voy a hablarles de lo mds abyecto: el Gitimo hombre.

iAy! Llega el tiempo en que el hombre dejard de lanzar la flecha de
su anhelo mds alld del hombre, y en que la cuerda de su arco no sabrd
va vibrar.

iAy! Llega el tiempo en que el hombre nodard ya a luz ninguna
estrella. Llega el tiempo del hombre mds despreciable, el incapaz ya
de despreciarse a si’ mismo.

iMirad! Yo os muestro el (ltimo hombre.

“Qué esamor?  (Qué es creacion?  (Qué es anhelo? (Qué es
estrella?’—asi pregunta el t/timo hombre, y parpadea.

La tierra se ha vuelto pequeria entonces, y sobre ella da saltos el
ultimo hombre, que todo lo empequeriece. Su estirpe es
indestructible, como el pulgén; el altimo hombre es el que mds
tiempo vive,

‘Nosotros hemos inventado la felicidad’ —dicen los (ltimos hombres,
v parpadean”’,

La figura del altimo hombre que Nietzsche aqui nos presenta,
constituye la imagen del hombre moderno, quien instalado en las ilusiones
que rodean a la creencia en un progreso permanente ha confundido el
dominio del universo material y el ideal de una tecnificacion progresiva del
mundo con el ideal de la libertad y felicidad del hombre en la tierra. De
esta suerte, el espacio del existir humano se ha contraido en un modo
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puntual de ser que se deshace en una serie de instantes sin conexior
alguna,

El mundo del hombre en la época actual se reduce cada vez mas al
cinético y atomizado mundo laboral. La auténtica libertad, fruto de la
autodeterminaciébn y de la armonizacion de fuerzas contrapuestas, se ha
disuelto en la pasiva e indiferente igualdad surgida desde el “predominio
del término medio”. Los hombres se asemejan cada vez mds entre si, como
los atomos de una misma sustancia, y su Gnica diferencia es el grado de
movilidad, es decir, lo cuantitativo. En un universo asi concebido la
existencia se disuelve como una agradable nada y se solaza en la
superficialidad de lo fatil.

El Gltimo hombre tal como lo esboza Nietzsche en el Zaratustra nos
presenta al hombre de la época del Nihilismo. Es el hombre que ya no cree
en nada; el hombre dominado por la in-diferencia, en el que se ha
extinguido la potencia creadora del ser humano; el hombre pequeiio en
que se ha agostado la llama del entusiasmo y en quien la capacidad para
asombrarse ante las cosas se ha transformado en banal curiosidad y afdn de
novedades.

La época del Nihilismo —que es |a nuestra— es la era de consumacion
de lo absurdo, cuando se cimenta el convencimiento de que, el Gnico
sentido vigente es la radical ausencia de sentido. Asf, el hombre se siente
perdido en un mundo incomprensible en el que no puede ponderar su
existencia como un contexto global. Surgeel sentimiento de sentirse a la
intemperie, de estar angustiosamente perdido en medio de una situacion
impenetrable sin saber de donde venimos, ni adonde vamos,

El pensador alemdn Martin Heidegger, en su obra “Introduccion a la
Metafisica”, describia en el afo 1935 la situacién a que hacemos referencia
con las siguientes palabras:

“Rusia y Ameérica, metafisicamente vistas, son la misma cosa: la
misma furia desesperada por el desencadenamiento de la técnica y la
organizacion abstracta del hombre normal. Cuando el mds apartado
rincon del globo haya sido técnicamente conquistado y
economicamente explotado; cuando un suceso cualquiera sea rd-
pidamente accesible en un lugar cualquieray enun
tiempo cualguiera; cuando se puedan “experimentar”’
simultineamente, el atentado de un rey €n Francia y un concierto
sinfonico en Tokio; cuando el tiempo solo sea rapidez,
instantaneidad y simultaneidad, mientras que lo temporal, entendido
como historia, haya desaparecido de la existencia de todos los
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pueblos; cuando el boxeador rija como el gran hombre de una
nacién; cuando en namero de millones triunfen las masas reunidas en
asambleas populares —entences, justamente entonces, volveran a
atravesar todo este aquelarre, como fantasmas, las preguntas: ¢para
qué? — ¢hacia donde? — ¢y después qué? "'

El nihilismo viene definido por Zaratustra en su interpretacion
radical con la expresion: “Dios ha muerto”. Lo que significa: el “Dios
cristiano” ha perdido su poder sobre las cosas y sobre el destino de los
hombres. Mas, el “Dios cristiano” es un simbolo para representar lo
“suprasensible’” en general y sus diferentes interpretaciones, tales como los
“Ideales” y las “Normas”, los “‘Principios” y las “‘Reglas”, los ‘‘Fines” y los
“Valores'" erigidos sobre los hombres y las cosas para atribuir a la totalidad
de ellas un fin, un orden y un sentido.

Asi, el nihilismo es el acontecer historico que se revela en ¢l tiempo
final de la historia de Occidente cuando lo “suprasensible” pierde su
imperio sobre el Ente, de tal suerte que éste, en si mismo extravia su
propio valor y su propio sentido,

Es importante resaltar sin embargo, que Nietzsche no concibe la
manifestacion del nihilismo como consecuencia del surgimiento de un
sentimiento vital nuevo o dependiendo de un sdbito debilitamiento de la
vida, mas al contrario, lo percibe como resultado de los valores mismos; el
nihilismo es el germen que desde el inicio los acompana y conforma
interiormente,

Mas, édonde y bajo qué circunstancia se entroniza en la historia de
Occidente como el recto y profundo sentido del mundo el “transmundo”
de lo suprasensible?

Para Nietzsche este paso se consuma con el establecimiento vy
consolidacion del cristianismo como concreta potencia historica, pero
encuentra su origen mas remoto en Grecia. Es a Sécrates, pero sobre
todo a Platén en su calidad de intérprete y continuador del pensamiento
socratico, a quien sefala como cimentador de la historia de Occidente.

Hace algunos arios, en su obra titulada: “Las Fuentes del
Pensamiento Europeo”, el helenista aleman Bruno Snell, resultaba el
prominente sitial de Grecia en el dmbito de la historia espiritual de
Occidente y conclufa sefalando a este respecto:

“El pensamiento europeo empieza con los griegos, y desde entonces
no hay otra manera de pensar. (...) Tenemos la sequridad de que
cuando filosofamos o hacemos ciencia siguiendo esta forma griega de
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pensar, independientemente de las condiciones historicas de su
desarrollo, estamos tendiendo a lo absoluto e inmutable: tendemos a
la Verdad. Mds aun, no sélo tendemos, sino que realmente
alcanzamos algo absoluto,

(...) Los griegos crearon de raiz lo que nosotros llamamos el
pensamiento. Ellos descubrieron el alma humana y el espiritu
humano. A ellos se deben los fundamentos de una nueva concepcion
que el hombre tiene de si mismo. Este proceso de descubrimiento de
lo espiritual se ofrece ante nuestros ojos en la historia de la poesia y
de la filosofia a partir de Homero, La epopeya, la lirica, el drama,
los intentos de captar de manera racional la naturaleza y la esencia
del hombre, son las etapas de este camino”,

Pero debemos precisar ain mas, la culminacion del espiritu griego se
logra plenamente en la reflexion filoséfica. La filosofia es lo que determina
primariamente la existencia de lo griego; y ha sido ella, mediante el
nacimiento y dominio de las ciencias y la interpretacion del fendomeno del
lenguaje seglin un modelo gramatical I6gico-racional, la que ha troquelado
con su caracter la historia del hombre sobre toda la tierra.

Pues bien, si damos una ojeada de conjunto a la filosofia griega,
veremos que estd dominada, desde sus origenes hasta su conclusion en
Aristoteles, por el problema de la realidad. En el fondo, la interrogante
central gira en relaciéon a la pregunta: ‘‘¢Cual eslarealidad?” Lo que
significa: el eje en torno al cual se mueve toda la reflexion filoséfica
helénica descansa en el despliegue del problema de la verdad. Mas, iqué
significa verdad en el pensamiento de los helenos?

Los griegos, a la verdad la designacién con el término: A/étheia
(aMO€eia), que traducido de modo literal significa: el estado de
desocultamiento del ente en su ser.

Aristoteles, en su ‘‘metafisica”, define a la filosoffa como la ciencia

’ ’, 7’

de la verdad (emoTnuny TNS akndewas), y en
multiples ocasiones caracteriza el ejercicio de la actividad filosofica como
filosofar “‘acerca de la verdad”. Filosofar “‘acerca de la verdad" significa
filosofar acerca de lo que verdaderamente hay. En Grecia, aln en tiempos
de Aristoteles, se concibe en general el filosofar como *“‘una indagacion
sobre las cosas mismas, una manifestacion o patentizacion de lo que éstas,
de verdad o en el fondo, son", segiin la feliz expresion de Marfas.

La identidad de ser y verdad, de physis y aletheia es el presupuesto
radical de todo pensamiento en Grecia.

Y, en el tiempo de la aurora del pensamiento entre los griegos, a la
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patentizacion del ente en su ser se la designd physis. Physis  (@fotg)
significa “la fuerza imperante de lo que, al brotar, permanece’. Physis es el
imperante salir de lo oculto y sostenerse en la patencia. En el brotar y
permanecer de la physis se cumple la aletheia.

Para dar un paso ulterior en la comprension de la posicion esbozada
por Nietzsche con relacion al origen del agobiante fendmeno del nihilismo
contemporaneo debemos pues, cuestionarnos decididamente, a partir de
qué se determina, en el pensamiento helénico, la esencia del
desocultamiento.

Para los griegos del periodo arcaico el encubrimiento, la ocultacion,
lo enigmatico y misterioso dominan la esencia del ente, de tal suerte que,
éste, en su apresentacion y accesibilidad viene determinado por su esencial
referencia a lo velado y oculto. Por eso, la palabra griega para designar lo
que nosotros nombramos “verdad”, s¢ caracteriza por el “*a” privativo (“‘a”
-letheia).

Es asi como, a-letheia significaba lo que surge de lo oculto y se
mantiene como tal en oposicion y lucha a la posibilidad, siempre presente,
del hundimiento en lo velado. Lo verdadero, tiene que ser
permanentemente conquistado a un encubrimiento originario y pertinaz.

Herdclito, en un fragmento muy conocido y citado, el cincuenta y
tres segiin la edicion de Diels-Kranz, decia:

“La lucha (TI6Neuos) es fo que engendra todo; pero también es lo
que conserva y domina. A unos los hace aparecer como dioses; a
otros, como hombres; a unos los pone como esclavos; a otros, como
libres".

Hﬁenoc es la lucha que hace surgir los contrincantes y que desde
la originaria no-verdad, desde el ocultamiento del ente en su totalidad,
desde ¢l misterio originario hace surgir la fuerza dominante que se
manifiesta como la presencia de un mundo. “El combate arroja y
desarrolla lo inaudito, lo hasta entonces no-dicho ni pensado”.

La lucha crea y posibilita la realidad de los entes. Pero cuando se
dice que el combate “‘crea” la realidad no ha de pensarse en una creatio
ex njhilo a partir de un supuesto estado de caos primordial; antes bien, la
lucha, en cuanto conducida por los creadores de un pueblo, deja aparecer
al ente en su ser, y asi le permite alcanzar el estado de presencia, esto es
la consumacion de su esencia en la plenitud y la belleza que son destinos
de la esencia de la verdad, de la Aletheia,
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El estado de presencia en que consiste, para los griegos de los
primeros siglos, el sentido de ser, lo nombraban con el vocablo: Parusia
(mapovaia), que podrfa vertirse por pre-esencia, en el sentido de lo
que ‘‘se instala y sostiene libremente en la necesidad de su Iimite”" y como
tal se muestra

El pensamiento helénico, en su primera manifestacién, se ajusto
pues, al plano del aparecer en si mismo como plano fundante la realidad.
En ese momento histérico ser y aparecer coinciden, y es a partir del
fenémeno fundamental de |la emergencia del ente en su ser, de su aparicion
misma, que nace la posibilidad siempre presente en él de que un aspecto
encubra y oculte lo que es en verdad, esto es, que surja la posibilidad de la
apariencia en el sentido del parecer. Esta posibilidad fue tomada en serio
por los helenos de la época cldsica y la lucha por el ser contra la apariencia
determind la esencia de su existencia como pueblo, lo cual se refleja en su
gran poesfa, en Homero, Hesfodo, Safo, Pindaro, Séfocles...

Sin embargo, es en la dimensién religiosa donde con mayor fuerza se
revela la actitud que fundamenta la experiencia de la verdad que hemos
descrito. Para los griegos, los dioses son algo natural y evidente, pertenecen
al orden natural del mundo, y en cuanto tales estan sujetos al orden de la
physis. La disposicion animica que domina en el griego ante lo divino no es
el temor, sino la admiracion y maravilla. El vocablo griego para significar
el admirar es thaumdthein (Savuddew), que deriva de theasthai
(Jeaoddr), que significa “contemplar”.

La caracteristica admirativa del talante helénico la compendia
magistralmente Snell, en su obra ya citada, cuando afirma:

““Los griegos sablan ponerse a admirar sin sobresalto un mundo lleno
de orden y de sentido, y este mundo les invitaba a poner en accion
sus manos, sus ojos, y, sobre todo su entendimiento. EI mundo bello
estaba alli tentadoramente ablerto y prometiendo entregarles el
secreto de su orden y su significado intimos. En un sentido mds
profundo que el que pretendia Aristoteles, la filosofia tuvo su origen
en la admiracion”.

Los dioses constituyen el fruto mds perfecto, bello y verdadero de
este mundo. Los dioses eran lo méximamente desencubierto, 70
a\nd€orara. La relacion que media entre dioses y hombres resalta
bellamente en unos versos extraidos de un poema dedicado a los dioses de
Grecia por el poeta andaluz Luis Cernuda:
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“Reflejo de nuestra verdad, las criaturas
Adictas y libres como el agua iban;

Adn no habia mordido la brillante maldad
Sus cuerpos llenos de majestad vy gracia.
En vosotros crefan y vosotros existiais

La vida no era un delirio sombrio”.

El siglo V a.C. fue decisivo para los destinos de Grecia. Esel siglo
que marca con su sello el desarrollo ulterior del pensamiento, del arte, de
la religion y de las costumbres éticas y morales del mundo helénico. Se ha
llegado ahablar de una época de la ilustracion en el sentido de que, para
entonces, nace en los espiritus mds eminentes un deseo y una voluntad de
independizar a los hombres de las nociones, creencias y usos heredados
hasta ese momento de sus mayores y asi, pretenden situarse con plena
libertad ante la tradicion, sobre todo en el dominio religioso que sirve de
sostén, en la conciencia popular, al sentir y pensar ético y social.

Esta “emancipacion’ del pensamiento frente a las re presentaciones
miticas y religiosas que se presenta con el cardcter de reflexion puramente
intelectual y critica, centra su mira en el hombre. El hombre, liberado de
los vinculos sagrados instituidos por la tradicion y la leyenda, se torna
problema.

lLa época de la llustracion viene inaugurada en Atenas por la
meditacion de Anaxdgoras de Clazomenes, pero es sobre todo con los
sofistas, con quienes ésta alcanza su madurez. Socrates primero, y
posteriormente Platon, intentarin “superar” |a situacién de angustioso
relativismo que se desprende de esta nueva actitud esforzandose por
fundamentar de raiz las certezas fundamentales que cimentaban la
experiencia, en el huidizo transcurrir de las cosas, con un nuevo sentido de
ser que apoderara al hombre de una nueva legitimacién de lo que
verdaderamente hay.

El filosofar de Platén, para decirlo con palabras de Frangois
Chitelet,

‘‘se presenta, ni mds ni menos, que como una respuesta, la respuesta
a una situacion historica insostenible, cual lo es aquella en la que
triunfan, valiéndose del absurdo y del desorden, fa ignorancia, la
mentira, la injusticia y la violencia”.

Platén, en el didlogo titulado “Theeteto”, resume en una breve
sentencia la posicion sensualista que preconizan los sofistas en torno al
saber:
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“(. . .) lo mismo es aparecer y sensacion. Son para cada uno tal
como cada uno las percibe” (152 c).

La consecuencia disolvente que se desprende de este modo de
pensar no escapa al filésofo de la Academia y a continuacién, en ese
mismo texto pone en boca de Socrates una interpretacion del significado
de esta doctrina:

“Afirma que nada es una cosa en si misma, ni puede ser
adecuadamente nombrada con un término definido, y ni siquiera
puede decirse que sea de una especie definida. Por el contrario, si
d’ces que algo es “‘grande”, llegards a la conclusion de que también
es pequernio; si dices que es “pesado"”, has de ver que también es
liviano; y asi ocurre con todo, puesto que nada es una cosa o cierta
cosa de una especie definida. En realidad, todas aquellas cosas que
acostumbramos a decir que ‘son”, estdn en proceso de devenir,
como resultado del cambio, del movimiento y de la mezcla mutua.
Nos equivocamos al hablar de ellas como ‘siendo’, puesto que
ninguna jamads es. Siempre estdn en devenir. (152 d-e).

En una palabra, en la sofistica, la verdad viene interpretada como
mera apariencia, y va a ser contra esta concepcion que /uchard Platon
desatando con su meditacion una verdadera  yryavroudxla mepl
¢ ovolas, una titdnica lucha en torno al significado de la esencia.

La soffstica constituye una forma de considerar que se atiene a lo
inmediato de la sensacion y explica como fundamento de todo saber el
mero parecer, la apariencia. Pero, es importante sefalar que, aln
interpretando de esta suerte la realidad de lo real, no abjura de la
experiencia fundamentalmente griega de la verdad como desocultamiento;
lo que sucede mads bien con ella es que, basada en esta esencial concepcion
crea una nueva interpretacion de la esencia del ser, esto es, del estado de
presencia. Se declara el consistir de la pre-esencia a partir de |a presencia
inmediata en el aparecer de la sensacién, con lo que viene a desaparecer la
tensién originaria que caracteriza la nocion de la alétheia, de suerte que se
pierde el sentido de la diferencia esencial que hay entre el aparecer, el
parecer ser y la mera apariencia.

Con la meditacion de los sofistas la nocion de verdad pierde st
caracter normativo y posibilitante de toda realidad, y en su lugar se
introduce como elemento rector el criterio de la pura habilidad y pericia,
que se manifiesta segn la capacidad de obtener éxito.
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Solo si tenemos en cuenta esta nueva actitud ante la verdad
comprenderemos la preocupacion sincera de Platén frente al relativismo a
que conduce. A este respecto resulta altamente significativa la concepcion
de la justicia —que hace posible la convivencia de los hombres en [a polis—
que tiene el sofista  Trasimaco, quien en el primer libro de la Republica
afirma que “lo justo es lo que conviene al mds fuerte’. En un mundo en el
que rige como Unico y verdadero sentido de los entes el mero parecer
administrado por la opinion que se forma cada sujeto individual resulta
natural y hasta ‘‘evidente” el recurso a la fuerza como (inico elemento
aglutinador,

El intento que gufa el pensamiento platonico es el de superar, como
ya dijimos, la disgregadora concepciéon de lo real que resulta de la
explicacion de la esencia del ser por los sofistas, y transforma el
fundamento del mundo descrito por estos, lo sensible, en un elemento
apareciente pero inesencial; elabora un nuevo proyecto en torno a la
esencia del ser y a su manifestacion.

En Platon la esencia del ser se manifiesta en el e/dos, esto es, en el
aspecto o caracteristica que presenta cada ente por el hecho de serlo. Asi,
lo verdadero en todo ente serd la idea que se apresenta. Lald€aces lo que
en ;odo ente, propiamente es. Y es en la interrogacion ‘qué es esto?

7 €0TwW, que todo ente apresenta /o que es. La essentia, la qwdldad la
idea, sera considerada a partir de este momento como laesencia (ovoia)
verdadera. La presencia de la cosa, serd presencia de |a idea en la cosa.

Ademds, la idea pide un observar. El voéw y el voic, el percibiry la
percepcion, estdn referidos esencialmente a la idea o aspecto que presenta
la cosa.

El desocultamiento del ente en su ser, la verdad, significara ahora el
parecer que descansa en la comparecencia de la idea. La esencia de la
verdad abandona su anterior caracteristica: ser desocultacién. Todo viene
subordinado a la rectitud de la mirada. Seg(in esta “‘rectitud’ el percibiry
observar se tornan correctos, de suerte que, finalmente, se dirigen
directamente a la Idea suprema y descansan en ella.

La idea es /o que en cada cosa es; el ser de la idea consiste en
posibilitar la manifestacion de todo /o presente en plenitud de aparicion, a
la luz de la idea suprema, de la idea del Bien; asf, el ente se presenta en la
meditacién platonica transido por una disparidad intrfnseca que desde
entonces domina el pensamiento filos6fico,

Al mismo tiempo, este cambio en |a consideracion de la esencia de la
verdad produce otra mutacion en lo que concierne al “‘lugar delaverdad”.
Considerada como desocultamiento del ente en su ser, constituye la
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epifanfa del ente en si mismo; mientras que ahora viene considerada como
un determinado comportamiento del hombre hacia las cosas. El juicio del
entendimiento se constituye en el lugar de la verdad, de la falsedad y de la
diferencia entre ambas. La verdad es la coincidencia, f)',t.tmwmc, de una
proposicion, '?\d"yot;, con una cosa, mpdyua, como ya se afirma en
Aristoteles.

Lo que sucede con la filosofia a partir dePlaton es que ésta, se
transforma en Metafisica; lo que significa: desde este momento, la
consideracion filosdfica abandona como su propio dmbito el fluir de la

O, mds a través de ella, la supera y va mas allda , en pos del
conocimiento del Ente que en su calidad de principio de lo permanente en
la naturaleza, es en sf mismo lo permanente en grado sumo, lo divino.

Heidegger en su ya citada obra, describe la consecuencia de este
proceso historico con las siguientes palabras:

“(. . .) en la sofistica y en Platon la apariencia fue explicada como
mera apariencia y con ello disminuida. Al mismo tiempo, e/ ser en
cugnto tbease desplaza a un lugar suprasensible. Se abrié el abismo,
X&OpLopos, entre el ente que sélo es susceptible de aparecer aqui
abajo y el ser real que se halla en algin lugar de alld arriba; es decir,
se abrié aquel abismo que mads tarde establecio la doctrina cristiana,
la cual transformé lo inferior en lo creado y lo superior en el
Creador, pudiendo, con las armas asi transformadas, oponerse a la
antiguedad (entendida como paganismo) y reemplazarla. Por eso
Nietzsche dijo con razon que el cristianismo es un platonismo para el
pueblo”,

La escision que se introduce en el seno del ente se refleja en el
ambito del morar humano y a partir del Renacimiento, el hombre pierde el
sentimiento de una totalidad viviente del cosmos, se paraliza su poder
intuitivo y proyecta la dualidad que divide el ente; la realidad se concibe
como constituida por dos polos opuestos e irreconciliables, el mundo de
las cosas y el mundo del espiritu : ha nacido el proyecto cartesiano. El
mundo se disgrega en res cogitans y res extensa. De ahora en adelante:

“( . .) el ser de la naturaleza consiste en ser objeto de
represenitacion, de conocimiento cientifico y de explotacion técnica.
El ser del hombre consiste en situarse como sujeto ante un mundo
concebido como un sistema de objetos esencialmente extrarios,
“mudo’ en lo que concierne a su destino final”. (Papaioannou).
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La naturaleza deja de ser para el hombre un valor y se transforma en
objeto disponible y predispuesto al servicio del querer que se encierra a si
mismo en un vertiginoso paroxismo de mera consecuencias concatenadas.
Y con esta actitud estamos ya de vueltaala época en que existio Federico
Nietzsche, el siglo diecinueve.

La industrializaciéon progresiva de Europay la instauracion de un
proyecto de expansidn imperialista mundial inspirado en razones
nétamente econdmicas constituyeron dos fendmenos esenciales que la
marcan con su sello,

Y es precisamente en éste tiempo cuando comienza a revelarse, en
algunas de las mds l(cidas cabezas de Europa, que la esencia de la verdad
que domina la época es la desnuda voluntad de poderio.

Asf, la religion del progreso, que promete a los hombres hacerles
alcanzar la felicidad en la tierra mediante el dominio de la naturaleza,
hunde sus rafces en la fundamentacion de la esencia de la verdad cual la
erigieron Francis Bacon y René Descartes en la autocerteza del yo
pensante —en el “cogito, ergo sum’— en los albores de la Edad Moderna,
la cual, proviene en linea directa de la fundamentacion platénica de la
Metafisica,

Una cosa es cierta. A pesar de su profunda mirada de pensador genial
y de la dolorosa vivencia de la problematicidad de su tiempo, de su aguda
descripcion e implacable critica al fundamento sobre el cual reposa la
manifestacion del fenémeno nihilismo moderno, Nietzsche permanece
incapaz e impotente de superario.

Su  respuesta, para decirlo con breves palabras, a la cuestion en
torno a la esencia de la verdad consiste en que la interpreta a partir de la
nocion de valor, que a su vez, concibe como “la condicién puesta por la
vida misma para hacer posible la vida”, y de esta suerte permanece
esencialmente ligado a la fundamentacion de la realidad en la idea
suprema, en el Bien, alcanzada por Platén,

Nietzsche representa la inversion del platonismo y como tal sigue
siendo platonico. Pero aunque haya permanecido atrapado en las finas
redes del pensamiento de Platén, sucritica descripcion de las consecuencias
histéricas dé este pensamiento se mantiene. Zarathustra es el profeta que
anuncia el superhombre, pero no lo alcanza, viene retenido en la época del
Gltimo hombre, Nietzsche es esencialmente el pensador del Nihilismo.

Entre tanto, en nuestro tiempo se ha agudizado la crisis. Las
sociedades con una tecnologia avanzada, victimas del torbellino de su
propio ‘‘desarrollo”, empujan y predisponen a las llamadas sociedades
tradicionales a liberar, transformar, acumular y dirigir sus energias y
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recursos naturales hacia un proceso pre-fabricado de industrializacion
desenfrenada que destruye y asola el suelo y el paisaje, los usos y las
costumbres, los hombres y sus esperanzas sin proporcionarles nada sustan-
cial a cambio de sus simbolos destrozados. Desaparece —suprimida por una
laberfntica retérica publicitaria— la diferencia entre el estado de guerra y la
paz mientras mds p eligrosamente nos acercamos al borde del abismo de la
autodestruccion del género humano ante la posibilidad del estallido de
artefactos atdmicos; mds, si esto (ltimo no acontece es posible que cada
dfa con mayor fuerza y rapidez se produzca un hecho que supera todo lo
imaginable y demencial: la devastacion ecologica del planeta, la
consuncion y muerte de |a tierra, la consumacion del Geocidio.

Y de repente, nos surge de ia memoria el recuerdo de que los griegos
nombraron a la tierra, I'ata, Gea, y la concebfan como el elemento
primordial (@pX1) de donde emerge cuanto de perfecto, hermoso y divino
hay en el mundo.

Hesfodo en los primeros versos de la cosmogonfa con que inicia el
despliegue de la Teogonfa, la imagina posterior al Caos, que en griego
significa abismo,

“ ..y luego ,
la Tierra de amplio seno, sede siempre firme de todas las cosas. . ."

Si ahora pensamos, por un momento en la forma desconsiderada,
provocante y brutal con que afrontamos en nuestra época a la naturaleza,
destruyendo sus ritmos y cercenando sus profundas raices, percibiremos
inmediatamente una radical diferencia entre estas dos experiencias de /o
mismo.

La Tierra, es para el griego simbolo de la superabundante potencia
creadora de la ¢00tS. Gea brota como un hazde limpiday cegadora luz
en medio de las oscurisimas tinieblas del mds profundo abismo. En
Hesfodo, la eclosién de la Tierra contra el Caos, representa el fendmeno
del origen de la verdad, la cual alcanza su cumplimiento con la epifania de
lo méximamente desencubierto: los dioses olfmpicos.

Mitos, se podrfa decir. Diferente actitud fundamental ante las cosas,
pensamos Nosotros.

Més, mitos o no, cuando meditamos en nuestro atribulado y
peligroso tiempo e intentamos situarnos con absoluta seriedad y mirada
serena ante las terribles posibilidades que ya nos acosan, nace en nosotros
el pensamiento que es necesario, si deseamos no solo sobrevivir sino
existir como hombres con dignidad y autoconsciencia humana, contribuir

549



con toda nuestra creatividad a hacer surgir un nuevo origen, mediante la
instauracion de un cambio de actitud fundamental ante nosotros mismos y
ante las cosas. ,

Y a la disposicién y determinacion del espiritu a partir de la cual se
hace posible la apertura del mundo como tal, esto es, como una totalidad
abierta, libre y armoniosa, ladenominamos actitud fundamental. Esta es el
a priori de toda experiencia.

Platén en el citado didlogo, “Theeteto”, revela el talante
fundamental que siempre lo domina, al iniciar el andlisis refutatorio que
emprende contra el sensismo de los sofistas y pone a decir al joven
Theeteto:

i

— Por los dioses, Socrates, que mi admiracién aumenta
sobremanera al plantearme estas cosas y sube hasta tal punto que a
veces aliento vértigo con sélo mirarlas.

— iAh, querido Theeteto! (. ..) Muy propio del filésofo es el estado
de tu alma (Td905): La admiracién. Porgue la filosofia no conoce

otro origen que este. . ,"

Y es el asombro, la maravilla ante el ente, de que esy de qué es, lo
que constituye el talante fundamental que prevaleci6 entre |os helenos; es
desde este temple de dnimo, de este pathos, que Platon emprende la
gigantesca lucha para fundar ese grandioso e inagotable proyecto de
mundo que es su filosofia.

En otro lugar y tiempo, Goethe comprendid el asombro como la
actitud fundamental para el hombre cuando afirmé que “lo mds grande
que puede desear un hombre es poder asombrarse’’.

Hoy mds que nunca debemos |uchar por mantener despierto en el
seno de nuestra comunidad el temple fundamental del asombro vy
considerarlo como el mds importante y el verdadero legado de Grecia.

Debemos asombrarnos ante los hcmbres y las actitudes, ante los
criterios y las cosas, prestar atencion a la /lamada que recibimos de todo lo
que nos rodea y de nosotros mismos, descubrir el dmbito en que estamos
suspendidos y apoderarnos de una vision mas profunda y abarcadora de lo
que verdaderamente hay, que nos permita acceder a la formulacién de
criterios fundantes que franqueen nuevas esenciales posibilidades al
habitar y crear del hombre en |a tierra,

Repetir la fundamental actitud del asombro significaria re-petir el
talante originario de nuestra historia y asi tal vez, retornando de esta
suerte a los origenes encontremos nuevos origenes para nuestra necesitada
época.
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