7.3.2. Filosofia del Curso de la Vida (FCV) parte I, pp. 151 a 314.
Introduccién a la Filosofia 1988/1989 . Segundo afio

Esto implica que la idea superior (0 al menos sobrenatural), trabajando en ese
proceso, bafia todo el evento en una atmosfera sagrada,-- como la idea "até"; diosa de la
venganza (aqui: Némesis), resp.

Este proceso fenomenal y transfenoménico lo “ve" el vidente Teiresias, desde su
nacimiento. Asi lo predice en el lenguaje "alusivo" (alusivo, no tan claro), propio de los
"discursos de los dioses™ u oraculos.

Conclusion. - La primera version se limita a la "descripcion™ narrativa del
acontecimiento natural; la segunda version afiade una dimensién sobrenatural. Se trata
de la "theoria" mitica (comprension de un proceso).

La idea de ""kuklos' de la antigua Grecia (151/152).

La interpretacion completa de este mito, en su doble version, incluye otro
"elemento" (premisa) del griego antiguo, a saber, la idea (= estructura) "ciclo" ("kuklos",
ciclo).

Una excelente descripcion de esto nos ofrece G. Daniels, Religieus-historische
studie over Herodotus, (Estudio religioso-histdrico sobre Herodoto), Antw./ Nijmgen,
1946, 27/38 (La concepcion de Herddoto del gobierno de los dioses).

Herdodoto de Halikarnassos (-484/ -425; conocido por sus Historiai,
Investigaciones), el "padre de la historiografia” (mejor dicho con W. Jaeger: "padre de
la tierra y la etnologia™), es conocido como tedlogo.

A menudo trata de descubrir (=fathom, 'theoria’) una idea (estructura, que gobierna
estos eventos) en el curso fenomenal de los acontecimientos. El nombre de esta idea es
"ciclo". Con ello quiere decir que un gran nimero de fenGmenos

(i) comienzan siendo pequefios,

(ii) crecen, para alcanzar - por un corto tiempo - un climax y

(iii) luego, de repente, vuelven a ser pequefios, incluso nulos.

Los ambitos en los que opera esta ley son tanto la naturaleza como la humanidad:
"Asi como la deidad trata de mantener cierta uniformidad y orden en la naturaleza
mediante la sabia distribucion (nota: Némesis suele considerarse como justicia
distributiva) de las fuerzas (nota: para empezar, la "fuerza vital"), asi también en la vida
del hombre ha trazado ciertos limites, y no tolerara bajo ningin concepto una violacion
de estos limites.
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Cuando el hombre, sin embargo, no tiene en cuenta esto, y va mas alla de sus limites,
se encuentra con el ‘phthonos’, disgusto (no: ‘envidia' o asi), de las deidades.-- Ademas
de este término encontramos, sin embargo, con Herddoto, también el término 'nemesis
ek theo': castigo responsable a causa de la deidad.” (O.c., 28v.).

Nota.-- Que traducimos correctamente ‘phthonos' por "disgusto justificable™ (y no
por la palabra 'envidia’', como se hace con mas ligereza), prueba Daniels, o.c. 29ss:

(i) el disgusto justificable se muestra por el hecho de que el ‘phthonos’ es la reaccion
de la mente en respuesta a los actos irresponsables (que, por cierto, suelen ser la 'hubris’,
el orgullo rayano, la prepotencia y similares);

(ii) este descontento también se traduce, por el propio Herodotos, con ‘némesis’,
justo castigo.

(iii) Una tercera razon es que Herodotos, siguiendo los pasos de Aischulos de
Eleusis (-525/-456; el primer gran escritor de tragedias), considera a las deidades libres
del pecado de la envidia (envidias, etc.) y, con ello, allana el camino a Platon, que dice,
por ejemplo, en Faidros 247a, que "la envidia se sitda fuera del coro de las deidades".
Esto supone una revolucion en la teologia arcaica, que atribuia a las deidades tanto el
bien como el mal. Cfr. Daniels, O.c.,31.

La aplicacion.
Un "kuklos", ciclo, se encuentra ciertamente con Narkissos.

(1). La primera version

Aqui se representa a si mismo, un hombre entregado al engafio de que conservara la
imagen de su hermana, mirandose a si mismo, cruzando asi un limite, que todos sufren
en casos analogos.

(2). La segunda version

Se trata, ademas de un cruce de limites similar, de un segundo cruce de limites en
funcionamiento: su autoimportancia, debida a una belleza que excede los limites
normales, le hace no sélo rechazar a toda amante, sino también despreciarla y
humillarla.--Némesis interviene precisamente de esta manera, igualando (‘nivelando’,
dice también Daniels). Como diosa de la justicia distributiva a.o.

Obseérvese que Narkissos, respecto al gran ledn, traspasa los limites. Su asertividad,
‘orgullo’, engreimiento, es el 'conatus' (Spinoza) del relato mitico.

Nota -- Hemos insertado, FLC 143, un fragmento de narratologia.-- Esta claro que
el mito, 'muthos’, también pertenece a la teoria narrativa.
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"La mitologia es un producto de la conciencia, que, incesantemente se redescubre a
si misma (...)" (F.-W. Schelling, Inleiding tot de filosofie der mythologie (Introduccion
a la filosofia de la mitologia), I, 10).

Este veredicto, de 1825, del roméantico Schelling, que difiere de la opinion de los
racionalistas de la llustracion y es favorable al mito, puede servir de introduccion: en el
mito, el hombre llega a un cierto tipo de conciencia (‘Bewusztsein') de la realidad,
especialmente vista como destino humano.

Mito.

El mito es un relato que, partiendo de realidades observadas, piensa en los elementos
(FLC 70/97) o presupuestos que hacen comprensibles esos hechos observados. En este
sentido, el mito ("mitologia™ es, entre otras cosas, el conjunto de mitos) es una
"estoicheiosis" (analisis de factores).

Precisamente por esto, el mito no es, por ejemplo, una "fabula” que -para los nifios-
ofrece una diversién (aunque también puede ser instructiva); tampoco es un cuento de
hadas, que -también para los nifios- no difiere mucho de la fabula, salvo por su longitud;
tampoco es, por ejemplo, una leyenda (medieval), si solo el mito, en lugar de edificar,
molesta. Que los mitos de las culturas no biblicas exasperan, no cabe duda. Platon, entre
otros, se irritd por este caracter irritante (en cuanto a lo que se atribuye a las deidades,
de las que tenia una concepcién purificada, todas las cosas irritantes).

Nota - K. Marx dice, en alguna parte, que el hombre moderno de hoy sera "ein
Mythenfresser” (un devorador de mitos).

En el lenguaje marxista, sin embargo, "mito™ significa un conjunto de ideales,
preferentemente concebidos como "irreales" (ajenos a las condiciones econémico-
sociales desnudas), pero de tal manera que este conjunto de ideales ejerce una gran
influencia en la psyché del hombre contemporaneo.

Modelo de aplicacion. Asi se habla del "mito del Progreso™ (con mayuscula)’,
propio de los llustrados-Racionalistas del siglo XVIII.

Asi, en su momento, los socialistas hablaron de "la Gran Tarde" (con mayuscula),
con lo que querian decir que, mediante una violenta revolucion socialista, se pondria fin
a la era burguesa ("Tarde").-- Se trata de una denominacion de mito, que es mas bien
psicologico-socioldgico-culturolégico (ciencia humana).

Nota -- Anotado semasiologicamente: 'mitologia’ puede significar también "el

estudio de los mitos" (para lo cual algunos, entonces, utilizan 'analisis de los mitos').--
Con esto, este comentario sera suficiente, pues la literatura sobre el tema es vasta.
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El "*lebn menor** en forma de vanidad. (154/159)

Como es sabido, nuestra palabra holandesa "vanidad” tiene dos significados
principales

(a) vacio, no lleno (por ejemplo, "una vasija vana");

(b) sin valor - mejor aun: irreal (asi, por ejemplo, "suefios vanos").

Una variante de este Gltimo significado aparece en, por ejemplo, "un muchacho
vano" (es decir, que se apoya en nulidades para sentirse orgulloso de todos modos); si,
'vano' también puede significar "nada méas que" (asi en "vano despliegue™).

Ahora bien, sucede que lo que Platon llama "el noble deseo™ (del que vimos
modelos), también decae en formas espurias. Vamos a echar un breve vistazo a esta
forma de comportamiento y de vida, psicolégicamente muy importante.

Nota: (154/155) El psicélogo que ha puesto un énfasis muy especial en la vanidad
es Paul Diel, en su Psychologie curative et médecine, (Psicologia curativa y medicina),
Neuchatel (CH), 1968,-- esp. o.c., 133/151 (La vanité et ses métamorphoses (Origines
et conséquences), (La vanidad y sus metamorfosis (Origenes y consecuencias).

Véase aqui cdmo se expresa Diel sobre este tema.

El término "vanidad" suele designar cosas como la "hinchazon" (“"fatuité"), la
"postura” ("prétention™), la "altaneria” ("orgueil"), el "postureo” ("arrogancia™), que dan
un cierto tinte a los rasgos de caracter.

(i) Superficialmente, todas estas distintas "actitudes vanidosas ante la vida" no
parecen tener ningun vinculo genético.

(if) Mas aun, en la medida en que se examina el comportamiento externo, no parecen
tener ninguna relacion con otras actitudes vitales imperfectas, como, por ejemplo, laira,
la pereza, la timidez, etc.” (O.c.,133).

Notese que Diel profundiza en el concepto de vanidad. ;Qué entiende, pues, por
ella? "La palabra latina 'vanitas', vanidad, incluye un significado, que pervive en el
francés 'vano', sinbnimo de 'insuficiente’. La vanidad es una insuficiencia, que no se
quiere conocer”. (0O.c.,134).

La tesis principal de Diel, a lo largo del libro, es: la vanidad, asi entendida, es quizas

(i) no es simplemente un rasgo entre muchos otros

(ii) sino "un estado del alma, que determina la totalidad del funcionamiento psiquico
en la medida en que es erréneo (‘perverso’)”. (Ibid.). El hecho de que una persona tenga
una opinion sobre si misma, que incluye el engrandecimiento de si misma, seria, por
tanto, la causa de todas las anormalidades psiquicas, de una u otra manera.
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Modelo aplicativo.

La gran crisis de la histeria, de la que Freud fue testigo, en La Salpétriere, no es,
segun la interpretacion de Diel, una cuestion de "sexualidad reprimida” (como postulaba
Freud). Los histéricos -segin Diel- necesitan la imitacion y la dramatizacion (play-
acting).

Nota: ElI Hopital de la Salpétriere de Paris fue probablemente la institucién
psiquiatrica mas famosa de Europa en el siglo XIX. Bajo el nombre de Hépital
Universitaire Pitié Salpétriére, sigue siendo un hospital en la actualidad.

Una de las pacientes habia conseguido Ilamar la atencion de los médicos sobre si
misma, lo que sus comparfieros aprovecharon rapidamente, de forma consciente 0, mas
aun, inconsciente, e imitaron... para llamar también la atencion de los médicos sobre si
mismaos.

Diel fundamenta su interpretacion sefialando que toda una sala de hospital, que
recibe una crisis tan importante, sigue siendo "un caso Unico" y que -- incluso en un caso
individual -- esa "crisis importante™ que caus6 una impresion tan profunda en Freud, --
que, de paso, interpreta mas 0 menos un coito, una relacién sexual, es extremadamente
rara.

Conclusion: "Es importante recordar que el motivo reprimido, que funciono
subterraneamente y provoco la crisis, no habria sido -- en la mayoria de estas mujeres -
- algo de naturaleza sexual (nota :lo que Freud cree), sino mas bien una tendencia a una
exhibicién que traiciona la vanidad. Al dejar de lado esta interpretacién como hipoétesis
posible, Freud se vio obligado a concluir en una insatisfaccion sexual subterranea,
imaginando que la causa podria encontrarse en la praxis del “coitus interruptus™ (nota:
coito interrumpido).

El intento de extender esta hipotesis a otros sindromes neuréticos (nota: ‘'sindrome'
es "un conjunto de sintomas™) -como las obsesiones, las fobias- termind rapidamente
por poner en evidencia la insuficiencia de su teoria inicial”. (O.c.,81).

Dificilmente se podria hacer una critica mas feroz a Freud, por supuesto.

Un modelo platonico de vanidad. (155/158).

Platén, Der siebente Brief, (La séptima letra), Calw. s.d., 24; 30s., nos ofrece el
esbozo de caracter del gobernante Dionusios.

(i) Platon queria llevar un mensaje a la clase dirigente de Sicilia, a saber, una ciencia
profunda, que realizara lo que, tanto para el presente como para el futuro, es "realmente
bueno y justo”, tanto en la naturaleza como en la humanidad.

Dionusios no era susceptible de ello. La historia de su vida (FLC 145: sin historia
no hay expresiones del alma), que expone su ignominiosa vida, lo demuestra.
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(ii) Platon esboza a Dionusios (Der siebente Br.,30 "Dionusios (...) que, por cierto,
no carecia de talento innato y, en lo que se refiere a la pericia cientifica, era
excepcionalmente estudioso, se complacia mucho en (...) los didlogos filosoficos, pero,
por otra parte, se puso rojo de verglienza, cuando resultd, como resultado de esas
conversaciones, que no habia aprendido nada en absoluto de lo que yo (= Platén) habia
recitado durante mi primera estancia (en Sicilia).

Consecuencia: en parte surgié en él el deseo de escuchar a fondo lo que yo habia
recitado, -- con el fin de obtener una vision clara; en parte, sin embargo, la vanidad de
su ambicidn le impulso a hacerlo. (...).

Después de que yo declinara su segunda invitacion (...), Dionusios parece haberse
atormentado profundamente con el siguiente pensamiento, resultado de su vano orgullo:
"ES muy posible que Platon, a los ojos de muchos, disgustado como esta, no pareciera
ansioso por acudir a él por segunda vez.

Esto, supuestamente, porque personalmente despreciaba a Dionusios, debido a las
experiencias que tenia con su mente y su continuo comportamiento externo, asi como
su forma de vida".

Nota. - Se ve enseguida que la psicologia de Platon era algo mas que una mera
"teoria" ajena a la vida: examinaba a las personas con las que trataba lo méas de cerca
posible, como muestra su retrato de Dionusios.

En particular, la dicotomia "actitud mental/comportamiento externo" (FLC 120),
con el punto de vista del "modo de vida", queda expuesta en esa dicotomia.

Obsérvese también, dentro del alma de Dionusios, una sistematica, a saber, por un
lado, el interés filoséfico (superficial),-- por otro, la vanidad (profunda) (cf. FLC 78/80
(factores animicos contradictorios)).

Esta Gltima "desplaza” resp. "suprime" el interés filoséfico. Platén sabia mas:
"Dionusios (...) traté de acogerme y sobornarme con honores y dinero: su objetivo era
que yo, de manera visible para todos, me pusiera de su parte con mi amistad. Esto debia
servir, entonces, entre otras cosas, para condonar el hecho de que él (nota: el amigo de
Platon) habia desterrado a Dion.-- No hace falta decir que no logrd su objetivo". (Der
siebente Br.,22).

Como en la cita anterior: lo que el pueblo descubre, eso es lo que cuenta para el
honorable Dionusios. Aunque haya que conseguirlo por medios deshonestos.
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Ademas, Dionusios habia desterrado en algun momento a Dion, despojandolo tanto
de sus derechos como de su honor. Lo cual, entre los amigos de Dion, entre los que, por
supuesto, estaba Platon, desperté una gran ansiedad.

"Cuando Dionusios, sin embargo, se dio cuenta de nuestro estado de animo, nos
hizo convocar a todos -muy amablemente-, temiendo que nuestros temores se
convirtieran en "la madre de algo peor". Conmigo en particular (= Platon) mantuvo una
conversacion tranquilizadora y alentadora: incluso me rogé que me quedara, --que "en
todo caso".

Pues: "Nada bueno podria resultar de mi huida, sino de mi permanencia. De ahi que
no creyera indigno dirigirse a mi, un suplicante como yo.

Pero de las sUplicas de los "altos hombres" sabemos que estan saladas con érdenes.
Se limit6 a imposibilitar mi salida en cualquier barco, haciendo que me llevaran al
castillo y dandome alojamiento alli para que ningan barquero -en contra de sus ordenes,
si, ni siquiera sin dar una orden suprema y explicita por su parte- me sacara de alli en
barco. (...).

Al mismo tiempo se oia en todas partes: "jCon qué gracia trata Dionusios a Platon!
Sin embargo, ¢/qué habia de cierto en esto? (...) Dionusios, cuanto mas conocia mi
comportamiento y mi mentalidad, mas buscaba una especie de acercamiento.

Pero también tenia su propio y caprichoso deseo de que "hablara mas de él que de
Dion", -- "que lo considerara como amigo de forma visible mé&s que a Dion". Era
precisamente esta sefial por mi parte la que mas deseaba”. (Der sieb. br., 16f.).

Nota.-- De nuevo: (i) la vanidad, (ii) con "lo que piensan los hombres". La
apariencia tiene una importancia mucho mas decisiva que el "ser". Al igual que el
"muchacho vanidoso se basaba en nimiedades para sentirse orgulloso” (FLC 154),
también Dionusios: la imagen-impresion es mas decisiva que su verdadera personalidad,
- platénico: "que su alma".

Notese, ademas, el caracter insidioso de tal "vanidad": "Uno nunca sabe como

sostenerla”, dice la lengua vernacula. EI hombre egocéntrico es aqui claramente
dibujado por Platén.
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Tiende al "engafio de las relaciones": todo lo que ocurre estd "implicado” en la
persona del hombre egocéntrico, -incluso lo que se dice o hace sin intencion alguna.

Nota -Véase de nuevo la sistémica "conductas / mentalidad” (FLC 120; 158).

Comentario psicoanalitico. (158/159).
Citamos al Dr. N. Lamare, De passionele jaloezie (Los celos apasionados),
Kapellen, s.d.. Cfr. FLC 42.

(1) "El egoismo (nota : egoismo) es la continuacién aparente del narcisismo (FLC
148). Recordemos, por cierto, la observacion tan acertada de Freud "El narcisismo y el
egoismo son una misma cosa".

(i) El narcisista, que esta realmente enamorado de su propio cuerpo, lo venera, lo
atiende invariablemente y con celo, pues esta veneracion ocupa sus principales
pensamientos y atenciones, si, incluso todos sus pensamientos y todas sus atenciones.

(ii) La persona narcisista esta, a partir de ese momento, demasiado ocupada consigo
misma para interesarse por los demas. Asi pues, el narcisismo incluye ya el egoismo, es
decir, ese apego excesivo e incluso exclusivo a uno mismo que lleva a la persona egoista
a pensar principalmente e incluso Unicamente en si misma, a preocuparse sélo por sus
propios intereses, sin preocuparse lo mas minimo por los intereses de los demas (...).

(2) "El egoista siente muy bien los sufrimientos de los demas, pero no se contenta
con el hecho de no sufrir por ellos: también los disfruta. La calamidad de los demas le
tranquiliza y alivia su carga. Igual que un examen de los trabajadores tranquiliza y alivia
al patron desconfiado: "No me han robado nada”. La felicidad de los demas, sin
embargo, es una dolorosa espina en el corazén del egoista. (...) Como nuestros lectores
han comprobado por si mismos (...), la envidia y los celos estan contenidos en el
egoismo. (...).

(3) "El egoista quiere que la gente le valore mucho y, por supuesto, s6lo a él.
Ademas: con él no se trata de compartir la atencion. Del egoismo fluye, por supuesto, la
vanidad (...)

(4) "El egocentrismo tiene algo del egoismo. No puede separarse de él, en el sentido

de que ambos se basan en la expresion amargada de un yo llevado al extremo. La persona
egocentrica se hace a si misma el centro de todo, incluido el mundo.
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Lo envuelve todo en si mismo; todo le concierne”. (O.c., 61; 66v.; 68; 69).

He aqui una posible forma principal (FLC 154v.: tesis de Diel sobre la vanidad) de
lo que Platon llamé "el ledn menor (‘ferocidad”)" en nosotros.

Una descripcion patristica del ""leén menor™'. (159/164)

Volvemos a tomar prestado de A. Griin, Dealing with the Evil One (El trato con el
maligno), FLC 117/121. Euagrios de Pontos era mas platonico. Es, por tanto, interesante
como él, en medio de la Iglesia Padre, en el "desierto eremita” de Egipto, sefiala al leon
menor.

1.-- El demonio de la gloria vana.

(i) "El pensamiento de la 'vana gloria' es muy penetrante. Se introduce facilmente
en los que practican la virtud. En particular: les da el deseo en su lucha (nota : la lucha
interior-privada con el vicio y los vice-demonios) de mostrarse publicamente y, en
seguida, de luchar por la fama entre los hombres." (O.c.,46).

Nota.-- Uno lo ve: un pensamiento negativo, de nuevo.-- Ahora vea cOmo ese
pensamiento negativo (por un 'até', una inspiracion maliciosa, de un demonio reforzado
(FLC 149v.)) infunde dos delirios tipicamente eclesiasticos.-

(if)a. Para ello, ese pensamiento deja que 1. los demonios chillen, 2. las mujeres se
curen y 3. una multitud de personas toque su manto.

(ii)b. Le profetiza, ademas, hasta el sacerdocio (nota: los monjes del desierto no eran
necesariamente sacerdotes) hace que la gente asedie sus puertas para buscarlo y, si no
quiere cooperar, llevarlo encadenado”. (1bid).

Nota: Se puede ver que el eremita esta enamorado del pensamiento de convertirse
en un famoso exorcista de demonios o en un sacerdote de éxito: "Cuando ese
pensamiento lo ha echado a perder -por las vanas expectativas-, ella lo debilita (nota:
fuera de su conciencia). Ella lo entrega, entonces

(1) o al demonio del orgullo, para someterlo a una prueba de fuerza,

(2) o al demonio de la melancolia, que le infunde pensamientos contrarios a sus
expectativas.

(3) A veces lo entrega al demonio de la impudicia,-- a él, un hombre, que, poco
antes, era todavia animoso y un santo sacerdote".

Nota -- Se ve un cierto kuklos (FLC 151) en el trabajo, en el 'ate’: comienza
tranquilamente, se pliega a las expectativas de carifio y termina con la ‘frustracion’.
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Nota -- Que el juicio de la deidad (‘até") y el 'kuklos' (ciclo), a menudo presentes en
él, estén también presentes en el seno del cristianismo no es sorprendente: en la
interpretacion biblica, las deidades de los paganos, que 'conocen’ (es decir, estan en casa)
tanto el mal como el bien, eran 'demonios' (‘espiritus impuros').

2. El demonio del orgullo.

El hombre 'auténomo’ (con voluntad propia), que "no teme a Dios, ni se turba por
los hombres" (como dice la Escritura del 'juez injusto’, que, fundamentalmente, es un
nihilista), no esta -ni siquiera él- libre del juicio y del ciclo de Dios.

(1) (en resumen): ElI demonio de la soberbia conduce al alma al abismo mas
profundo.

(2)a. (Subida) Lleva al alma a no reconocer a Dios como ayudante, sino a creer que
ella misma es la causa de sus buenas acciones. Al mismo tiempo la lleva a considerar a
los hermanos de lo alto como "insensatos™ e “ignorantes".

(2)b. (Decadencia) A ese orgullo le siguen la ira y la tristeza. Como percance final,
siguen el sensacionalismo, la locura, asi como las visiones de una multitud de demonios
en los cielos".

Nota: -- Se ve que, en la descripcion cristiana de los fendmenos psicoldgicos:
(i) aparecen los mismos datos naturales y extra-naturales,

(ii) pero que una dimension sobrenatural tipicamente biblica -Dios como ayudante-
también se tiene en cuenta como "elemento™ (factor).

Uno encuentra tales analisis hoy en dia en, por ejemplo, las novelas de F.
Dostoievski (1821/1881), novelista ruso que, en su momento, causé asombro en
Occidente porque desde su fe patristica-ortodoxa insertd6 a Dios y a los demonios
(factores sagrados) en sus "fendmenos seculares".

Dostoievski vio a través del 'hombre autbnomo’, en el que tanto iba el Occidente
secularizado: "Si Dios no existiera, entonces, en principio, todo estaria permitido” es el
dicho, que J.-P. Sartre (FLC 139) tomo de él, para justificar un Humanismo Ateo, en el
que Dios y sus ideas superiores se reducen a 'nihil' (nada) y el hombre tiene una
autonomia radical, un poder propio, incluso sobre todas las reglas éticas.

Para la Patristica esto es 'el demonio del orgullo’. Cf: Franz Kafka se movia,

claramente, en una esfera similar (FLC 96). Con Dostoievski fue, pues, incluido por los
existencialistas en su critica cultural.
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3. El demonio de la iray el resentimiento.

Ya lo vimos, FLC 136 (cOlera y resentimiento): el "ledn menor" (el orgullo, en
nosotros) puede tomar la forma de colera (ira, indignacion) y resentimiento (rencor).
Veamos, ahora, como los monjes del desierto (y, sin mas, los cristianos) experimentan
este hecho.

a. Laira.

La "ira" es un impulso caracterizado por un alto grado de pasion. Se define como
"un movimiento de ebullicion del impulso animico de dinero”. Este "movimiento™ se
dirige contra quien ha cometido una injusticia o ha tenido la apariencia de cometerla:

(i) "Durante todo el dia hace que el alma se "enfurezca™;

(ii) sobre todo, sin embargo, durante la oracion arrastra al espiritu, -- esto, porque el
rostro de quien cometio la injusticia (en realidad o en apariencia) esta constantemente
ante el alma".

Nota.-- El tragico Euripides de Salamina (-480/-406), en su Heracles furioso (quizas
de -416), nos dio un ejemplo ilustre y mitico.

La fuerza de la naturaleza que, a menudo, gobierna a los héroes euripidianos es, en
esa obra, la "lussa", rabiosa, atacante ("agresion™). Esta 'lussa’ o 'rabia’ es, siempre en la
vision euripidea, impulsada por la deidad del fuego (‘Aither’) (FLC 150: proceso de
inspiracion). Pero, fenomenalmente (en cuanto tangible y visible), este proceso es una
rabia, que se apodera de Heracles.

Este 'movimiento’ (‘proceso’) implica dos tiempos:

(i) Heracles, "movido” por este motivo (inconscientemente), destruye su propia casa
y mata a la mujer y a los hijos.

(ii) El frenesi le abandona, de repente, como si fuera, por una corta pero intensa
duracion, una especie de ‘poder' autbnomo, pero incrustado en su alma; solo entonces -
no antes- su mente llega a comprender: se da cuenta -s6lo entonces- de lo que ha
cometido. Entonces se asusta y se derrumba. Para expiar dice, entonces, sélo entonces:
"Juntos hemos sido golpeados por la mano de Hera (nota : la esposa de Zeus, el Dios
Supremo)”. (La furiosa Her., 1382).

En otras palabras, cuando Heracles vuelve a ser él mismo (es decir, cuando su mente,

una vez mas, controla la pareja de impulsos primarios y el noble orgullo), reconoce que
"un poder ajeno a él, pero activo en €l le ha "impulsado”.
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b.-- Laira.

Euagrios tipifica, después de la forma aguda, la forma crénica: "Cuando la célera
dura mucho tiempo y se convierte en resentimiento, provoca, por la noche, confusion,
impotencia, un aspecto palido del cuerpo y ataques de "bestias salvajes™ (nota: "bestias
salvajes” era, segun el caso, un término utilizado para designar a los demonios; en el
desierto, Jesls permanecio "en medio de las bestias"). Estos cuatro sintomas,
caracteristicos del resentimiento, suelen ir acompafiados de numerosos pensamientos”.

Nota — Fr. Nietzsche (1844/1900), en su Zur Genealogie der Moral (Sobre la
genealogia de la moral), 1887),1: 11; 3:15, elaboré lo que los franceses llaman
"ressentiment” en un concepto basico de su vision nihilista. Ressentiment' significa el
recuerdo de una injusticia, con el deseo de vengar esta injusticia. Lo que, entre otros, los
anarquistas y los antisemitas llaman "justicia” tiene, segun Nietzsche, su origen en el
"Ressentiment” (en francés). Tomar venganza -por una injusticia real o imaginaria- se
Ilama entonces "justicia”.

Max Scheler (1874/1928; FLC 12) amplié esta idea nietzscheana en su Das
Ressentiment im Aufbau der Moralen (un capitulo de su Vom Umsturz der Werte (Del
derrocamiento de los valores), Bde; 1919).

Una caracterizacion de la misma nos explica la caracterizacion de Euagrios.

Segun Scheler, el "ressentiment” (resentimiento) es un autoenvenenamiento
duradero (cronico) de la vida animica, que surge de factores bien definidos y que
produce efectos bien definidos.

Nos detenemos por un momento en las causas.

Estas consisten, segun Scheler, en primer lugar, en una persistente represion
(inconsciente) y/o supresion (consciente) de -lo que él llama- la "Entladung™ (descarga,
que se produce inmediatamente) de una serie de movimientos mentales y afectos, como
la venganza, el odio, la malicia, la envidia, la traicion.

La voluntad de venganza, entendida en su forma primaria, es el punto de partida
mas llamativo del "resentimiento":

(i) la elaboracion inmediata de la venganza (ii) queda, por impotencia (basada o no
en la realidad), suspendida (“inhibida™) y pospuesta hasta la "oportunidad favorable"
mas proxima. "jEsperal Lo/la tendré, a su debido tiempo!". He aqui, condensado en una
méaxima, lo que es el 'ressentiment’ (lenguaje nietzscheano-scheleriano).

Muy exactamente, segun Scheler: alli donde el sentimiento de venganza no
puede/debe obrar por si mismo (el sentimiento de impotencia, fisica o ética, o los dos
juntos, es mas fuerte que el impulso de venganza), alli es precisamente donde surge el
‘ressentiment’: es el grado tenaz de la necesidad impotente de venganza.
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El "resentido” esta "firmemente convencido” de su "derecho” (posiblemente de la
injusticia cometida contra €él) y, en todas partes, busca oportunidades para expresarlo.
Pero cuantas menos oportunidades hay, mas se convierte su necesidad de venganza en
un aburrido resentimiento.

Nota -- Una de las expresiones méas llamativas es: "Las uvas estdn demasiado
verdes"”, dijo el zorro impotente. La persona de la que uno quiere vengarse. es,
ciertamente, muy significativa, sucede, pero "uno no quiere saber esto". Asi que uno
dice: "jno vale la pena ni siquiera el problema!".

4.-- El demonio de la tristeza y la nostalgia.

La decepcion ("frustracion™) era, ya, la raiz de la ira y el resentimiento. Es también
la de la tristeza y la afioranza. Nuestro ledn "orgulloso™ no se resigna a la decepcion, sea
cual sea.

a.-- La tristeza.

Euagrios distingue, entre otros, dos tipos de tristeza:
(i) un deseo decepcionado o

(i) la ira que generan.

En si las caracteriza de la siguiente manera: "A través de las profundidades del agua
(nota: de la tristeza) ya no penetra ningun rayo de sol. La luz, una vez recibida, ya no
aporta claridad al corazon oscuro: por ejemplo, un amanecer es una alegria para las
personas, pero un alma en estado de tristeza experimenta malestar, incluso ante un
amanecer. -

Nota.-- Esta inversion del significado (‘valor’) de, por ejemplo, un amanecer,
demuestra, por enésima vez, que nuestras reacciones a nuestras percepciones implican
una interpretacion (que incluye la hermenéutica).

b.-- La nostalgia.
Euagrios describe la nostalgia como una secuencia de "pensamientos” (entiéndase:
percepciones + interpretaciones).

(1) Primero, en una persona, surgen pensamientos que recuerdan al alma el hogar,
los padres, la vida del pasado.

(2) Cuando estos “pensamientos” descubren que el alma, en lugar de resistirse,
responde y se regocija interiormente en los placeres (nota: los que pertenecen a este
recuerdo), se hunden en el alma y la hunden en la tristeza: "lo anterior ya no existe".
También: "por lo que es ahora, lo que era antes ya no puede ser".

Cuanto maés se regocija el alma en los primeros pensamientos, méas los segundos la
hunden en el desanimo y el abatimiento.
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5.-- El demonio de la acedia.

A. Griin, EIl trato con el mal, 53, sefiala que el método de la retrospeccion fue
utilizado por Euagrios. Este asceta recomienda, por ejemplo, que el demonio de la acedia
sea admitido tranquilamente en la mente durante uno o dos dias: sélo asi se puede
obtener informacion sobre él. "Para examinar el demonio en detalle, es necesaria una
cierta familiaridad con él: hay que admitirlo en uno mismo para poder ver los
mecanismos que emplea (FLC 117: fase de diagnostico; 120: teoria de Euagrios). (Ibid.).

Examinemos ahora el resultado relativo al demonio de la reticencia. Se trata del
fendmeno de la "acedia" en la tierra.

(i) Caracteristica principal:
El demonio de la desgana "expresa una aversion al modo de vida (en este caso: la
vida del honor), -entre otras cosas- al trabajo manual.

Para reforzarlo: le recuerda a uno sus parientes y su modo de vida en el pasado (FLC
163: afioranza).-- Naturalmente, mantiene las objeciones del ascetismo ante sus propios
0jos (pensamiento negativo).

(if) Rasgos subordinados.

a. El lado de los hermanos: el demonio de la reticencia inspira el pensamiento de
"gue el amor ha desaparecido entre los hermanos y que, por tanto, nadie trae consuelo™.
Mas aln, cuando alguien -en el periodo de acedia- actua de forma ofensiva, este demonio
alimenta el disgusto y el resentimiento contra la persona ofendida.

b.1 El lado diacrénico: el demonio en cuestion "representa la duracion de la vida™.
Hace que el sol se mueva lentamente o0 no se mueva. Incita a "mirar constantemente por
la ventana y -si se es un monje del desierto- a salir de la celda", -esto, para mirar el sol
(entiéndase: la posicion del sol .... para ver si aln esta lejos de la hora novena;- también
para buscar a un hermano, que podria venir.

b.2 El lado sincronico: el demonio del deseo de vida -eso es- indica el deseo de otro
lugar: "Alli uno podria encontrar mas facilmente lo que necesita. Alli uno encontraria
un modo de vida menos problematico y méas ventajoso”. -- "Seguramente la
complacencia del Sefior no esté ligada a un lugar”. "jSeguramente en todas partes Dios
puede ser objeto de adoracion!”.

Nota -- Referido, por supuesto, al gran monstruo de la desgana: FLC 119 (la
somnolencia como componente).

Nota.-- Nuestro poeta flamenco Guido Gezelle (1830/1899), un poeta platonico,
describe un estado analogo del alma en su poema "vertijloosheid"”. Vertij', significa "lo
que mantiene la atencion agradablemente tensa™, como la diversion, el placer, la alegria,
-- la ocupacién, en la que uno esta absorto. 'Vertijloos' es lo contrario, lo que le falta a
'vertij'. Esta carencia es una forma de decepcion, por supuesto.
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"Traduttore, traditore” es una expresion italiana que nos dice que traducir un texto
es en realidad traicionar ese texto. Aqui cometemos ese mismo error al traducir este
poema y sabemos que al hacerlo se pierde toda la originalidad y el sentimiento.

"Vertijloos, al den dag,-- en zie 'k in 't nauw gesteken

geen blijden zonnengang -- de duistere wolken breken;

en zie ‘k noch bol noch boom,-- noch hout noch iet dat groent
en, met den kwaden dag,-- mijn kwaden zin verzoent”.

"Sin alegria, todo el dia, -- y estoy acorralado

No hay un alegre atardecer -- Las oscuras nubes rompen;
Y no veo ni flor ni arbol,-- ni madera ni nada que crezca
Y, con el mal dia, -- mi mala sentencia se reconcilia.

Uno lo ve: El "mal humor" puede servir como descripcion de la desgana de la vida.-
- Con Gezelle, como con muchos, el estado de animo sin alegria esta ligado al paisaje
natural:

i "Het wintert, zonder ijs -- of sneeuw! Ach, of het snerpen

des Noordens nog een sneé -- mij liete in 't water scherpen

dat stijfgeworden ligt -- jy glad! ... Wacharme, 't stinkt

van 't smoorend smokkelweer, - dat zon noch mane 'n dwingt!".

"Invierna, sin hielo -- jni nieve! Ah, como el viento,

que viene del Norte, el viento racheado -- afilandome como el agua
Que yace congelada -- jy resbaladiza! ... Dios mio, apesta

Este el tiempo que mata, - que el sol ni la luna obliga!".

Nota -- El sentido del olfato también forma parte del estado de animo sin alegria :
es Gezelle como si el tiempo, -- el tiempo de invierno, sin sol, sin el brillo del hielo o la
nieve (nétese la ausencia de aquello a lo que se espera), "apesta".

Pero escuche maés:

"'k wille uit en blijde zijn!-- Ach, blijde zijn leert even -- dat schier gestorven was,
-- weér daden doen en leven! ... -- Ik adem, ja genoeg -- om lijf- en longertocht -- te
halen, maar mijn hert is lam en zonder locht!".

"iQuiero salir y ser feliz! -- jOh, ser feliz nos ensefia -- lo que casi murio, -- a actuar
y vivir de nuevo! ... -- jRespiro, si lo suficiente -- para mantenerme erguido -- pero mi
corazén esta cojo y sin aire!".

Nota. - No nos perderemos en la comparacion con el "Schwermut”, la desolacion,
de una parte de los romanticos desequilibrados o con el Spleen, el Schwermut lGgubre-
mortal del dandy, que Charles Baudelaire (1821/1867), en sus Fleurs du mal (Flores del
mal), (1857), lleno de autocompasion, expresa: “(...) la esperanza, vencida, llora; el
miedo repulsivo, como un despota, planta, sobre mi craneo inclinado, su bandera negra™
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(Ixii: Bazo). -- Pero 'vertijloosheid' , 'Schwermut' y 'spleen’, son formas de repugnancia
de la vida.

Comparese con ‘'nausée’ (asco) de J.-P.-Sartre. (165/168) H. Redeker,
Existencialismo, Amsterdam, 1949, 263/269 (Primera etapa: La nausée), nos esboza
como Sartre, en 1936, gand repentinamente la fama con su La nausée.

Se trata de una narracion en forma de diario, en la que un tal Antoine Roquertin,
situado en la ciudad provinciana de 'Bouville', hacia 1932, cuenta cémo "las cosas estan
cambiando para el".

Esbozo de personaje: Roquentin es un intelectual solitario y algo incoloro, que se
dedica a la "investigacion histdrica™ sobre un "marqués de Rollebon" (una figura de hace
siglo y medio). EI mundo que le rodea le parece tan incoloro como €l mismo y friamente
impersonal: no es un "participante™ de la vida, sino un "espectador"” de lo que le es
basicamente indiferente.

Un modelo: con Francgoise, de la Rendez-vous des Cheminots, mantiene una
"relacion” sexual impersonal y sin palabras. Otra figura en el pequefio mundo de
Roquentin es "l'autodidacte”, visitante habitual de la biblioteca, una especie de
'idealista’, pero que acaba tristemente: es expulsado por una acusacion de actos
homosexuales.

Ademas, esta el gerant Fasquelle: "Quand cet homme est seul, il s'endort” (que
recuerda al FLC 119 (suefio)).

¢Qué cambio nos dice el libro? ";Asi que esto es la Nausea: esta evidencia
cegadora? (...) Ahora lo sé: Yo existo; el mundo existe. Y sé que el mundo existe - eso
es todo - pero no me importa. Es extrafio que todo sea tan igual para mi: me asusta". (J.-
P. Sartre, La nausée, Paris, 1938, 173s.).

Nos explicamos mas.

"Hace poco estaba en le jardin public (el jardin pablico). La raiz del castafio se
clavaba en la tierra, justo debajo de mi banco. Las palabras se habian desvanecido v,
con ellas, el significado de las cosas, sus instrucciones de uso. (...).

Estaba sentado,--un arroyo inclinado, la cabeza colgando,--solo frente a esa masa
oscura y nudosa (nota: del castafo), que estaba entera y sin trabajar, y que me asustaba.-

Y desde entonces he superado esa iluminacion. Me dejo sin aliento. - Nunca antes,
en los dltimos dias, habia sentido nada parecido a lo que significaba "exister" (“existir").
Era como todo el mundo (... ). Como todo el mundo, dije: "EI mar es verde. Ese punto
de ahi arriba, es una gaviota". Pero no senti que tal cosa "existe", -- que la gaviota era
una "gaviota existente” ("mouette-existante”). Normalmente "I' existencia”, la
existencia, se mantiene oculta (...) (0.c.,179; s.).
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Relea ahora, brevemente, FLC 35 (ananke; // 68v.; 84 (Kafka/ Camus);145
(Timaios); 150 (Nark.)): los fendmenos, con los que se encontrd Platon, eran a menudo
opacos, incomprensibles, pero se imponian como un hecho factico ineludible.

Sartre pasa por una experiencia parcialmente similar. O.c., 182s., Sartre continGa:
"En este momento la palabra 'sin sentido’ (‘absurdité’, ‘absurdidad’) fluye de mi pluma.
Ahora mismo, en el Jardin Publico, no la he encontrado. Tampoco la buscaba; ni siquiera
la necesitaba: Estaba, después de todo, pensando sin palabras, sobre las cosas mismas,
con las cosas mismas.

Ese sin sentido no era una representacion, en algun lugar de mi cabeza; tampoco era
algo que mi voz pronunciara, sino esa serpiente muerta desde hace tiempo a mis pies,--
esa serpiente de madera (nota: la raiz del castafio) (...).

Y, de inmediato, sin articularlo a punto, me di cuenta de que habia encontrado la
clave de la existencia, la clave de mis disgustos, de mi propia vida. De hecho, todo lo
gue he podido comprender desde entonces se remonta a este profundo sinsentido. Sin
sentido": de nuevo, una palabra. Me resisto a las palabras. En Le jardin public me
enfrenté directamente a la cosa misma. (...).

En otras palabras:
(i) lo dado, la "cosa", (como le gusta decir a Sartre), es "sin sentido™, absurdo.
(ii) La reaccion mental asi provocada es el "asco™.

Similar al "apesta” de Gezelle (es decir, ese tiempo de llovizna). Sin embargo, de
nuevo es muy diferente: con Sartre se trata de algo mas que el tiempo invernal (pasajero).
No se trata de una experiencia meteoroldgica-paisajistica de desgana, sino ontoldgica.

"Acabo de experimentar lo absoluto: lo absoluto o lo Absurdo. No habia nada, con
respecto a lo que esa raiz de arbol era absurdo (...). Absurdo, irreductible. Nada -ni
siquiera una profunda y secreta locura de la naturaleza- podia explicarlo. (...).

(i) Un circulo no carece de sentido; porque se explica, listo y claro, por la rotacion
de un segmento de linea alrededor de uno de sus extremos. Pero, si, un circulo no
"existe".

(ii) Pero la raiz del arbol en cuestién "existia" en la medida en que no podia

explicarla. Nudosa, inmovil, sin nombre, esa raiz me cautivaba, llenaba mis ojos, me
recordaba sin cesar que "existia". (o.c., ibid.).
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Conclusion. - En el lenguaje de Sartre -al menos en su primera fase- "exister"
(existencia) significa:

(i) el ser factualmente dado de algo, -- si es necesario de cualquier cosa (que es la
‘existentia’ medieval),

(i) pero en la medida en que esta existencia factica aparece inexplicada,
inexplicable en la mente,-- que responde a ella con, por ejemplo, ‘asco'.

El pensamiento existencial ha sido Illamado a veces un "empirismo de la mente"
("empirisme émotif", -- segin J. Wahl, Les philosophies de I'existence, (Las filosofias
de lavida), Paris, 1954, 15). Heidegger, por ejemplo, responde a lo factico con "miedo",
Sartre con "asco".

Como afirma acertadamente H. Redeker, 0.c.,267, lo "emocional™ desempefia, desde
Heidegger, un papel de primer rango en el seno de la filosofia misma.

Uno de los que se ha ocupado a fondo de esto es O.-Fr. Bollnow, Les tonalités
affectives (Essai d'anthropologie philosophique), (Tonos afectivos (Ensayo de
antropologia filosofica)), Neuchatel (CH), 1953. Esta es la traduccion de Das Wesen der
Stimmungen.

En efecto: a partir de algunos tonos afectivos:
(i) querer deducir la esencia de todos los estados de a&nimo (posibles) e, incluso,
(ii) la esencia de la existencia humana, es una empresa légicamente peligrosa.

¢Por qué, por ejemplo, en lugar del asco o el miedo, no partir de la experiencia de
la felicidad, que también pertenece inequivocamente a la existencia humana total?
Bollnow, por tanto, critica a fondo la tesis de Heidegger en este sentido.

Pero se puede, igualmente, criticar la tesis de Sartre desde su minucioso punto de
vista.-- El hecho es que un Heidegger y un Sartre contribuyeron a una notable psicologia
filosofica de los estados de &nimo. Es a ese titulo que decimos aqui una palabra al
respecto.

Nota: Soren Kierkegaard (1813/1855) irrumpio, después de 1916, como el "jpadre
del existencialismo! En su O bien (2 volimenes (1843)), una obra de juventud, sitda la
desesperacion en el corazon mismo de la existencia humana o de la "existencia"
(humana). Con ello puso en marcha una moda, a saber, filosofar a partir de un estado de
animo.

Sin embargo, para él era una expresion de su personalisima melancolia (B. von
Brandenstein, The Twentieth Century: ¢(Edad de la desesperacion?, en: Internat.
Philosophical Quarterly (Nueva York / Heverlee), vol. iii, no. 4 (1963: dic.), 554), -- una
melancolia, que en su caso estaba relacionada con su sentido del pecado (cf. FLC 85:
sentido religioso del pecado,-- psiquiatricamente hablando).
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Vista general del lebn menor. (169/175)

Ya sea en pleno desarrollo de si mismo o decepcionado, el "leén menor* comprende
una gran parte de nuestra vida animica. Si nos hemos detenido tanto en él, es para
mostrar que, partiendo de presupuestos platénicos de caracter psicologico, somos
capaces de situar incluso los analisis mas topicos sobre el tema. En este sentido, nuestro
platonismo es una "filosofia eterna™, en el sentido de que, en cada etapa del desarrollo
del psiquismo humano, el platonismo puede funcionar como una fuerza informadora
("idea fuerza™).

Se sabe que la "psicologia individual” de Alfred Adler (1870/1937) -primero
partidario de Freud, luego opositor a él, en el sentido de que asigné a la pulsion de dinero
el lugar que Freud habia asignado a la libido (erotizante)- tradujo hasta cierto punto la
idea "Uebermensch” (el hombre superior, “superior") de Friedrich Nietzsche, el
nihilista, en términos psicoldgicos profundos.

Por Nietzsche, Adler expresé repetidamente su simpatia. Los valores superiores -
por ejemplo, lo verdadero, lo moralmente bueno, lo bello (en el sentido exaltado), lo
sagrado- no desemperian, ni con Nietsche ni con Adler, un papel propio que se ajuste al
de una verdadera idea superior, en el sentido platonizante o biblico.

Adler buscé los "elementos” (factores) que hacen de cada ser humano lo que es. Con
un Spranger (FLC 121 ss.), como con un platon, se trata de valores bien definidos,
preferentemente superiores. Con Adler, como con Nietzsche, se trata de -lo que Adler
Ilama- "die Leitlinie", el ideal que rige nuestra vida (pues eso es lo que verdaderamente
es), que surge de un misterioso plan de vida o programacion de nuestro hacer. Por muy
diversos que sean los ideales individuales de las personas, en el fondo todos son
idénticos: son "Wille zur Macht", pulsion de poder (pues "Wille™ aqui, mas bien, debe
interpretarse psicolégicamente en profundidad). Cada ser humano s6lo conoce un valor:
imponerse, elevarse por encima de los demas, controlar a los demés, someter a los demés
a uno mismo.

Nota -- Esto no impide que los cristianos creyentes (el catolico Rudolf Allers; el
protestante Fritz Kiinkel) sean, hasta cierto punto, "adlerianos"”. Lo cual, a partir del
"ledbn menor", tal y como se perfila mas ampliamente en la Republica de Platon, 554a 'y
lo que sigue (cap. ix), podemos comprender profundamente.
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Todo esto nos lleva a un problema que, aqui, s6lo podemos tratar de forma muy
lateral, a saber, el problema del poder.

R.F. Beerling, Interpretaties van macht (Interpretaciones del poder), en:
Tijdschr.v.Filos. 14 (1952): 2, 346/361, define 'poder' como "la capacidad de ejercer
influencia”. (A.c.,348).

Beerling distingue;

(i) "naturalista” (entiéndase: positivista), psicologico, socioldgico y

(ii) interpretaciones ontoldgicas (filoséficas) del "poder”. Entre las interpretaciones
"metafisicas" sitla, con toda razdn, a Friedrich Nietzsche, quien, a ojos de Beerling,
puede haber sido un excelente psicélogo del poder, pero también, si, ante todo un
ontologo del poder. El concepto central en el mundo de las ideas de Nietzsche es la vida.
El afan de poder es su caracteristica basica.-- Desgraciadamente, Nietzsche utiliza méas
de un concepto de poder:

(i) el poder, visto como un hecho natural brutal, si, muy brutal (que es el
Naturalismo),

(ii) el poder, entendido como ideal de vida aristocratico-nobilista (antidemocrético),
que predica el desprecio por el pastor de la democracia,

(iii) el poder como "elemento™ ontoldgico, es decir, explicativo y esclarecedor,
(principio presuposicional).

Consecuencia: la metafisica de Nietsche es una mezcla, por no decir un batiburrillo,
de estos tres elementos interrelacionados, pero que no se mantienen logicamente unidos.
- Lo que no impide que, precisamente con esa "metafisica del poder"”, se convierta en
una de las principales figuras del posmodernismo actual.

Nota: la psiquiatria platonica.

Dado que el "nous" (intellectus, nuestro "hombrecito™ o mente) representa todo lo
que es correcto, justo y moralmente bueno, -- lo que implica que todas las desviaciones
se deben en ultima instancia a los deseos inferiores (= el gran monstruo, el lebn menor),
debemos buscar el elemento psiquiatrico en nosotros, precisamente, en las dos ultimas
partes del alma humana.

(a) Una exposicion ordenada de una psiquiatria platonica se encuentra en W.
Leibbrand / A.Wettley, Der Wahnsinn (Geschichte der abendlandischen
Psychopathologie), (La locura (Historia de la psicopatologia occidental)),
Friburgo/Minchen, 1961, 59/76 (Platons Beitrdge zur Psychopathologie und
Trieblehre), (Aportaciones de Platon a la psicopatologia y a la teoria pulsional). Resumir
esta exposicion aunque sea superficialmente nos resulta imposible, aqui (por falta de
espacio).

170/314



En cualquier caso, al igual que otros historiadores de la psicopatologia, Leibbrand/
Wettley valoran muy positivamente la contribucién de Platon, culturalmente hablando.

(b) El criminal vive de los suefios nocturnos.

Y esto ocurre en la forma del tirano. Ademas de citar al propio Platon, nos apoyamos
en D. Anzieu, Oedipe avant le complex ou de I'interpretation psychanalytique des myths,
(Edipo antes del complejo o la interpretacion psicoanalitica de los mitos), en: D. Anzieu
et a., Psychanalyse et culture grecque, (Psicoanalisis y cultura griega), Paris, 1980, 5/25.

El articulo, a.c., 41/44, trata de un quinto mito (= elemento mitico), a saber, la
relacion sexual con la madre (FLC 153: exasperacion de los mitos).

(i)a. Herodotos de Halikarnassos (FLC 151), en las Historiai, habla de un tirano,
Hipias, que, con el ejército persa, ataca la ciudad-estado de Atenas. Por este motivo es
desterrado de su ciudad natal, por supuesto.-- Pero, posteriormente, tiene un suefio en el
gue mantiene relaciones sexuales con su propia madre (incesto). Decision del tirano:
entrara en Atenas --impulsado por la "madre, a la que, por seduccién, sometié a si mismo
(voluntad de poder)--, restaurara alli su poder para morir en la vejez.

(i)b. Séfocles de Kolonos (-496/-406; segundo gran tragico griego, después de
Aischulos y antes de Euripides (FLC 161)), en su Edipo rey (hacia -430), ff. 981v., dice
literalmente: "Muchas personas, después de todo, han tenido, en sus suefios, relaciones
sexuales con sus madres". Sofocles pone estas palabras en boca de Jokaste, la esposa de
Laios y madre de Edipo.

Nota -- "Uno puede estar familiarizado con Die Traumdeutung (La interpretacion
de los suefios), (1900) de S. Freud: uno ve que este libro, a las puertas de nuestro siglo
actual, es sélo una faceta de una antigua tradicion. Por eso también tenemos la ensefianza
de Platdn sobre el tema (al menos un aspecto de ella) para discutir aqui.

Robert Baccou, introd./trad., Platon, La république, Paris, 1966, 333; 334; 337; 338,
nos da un aspecto de una posible interpretacién platonica del suefio.

(1).-- Al principio del libro ix, Platon habla brevemente de los deseos ilegitimos

(contranatura) (FLC 110). Esto, en relacion con la génesis (proceso de devenir) tanto del
criminal como del tirano.
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"Se trata de esos deseos, que se despiertan durante el suefio. En el suefio, a saber, el
aspecto del alma que estd dotado de espiritu y es apto para controlar la otra parte del
alma (nota: el gran monstruo/el lebn menor) viene a descansar. Esto, mientras que el
aspecto animal y salvaje del alma, si se atiborra de comida o bebida, por asi decirlo, se
sacude toda la somnolencia (del deseo) y sale a buscar la satisfaccion de sus deseos.

Como bien sabes: en tal estado este aspecto del alma se atreve a todo, liberada y
desconectada como esta de las ataduras de cualquier sentido de verglienza, asi como de
cualquier perspicacia (FLC 111).

Asi, por ejemplo, no rehisa tener relaciones sexuales, en la imaginacién, con su
propia madre o con cualquier otra persona, -- hombre, deidad, animal.-- Asi, por
ejemplo, no rehusa contaminarse con cualquier asesinato, -- sin aborrecimiento come
cualquier cosa. (Nota: Aristételes, Eth. Nicomach. H: 6, 1148b da como modelo el
comer los cadaveres de los nifios).

En resumen, no hay locura, ni desvergiienza, de la que no sea capaz ese aspecto del
alma".

Nota: Notese la dualidad "locura/desvergiienza”. P. Diel, Psychologie curative et
médecine, Neuchatel (CH), 1968, 107/113 (sobre la neurosis), 111/113 (sobre el
criminal cinico), -- tema que el autor repite o.c, 162/157 (Nerviosismo y banalizacion),-
- nos hace prestar atencion a dos formas de psicopatologia, la neurética (la que es la
primera y la mas conspicua, porque entra en juego el psicélogo, resp. el
psiquiatra/neurdlogo) y la "banalizadora™, d. i. el caso del embotado en su conciencia,
gue muestra el mismo sindrome, es decir, la desviacion, mas, en lugar de sufrirla (con
la neurosis que conlleva), la trabaja tanto sexual como socialmente, descaradamente,
‘cinicamente’.

(2) Un poco més adelante Platon escribe: Lo que nosotros, con todo esto, queriamos
establecer es esto:

(i) en cada uno de nosotros -incluso en aquellos que parecen ser perfectamente
autocontrolados- hay un tipo de deseo aterrador, salvaje, que rompe la ley;

(ii) ese hecho nos lo hacen ver los suefios". Cf. metodoldgicamente: FLC 105
(theoria); 120 (fathoming). De lo cual tenemos, aqui, otra aplicacion.

(3).-- Un poco mas alla, de nuevo, Platon describe la génesis (proceso de devenir)
and del criminal and del tirano.
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(a) De antemano, (los deseos ilicitos y contranatura) sélo recibian su libre curso en
forma de suefio, durante el suefio. Pues el tirano estaba entonces todavia sometido a las
leyes y a su padre y, en su alma, reinaba la democracia.

(b) En adelante, sin embargo, él - tiranizado como esta por el "eros", la juglaria
(FLC 126 (eros no es agape); -- 112/114 (amor de nifio)) - exhibira sin interrupcion ese
tipo de hombre en el que se convirtio, a veces, en el suefio nocturno.

Por tanto, no rehuira ningun asesinato, ningun alimento prohibido, ningin crimen.
Eros, viviendo en él de manera tiranica -- en completo desorden y liberacion de todas
las ataduras, al ser en él autocratico -- impulsara a ese tipo de hombre infeliz, de cuya
alma se ha apoderado -- como un tirano la ciudad-estado --, a atreverse a cualquier cosa,
-- esto, con el fin de proporcionarle alimento, él (nota (eros) y la banda de deseos que lo
rodean, es decir, aquellos deseos que vienen de fuera de él -a través de las malas
asociaciones- y aquellos deseos que, surgiendo en él mismo, de una disposicion que es
concurrente con la suya, han roto los lazos y se han liberado. ¢{No es esa la vida que
[leva un hombre asi?".

Nota: Tiene un cierto parecido con la libido freudiana, la lujuria primitiva, pero con
la gran diferencia de que esta lujuria primitiva es tiranica, hambrienta de poder. El
"sexo" es, en tal caso, un medio mas que un fin, un medio al servicio de la voluntad de
poder, es decir, del ledbn menor.

(4).-- Ultima cita.-- "Resumiendo: es un completo criminal aquel que, en plena
conciencia diurna, exhibe las conductas del hombre en estado de suefio-suefio".

Nota - Que esta proposicion, que, como todas las de Platon, debe ser debilitada por
contraejemplos (FLC 56; 63), contiene un elemento de verdad en la vida real, se hace
evidente, por ejemplo, cuando se lee Sabine Paugam, Crimes passionnels, (Crimenes
pasionales), Paris, 1988.

Esta joven abogada defiende a criminales, a los que se acerca con el "método

verstehende" (FLC 05); por lo tanto, puede penetrar un poco en la vida animica de sus
clientes/reclutados. Algunos elementos recuerdan a lo que dice Platon.
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La represidn consciente, resp. la represion inconsciente. (174/175)

Para Platon el gran monstruo y el lebn menor se enfrentan, en parte, el uno al otro.
Por eso colocamos aqui después, como conclusién, un texto de su Séptima Carta (ed.
Calw, 24s.).

1.-- La gloriosa muerte de Dion.

Lo hemos visto méas arriba: Dion, en Sicilia, como seguidor de Platon, puso en
practica su filosofia. Fue, entre otras cosas por este motivo, cobardemente asesinado por
el tirano Dionusios y sus seguidores. Pero a los ojos de Platon esta fue una muerte
gloriosa.

(i).-- "Porque, para quien persigue los verdaderos valores, tanto para si mismo como
para la comunidad estatal, todo sufrimiento es algo justificable y admirable (‘limpio’),
independientemente de lo que sufra”.

(ii).-- Platon, sobre esto, expone coOmo una serie de ideas elevadas nos informan
desde una tradicion antigua y arcaica, sobre la direccion, que debemos dar a nuestras
vidas.

"Nadie entre nosotros es inmortal. Y, aunque un destino tan favorable nos ocurriera
aqui en la tierra, no seria, por tanto, dichoso, como, erroneamente, creen los analfabetos.
Al fin y al cabo, no hay ningin mal real ni ningun bien real para aquellos seres que no
tienen alma (nota: FLC 116: el alma inmortal). Esta distincion se aplica sélo a cada alma,
ya sea que viva con un cuerpo o sin ningin cuerpo.

Consecuencia: hay que vivir siempre en la fe verdaderamente convencida de estas
antiguas tradiciones, que -como sabes- nos revelan que

1. poseemos un alma inmortal

2. esa alma recibe un juez en represalia por lo que hace,

3. una vez separada de su cuerpo, debe pagar las mayores penas por sus crimenes.

Conclusion.-- Por esta razon también, hay que considerar incluso el sufrimiento de
los grandes crimenes e iniquidades como un mal menor que la practica de los mismos."

Nota.-- Se ve que el pagano Platon aqui no esta tan lejos de las revelaciones biblicas
sobre el tema.

2.-- Suprimir conscientemente o reprimir inconscientemente

Platon explica ahora brevemente como bajo la fuerte influencia del gran monstruo
y del ledbn menor, el hombre puede suprimir conscientemente o reprimir
inconscientemente estas verdades reveladas.

"Pero todos estos son puntos de aprendizaje, que el hombre puramente orientado al
dinero y a la propiedad, que, a la vez, es pobre en "el oro del alma", ni siquiera escucha.
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Y suponiendo que los oiga, los escucha con sorna. Uno trata, después de todo, de no
llegar a nada a menos que sea en todas partes, como un animal sin mente y sin
verglienza,-- esto, para poder comer o beber o para satisfacer su antojo, propio del
animal-amor repulsivo,-- algo que, si se habla con perspicacia, no merece tan noble
nombre."

Nota.-- Uno lo ve: comida/bebida, "amor", dinero y propiedad (FLC 135 (término
inglés "Materialism™)). Estos son casi todos los elementos que, juntos, conforman el
gran monstruo, en el que el ledbn menor, como en alguna parte dice explicitamente
Platén, también se siente a gusto.

Lo que demuestra que Platon habia adquirido, efectivamente, algun tipo de
comienzo de psicologia sistematica. Si no fuera asi, por ejemplo aqui -- como en otros
lugares -- no se podria detectar el nombramiento conjunto, -- una tradicion platénica que
Engels, el marxista, afirma que pertenecia al uso catdlico romano del lenguaje, hasta su
época.

Pero escuchamos ademas la Séptima Carta: "Tal persona es un hombre golpeado
por la ceguera, que no puede ver los siguientes puntos:

(i) la debida conexion entre los goces sensuales tan codiciados, por una parte, y, por
otra, algin crimen,-- que equivale a una maldad inaudita que acomparia a toda injusticia;

(ii) el hecho de que todo el que ha cometido una injusticia, debe, segun un destino
al que no se puede escapar, llevar consigo la consecuencia de todo crimen, primero aqui
sobre la tierra, mientras camina sobre ella, y luego también bajo esa misma tierra,
cuando ha terminado el viaje terrenal sin honor y completamente infeliz de la vida a la
heimat eterna: Al parecer, pude penetrar en su corazon con ellos".

Nota.-- Leibbrand y Wettley, Der Wahnsinn, (La locura), 60, traducen el término
'para.frosune’, en el Sophistés 228 de Platon, por "Vorbeidenken', para pensar en algo
mas alla. Esto es peculiarmente similar a algo como 'represion/opresion'. 'Para.fron' es
aquel que piensa mas alla de la verdad y de sus consecuencias,-- es decir, loco, sin
sentido comun (FLC 35),-- lo que no es el 'hombrecillo' que hay en todos nosotros.

Como se sabe, con Freud, la represion (opresion) es un concepto béasico. Pero hay
una diferencia: con Freud, la moral establecida reprime las pulsiones.
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2.C.c.-- El pequefio hombre (espiritu).

a. FLC 115 nos ensefid, ya, a prestar atencion a los efectos éticos del "hombre
pequefio” en nosotros: tanto los deseos menos nobles como el deseo de dinero (“deseo
mas noble™) son valorados en su justa medida por nuestra mente. Esto, introduciendo el
sentido de la medida (sofro.sune) o, mucho mas, cultivando el sentido de la vida
equilibrada (dikaiosune) -los demas dones éticos buenos que resumen la "virtud".

b. FLC 35 situd, de alguna manera, el 'nous' ('intellectus', mente) en todo el cosmos:
lo que es ‘'logos’, mente racional, en nosotros, corresponde a lo que, a gran escala,
cdsmicamente, se presenta como "causado por la mente, es decir, el comportamiento
razonado-objetivo"”, inmediatamente "la personita™ en nosotros es la capacidad de sentir
lo ‘ananké’, lo irracional-inefectivo - lo absurdo - como diametralmente opuesto a
nuestra mente.

Se trata de una especie de funcion periférica: al igual que un médico conoce lo que
es ""sano" al ocuparse de lo que es insano, "enfermo".

Sin embargo, nos fijamos, ahora, en otros aspectos principales de lo que, tanto con
Platén como con su alumno Aristoteles,-- pero de manera muy diferente, lo Unico que
Ilaman 'eterno’, en el alma mortal (FLC 103 (el alma como un todo);-- 99).

El papel principal, con Platén, propio de la mente, es, sin embargo, la contemplacion
de las ideas. Algo que hemos encontrado regularmente en las paginas precedentes.
Platon pone las "ideas" en primer lugar, tanto para los datos singulares -- inanimados
(por ejemplo, mesas, camas), biolégicamente vivos (por ejemplo, plantas como los
arboles o animales como los caballos), almas -- como para las propiedades abstractas
(como valioso ("bueno™), bello (que obliga a la admiracion y al asombro), --
grande/pequefio (caracteristicas cuantitativas), -- piadoso, justo (caracteristicas éticas)).

Por lo tanto, no se puede afirmar que Platon solo presupone ideas, como principios
explicativos (“causas"), cuando se trata de cosas puramente materiales (cama, arbol,
caballo, cuerpo humano): las altas propiedades éticas presuponen igualmente "ideas".

Conclusion: el notorio dualismo que opone "este” mundo (con sus realidades
materiales) a "aquel” mundo (con sus realidades inmateriales) para explicar la doctrina
de las ideas no es valido en absoluto. Esto no impide que la doctrina de las ideas se
exprese de esta manera incorrecta con mucha frecuencia.
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A.-- La ideacion como vision de la "'verdadera' naturaleza. (177/188)
Lo mejor es partir de la ideacion del alma.-- La Politeia 611c nos da una articulacion
resumida de esto.

Pero para comprender bien el texto platénico, debemaos, en primer lugar, detenernos
en el mito de Glaukos. Damos aqui una de las versiones (FLC 148: dos versiones; 152:
el mito como género narratolégico). Preferimos hacerlo asi porque este mito es un mito
de deificacion (FLC 22 (Solovjef); 24 (deificacion cristiana)). Debié de atraer
fuertemente a Platon, en alguna parte.

1.-- El Glaukosmythe. (177/179)

Muestra de la biblia:

-- J. Schmidt, Griekse en Romeinse mythologie (Mitologia griega y romana),
Helmond, 1968+, 113.

a. El dios del mar Glaukos

Originalmente el dios del mar Glaukos no era mas que un pobre pescador de la
ciudad de Anthédon, en Boiotia (Beotia,-- en la Hélade central). Este es su modo de ser
y apariencia "mortal” y ain no "deificado”.

b. El proceso de deificacion.

Hay dos versiones. Una dice que se hizo inmortal y, por tanto, deificado mediante
un bafio méagico. La otra habla de hierbas magicas. Es esta version la que da Schmidt,
o.c. El proceso procede en dos fases miticas.

(i).-- Fase 1.

En un dia determinado, Glaukos lleva su pesca a la orilla. El pescado, sin embargo,
lo deposita sobre hierbas magicas, sembradas en su dia (en los tiempos miticos
primitivos) nada menos que por el dios Kronos (Lat.: Cronus).

Este -dicho sea de paso- es una deidad cténica (= teldrica) o ligada a la tierra, --
expresado con mayor precision: un Titdn. Gobernd, durante un tiempo, el universo (era
del tipo "gobernador completo"), -- esto, como el hijo menor de las dos deidades
primigenias, a saber, Ouranos y Gaia, es decir, el Cielo y la Tierra.

Su gobierno del universo duré hasta que el dios olimpico (es decir, el cielo-espacio)
Zeus lo destituyo de esa posicién de poder. Esto, a pesar de que Glaukos, como Titan,
podia asumir una apariencia de gigante.

Para gran sorpresa de Glaukos, entonces, los peces depositados en las hierbas
magicas empezaron a flotar para saltar hacia el mar y hundirse en las profundidades del
agua.

Excitado por esa sefial milagrosa, él mismo comié algunas de las hierbas mégicas:

él tambien se sintio, irresistiblemente, impulsado hacia el mar, hasta tal punto que se
sumergio en ellas para siempre.
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(ii).-- Fase 2.
Nota.-- Antes de continuar con el mito, una explicacion.--
Los elaboradores de la segunda fase de deificacion son, igualmente, seres terrestres.

a. Tethus (Lat.:Tethys), hija de la Pareja Primordial, Ouranos y Gaia. Literalmente,
"tethus™ significa "nutridora”. Se la consideraba una diosa de la fertilidad, situada en
todas las aguas del globo, visiblemente presente en los innumerables manantiales y
fuentes.

b. Las nereidas, un tipo de ninfas del mar, son las cincuenta hijas de Néreus (mayor
que el dios supremo del mar Poseiddn, deidad que, ademas de las aguas del mar, controla
también los rios, arroyos y manantiales) y de Doris, hija de Okeanos. EI nombre de
"ninfa" significa que ellas, como todas las "numfai", literalmente, “todavia con velo vy,
por tanto, jovenes solteras o recién casadas, extremadamente bellas", representan
magnificas figuras femeninas.

El mito de las Nereidas cuenta que viven, en las profundidades del mar
(Mediterraneo), en un palacio brillante. Nereo, su antiguo padre, hace que la vida sea
"gloriosa" practicando la "choreia™, la unidad de la danza, la musica instrumental y la
poesia (el canto).

Pero se hacen visiblemente presentes en el parpadeo y el brillo de las olas en la
superficie del mar. En ese caso, su modo de aparicion es el de "seres mixtos"”, en este
caso: mitad mujer (cuerpo superior) mitad pez (cuerpo inferior).

Conclusion. - Con Tetis y las Nereidas nos encontramos, una vez mas, en el mundo
ctonico (= teldrico) de las deidades y espiritus de la naturaleza ligados a los cuatro
elementos (“habitan™ la tierra, el agua (en este caso), el aire (el cielo) y el fuego
(especialmente las montafas de fuego)).

Glaukos fue despojado de su envoltura corporal mortal por Tethus y las Nereidas.
Asi, su apariencia fue en adelante la de un ser mixto:

(i) la parte superior del cuerpo era la de un hombre distinguido y muy anciano, con
el pelo y la barba de color mar (en las culturas arcaicas-telurianas el simbolo de la
sabiduria distinguida);

(ii) el torso, que culminaba en una cola de pez, estaba cubierto de algas marinas.--
Sin embargo, a la vez, las Nereidas, bajo la direccion de Tethys, elaboraron,
inmortalizaron a Glaukos compartiendo la mancia (FLC 105;120;148) o dotes de
vidente, propias de las deidades y espiritus terrestres. Ademas: todos los marineros (que
navegaban por su territorio) lo encontraban, en la Hélade Arcaica, si se acercaban a él
con profundo estremecimiento religioso (reverencia), como un salvador (‘sotér’), en sus
preocupaciones y problemas cotidianos.
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Como hombre deificado que estaba familiarizado con el mar, despues de todo, a
través de las hierbas mégicas y la manipulacion por parte de Tethus y las Nereidas, su
fuerza vital - los griegos la llamaban entre otras cosas 'dunamis' (a veces también 'fusis’,
(naturaleza oculta); FLC 149 (por el cruce erréneo de la frontera Narkissos hace que su
fuerza vital disminuya) - se habia elevado a un nivel divino.

Nota: En parte debido a la atencién prestada a los cambios en la fuerza vital, el
"mito" actual difiere tanto de la fabula y el cuento de hadas como de la leyenda
(medieval).

Fuerza vital' (una de las acepciones del término religioso-histérico ‘alma’ (‘polvo de
alma’) - véase, por ejemplo, FLC 32v. () es, al fin y al cabo, uno de los conceptos més
profundamente basicos de las religiones arcaicas,--también del griego antiguo. Los
procesos "sutiles" (enrarecidos o particulados) forman el hilo de Ariadna de
practicamente todos los mitos verdaderos.

2.-- La idea "alma’ con Platén. (179/181)

Si leemos, brevemente, Politeia 611c, nos encontramos con un tipo de theoria (FLC
106), la penetracién. Pero curiosamente el foco de analisis esta en un tipo de 'fusis’,
natra, naturaleza (en el sentido de 'ser naturaleza').

Naturaleza' significa, en el lenguaje de Platén, en primer lugar la naturaleza
individual de alguien o de algo. De lo cual hablaremos un poco mas en un momento.
Pero aqui 'naturaleza’ significa el lado invisible.

(i). Lo que podemos percibir del alma humana (la percepcion es siempre el punto
de partida de las teorias), segun Platon, es solo el estado (modo de ser) en el que se
encuentra en la tierra, en unién con su cuerpo, mas aun: afectada como esta por toda
clase de calamidades.

Pero ese estado es s6lo uno de los muchos estados posibles (imaginables), a saber,
el modo de ser accesible por su actual modo de "apariencia” (aspecto fenomenal).

(ii). Lo que, en el lenguaje platonico, se llama "la verdadera naturaleza (modo de
ser)" del alma del hombre, eso precisamente lo captamos, por el momento, s6lo mediante
el 'logismos', el razonamiento.

A traveés de este tipo de razonamiento (pues Platon tiene un plural de razonamientos)
"el pequefio hombre" que hay en nosotros (pues de eso se trata) alcanza el ‘dia.theaton’,
una de las formas de 'theoria’, a saber una teoria que funciona hasta el fondo, que no se
guia solo por la percepcién de los sentidos (“en toi paronti fainetai"), sino que, a través
de los propios fendmenos perceptibles, sobre todo de caracter psicolégico (estamos en
plena ‘ciencia espiritual' platonica), penetra hasta -lo que Platon Ilama- la “verdadera
fusis, natura, naturaleza (modo de ser)" del alma.
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Con el resultado -dice el texto- de que "el alma sale mucho mas 'limpia’ (entiéndase
. que causa admiracion) como también dos propiedades del alma, el comportamiento
'justo’ (entiéndase : concienzudo) y -lo contrario- 'injusto’ (entiéndase : sin escripulos)”.

Uso del mito platénico.
1. En este momento de 'logismos', profundizacion del razonamiento, Platon inserta
una comparacion.

Recordemos cémo una de las versiones del cambio de apariencia (sefialada por P.
Grimal, Dictionnaire de la mythologie Grecque et Romaine, Paris, 1988-9, 167 (4:
Glaucos) nos dice que Glaucos, tras ser transformado por las ninfas del mar, dirigidas
por Tethus, recibio unos hombros ensanchados, una cola de pez de apariencia poderosa,
una barba (verde como la patina del bronce).

Pues bien, escuchad como "mitifica" Platén: Aquel que ve al dios del mar Glaukos
con los meros sentidos (una forma de theoria, en el sentido de "mirar atentamente -
inquisitivamente™), no puede sin gran dificultad llegar a conocer su "archaia fusis", su
verdadera (en el sentido de "controlar todo su ser") naturaleza (insight = segundo tipo
de theoria). Porque "los viejos miembros de su cuerpo estan en parte rotos, en parte
dafnados".

Nota: notese como Platén distingue tanto el debilitamiento como el dafio. "Todos
sus miembros estan, por las corrientes marinas, desgastados; también los mejillones, las
algas y las pequerias piedras se adhirieron a ellos”. También: se parece mas a una bestia
que a lo que es "su verdadera naturaleza".

2. De la misma manera el alma, si la percibimos en un estado (modo de ser) -es en
verdad "percepcion”, aunque se llame "logismos", obviamente razonamiento-, estado,
que fue causado por innumerables travesuras.-- Mas bien examinamos (siempre: theoria)
en el alma aquello por lo que ella -con todo lo divino, inmortal, eterno- se relaciona.

Nota.-- Quien, dotado de mancia, advierte un Glaukos, como por ejemplo un
Menelao, un griego de regreso de Troya, no debe, ingenuamente, dejarse engafiar por la
primera "vista" (= animal,-- 0 mas bien "ser mezclado™) del Glaukos: su vision debe, a
través de esa (primera) observacion, aprender a pensar (“logismos") en la verdadera
esencia ("naturaleza™), que se muestra en esa forma.
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La conclusion es clara: la ideacion, el proceso por el que nuestra mente capta una
idea, difiere tanto de la experiencia sensorial ordinaria, de la materia gruesa (por
ejemplo, uno ve al "pobre pescador Glaukos") como de la percepcion extra-natural
(mantica) (por ejemplo, Menelao ve, con su capacidad psiquica, una especie de sombra,
Glaukos). Y la materia gruesa e incluso la tenue o sutil (fina) ya no pertenecen a lo que
muestra el nous, el logos (la personita en nosotros): nuestra mente es a la vez ella misma
incorpdrea y emite sobre datos incorpéreos.

Lo cual no significa en absoluto que se vuelva ajena al mundo y a la percepcion. Ni
mucho menos. Situada en el nacleo de esencia de los tipos de percepcion de materia

gruesa y fina, nuestra mente "ve" la naturaleza "verdadera", "original.

Catarsis (181/184)

Catarsis" significa, normalmente, "purga". Se llama "catarsis" al efecto de una purga
médica, la menstruacion, la poda de los arboles (cortar), liberarse de una presion
psiquico-moral (por ejemplo, viendo una obra de teatro), etc.

Especialmente se llaman asi los ritos (actos) sagrados, que 'limpian' a un 'manchado
(por ejemplo, por un error ético) de su mancha (de pecado). Herodotos (FLC 151), Hist.
1:35, Platén (por ejemplo, Kratulos 405a) utilizan la palabra en este sentido.

La estructura (esencialidad) de una catarsis nos la aclara de forma experta W.B.
Kristensen, Verzamelde bijdragen tot kennis der Antieke godsdiensten, (Contribuciones
recogidas al conocimiento de las religiones antiguas), Amsterdam, 1947, 233/266 (El
ciclo ritual).

Por ejemplo, la 'lustratio’ (sacrificio de purificacion) romana, que consistia en que
el principe (o su representante) recorriera tres veces el pueblo con animales de sacrificio,
se interpreta como una ‘purificacion’ de caracter religioso. Inmediatamente,
‘circunvalacion' se convirtio en sinénimo de "purificacion’. Pero eso es el exterior.

Kristensen subraya con fuerza que una limpieza sagrada

(i) presupone la existencia de algo (por ejemplo, el pueblo de Roma),

(ii) ese algo esta ‘impuro’ (manchado) -por ejemplo, por la enfermedad, el pecado-
y, por lo tanto, exhibe 'muerte’, es decir, falta de fuerza vital (FLC 179). La 'limpieza’

(por ejemplo, en forma de ciclo triple) es, por lo tanto, “una comunicacion de vida
resucitada”(o.c.,238).
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Kristensen, cita un modelo egipcio (0.c. 239v.)

En el antiguo Egipto, entre otras cosas, el agua era el agente limpiador (dibujada en
las imagenes, como un chorro, sobre el soberano). Una serie de jeroglificos, que
significan "vida", representan el "agua" (para la limpieza) en muchos casos. La leyenda
dice:

"Te limpias como quien vive y prospera. Te renuevas como se renueva tu padre Re
(el dios del sol). Celebras las fiestas peridédicas como tu padre Tum (también un dios del
sol)". (Seti I, en Karnak).

No se puede expresar con mayor claridad que la "limpieza™ es "comunicacién de
vida", de la vida, que esta presente en el agente de limpieza, el agua, por ejemplo. “El
agua" (notese el entrecomillado) posee, en las interpretaciones sagradas, presentes de
una u otra forma en todos los pueblos antiguos, "un poder creador y renovador, que,
mediante la aspersion ritual, puede ser transmitido a otros". (Ibid.).

Nota.-- Esto explica en cierto modo como un Tales de Miletos pudo llegar a poner
el "agua” en primer lugar como "sustancia primordial” (FLC 33).

También explica, por ejemplo, como el primer cristianismo tenia el rito basico del
bautismo, que es un signo vivificador, realizado a través del agua: la pureza ritual que
resulta de él incluye "vivir, prosperar, ser renovado".

Es mas que la eliminacion de la impureza (en este caso: el pecado original, los
pecados personales que hayan podido ocurrir): es "esplendor, gloria, vida divina". Y, si
se utilizan otros materiales -el incienso, por ejemplo-, la esencia es la misma: el
"incienso", por ejemplo, es entonces portador de vida. Cfr. o.c., 240

Conclusion:

(i) Algo, (i) que es impuro, es decir, sin vida (divina), (iii) es (iii)a despojado de esa
impureza (la catarsis estricta), (iii)b con el resultado de que, por el suministro de vida,
el renacimiento, la 'resurreccion’, la vida renovada es el resultado (la catarsis mas
amplia).

Transitivo (182/184)

M. Miller/A. Halder, Hrsg., Herders Kleines philosophisches Wérterbuch, Basel /
Freib.i.Br./Wien, 1959-2,136 (Platon), dice: "EI conocimiento (nota: el entendimiento
platonico)

(i) comienza ciertamente después de la experiencia en el ambito de lo sensual,
(ii) se refiere, sin embargo, no a ese sentido mismo. Es, mas bien, una forma de

ascenso del alma espiritualmente dotada al reino de lo que trasciende los sentidos, el ‘a-
priori' (nota: lo que debe ser puesto en primer lugar en todos los casos).
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De este modo, el conocimiento (ideal) es la "Loslésung”, el desprendimiento, la
"catarsis”, de la experiencia sensorial -entiéndase: el cuerpo (actual) y los puntos de
interés, que se sittan en lo temporal y en las cosas (materiales). Es, a la vez, la teoria
puramente espiritual (nota: inmaterial), la vision de las formas del ser, que se sitdan
fuera de la materia y de la historia (terrenal)."”

Estas pesadas frases alemanas se reducen, en un espafiol claro, a esto: asi como en
los ritos sagrados el hombre, como poseedor de la fuerza vital, es liberado de lo que pesa
sobre él, -de modo que pasa de la muerte (impureza) a la vida (deificacion), asi también
-en las teorias propias del espiritu- pasa de un mundo previamente muerto (impuro) a
uno previamente vivo (el divino-espiritual).

Esto, expresado con precision, es la teoria platonica del conocimiento: es
invariablemente mas que una mera teoria del conocimiento relativa a la percepcion y la
ideacion. Es un aspecto de la deificacion general de la humanidad terrenal. Si, al menos,
esto es lo que quiere enfocar (FLC 109 (conceptos de libertad); 30 (libertad sin limites);
117 (tanto libre como no libre)).

La séptima carta de Platén (ed. Calw. 24)

La carta nos da un ejemplo de los intentos fallidos y exitosos de su parte para lograr
esta catarsis entre los politicos: "De la verdad de (estas, mis) ensefianzas (nota: sobre la
politica) intenté convencer primero a Dion, luego a Dionusios, finalmente a todos
vosotros. (...).

Una mirada a las historias de vida de ambos, Dionusios y Dion (...): Dionusios no
respondio; lleva, hoy en dia, una pequefia y lamentable vida; Dion si lo hizo: murié una
muerte gloriosa".

En otras palabras: el verdadero platonismo es teoria del conocimiento, pero situado
en la catarsis global o proceso de limpieza de la personalidad mas profunda (el "alma"
llamada; FLC 115; 121).

Por eso hemos dicho que la Glaukosmythe (FLC 177) debi6 de atraer fuertemente a
Platén, y la hemos subrayado gruesamente. No es una idea de ultima hora.

Modelo de aplicacion.

Platén, Séptimo Br., Calw, 33s. da un método de esto. Vimos que el nous,
intellectus, espiritu, es "philomathes”, avido de aprender. Pues bien, para poner a prueba
a las personas, situadas en lo alto de la escala social, respecto a la "filomathia", sentido
del aprendizaje, Platon ha dejado la siguiente informacion.
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(Introduccion) "(...) pensé que debia, ante todo, averiguar (nota : verificar) si
Dionusios era realmente aficionado al pensamiento y a la vida filosofica (...). Como es
sabido, existe una forma bien definida de hacer una evaluacion exhaustiva en tales
casos,--un método que, en si mismo, no es impropio y que, en particular, es apropiado
en el caso de los grandes imperios (...).

Hay que dar a conocer a esos sefiores el alcance propio del estudio en su conjunto;
ademas, hay que decirles qué suma de esfuerzo tendran que hacer,--qué esfuerzo supone.

(Eliminacion)

(i) Supongamos, después de todo, que un hombre nacido en el imperio ha escuchado
todas estas pistas y es al mismo tiempo un verdadero amigo de la ciencia (nota :
platonismo),--es decir, que posee una mente madura para la apropiacion de la "ciencia”,
--gue en esa mente esta presente una chispa de divinidad.

Bien: en ese caso cree firmemente que ha encontrado la entrada a un reino de
milagros,-- cree firmemente que ahora debe subir,-- cree firmemente que no puede vivir,
si intenta cualquier otro camino. Pone todas sus energias (...).

(i)a Aquellos, sin embargo, que, en su terreno, no son verdaderos seguidores de la
ciencia, sino que poseen sélo un toque de fantasia superficial, como aquellos que han
dejado que el sol broncee sélo el exterior de sus cuerpos,-- ese tipo de personas es, al
final, aplastado por la conviccion de que tal cosa es demasiado pesada para ellos, incluso
"no factible",-- que no poseen la aptitud innata para realizar tal cosa adecuadamente.

(i)b Hay, sin embargo, algunos entre estos pretendientes que se engafian a si
mismos pensando que ya poseen todo el campo del saber y que ni siquiera necesitan
profundizar en el asunto.

(Conclusion):
Este es, pues, -evidentemente y de forma fehaciente- un método de prueba en lo que
respecta a los caballeros con un estilo de vida situado en lo alto de la escala social.”

Nota.-- Este texto bien redactado es incuestionablemente claro: no todo individuo,
ciertamente no entre los poderosos de esta tierra, posee las condiciones mentales
necesarias y suficientes para llegar a la verdadera filomatia, el sentido del aprendizaje,
el nous (intellectus) o "el pequefio hombre en nosotros" propiamente dicho. Se requiere
todo un proceso de personalidad antes de que eso ocurra.
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Resumiendo: el proceso de purificacion o bien fracasa (el "alma" cerrada de
Dionusios; los pretendientes, que se engafian a si mismos) o bien tiene éxito (Dion; los
parientes y amigos de Dion, al mismo tiempo que los amigos-pensadores de Platon).

Ampliar: no solo los gigantes del imperio, todas las personas exhiben este proceso
de cambio.

Nota: Platon, Republica vii:539b, cita un cuarto tipo catartico: "Habéis notado -
creo- que los jovenes, cuando han probado la dialéctica (nota: el arte de razonar, no
necesariamente solo el platonico, sino también, por ejemplo, el proto-sofista), abusan de
ella, es mas, la convierten en una especie de juego: la utilizan para "cuestionarlo” todo
sin cesar.

Imitan a quienes les demuestran que estan equivocados, demostrando a su vez que
los demas estan equivocados. Se asemejan a una jauria de perros jovenes: se alegran
cuando, con su razonamiento, destrozan y desgarran a todos los que se les acercan.

Sin embargo, después de haber demostrado asi la equivocacién de los demas
innumerables veces, --después de haber visto su propia equivocacion demostrada
innumerables veces, pronto se acostumbran a no considerar creible ninguna de las
convicciones que tenian antes.

Consecuencia: ellos mismos e, inmediatamente, todo el llamado "filosofar" son
desacreditados por la opinion publica". (R. Baccou, Platon, La république, 298).

Nota: -- Es evidente que el cuarto tipo de elaboracién de la dialéctica de Platon es
tipicamente sofista. Se trata de una de las muchas formas degeneradas de la "dialéctica”
(FLC 49), -- de la que hoy podemos experimentar muchos modelos, por ejemplo en el
famoso movimiento de la Contestacion.

Nota: -- Teoria de la recepcion platonica. (185/186)
G.u.l. Schweikle, Hrgs., Metzler Literaturlexikon, Stuttgart, 1984, 365s., define,
dentro de un marco literatologico (teoria literaria), el término "Rezeption™:

(i) La literatologia historico-comparada entiende por “recepcion™ el modo en que se
procesan las obras o estilos individuales (una obra racionalista 0 una romantica) -a escala
internacional- en forma de difusion, influencia ejercida sobre un pablico, construccion
de la tradicion, etc.
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(ii) Desde +/- 1965, "recepcion” significa -- en un sentido general-literatologico --
cualquier modo de procesar la literatura,-- pero no sin una atencion especial a las
presuposiciones (lo que un lector(es) espera de un libro o articulo,-- el nivel cultural en
el que se lee una obra literaria,-- la capacidad individual de comprensidn, etc.) propias
de un publico.

-- Hans Robert Jauss, La jouissance esthétique (Les exprériences fondamentales de
la poiesis, de I' aisthésis et de la catharsis, (ElI goce estético (Las experiencias
fundamentales de la poiésis, la aisthésis y la catharsis s), art. publicado como traduccion
de Jauss' Aesthetische Erfahrung und literarische Hermeneutik, I, Michen,1977,1)), en:
Poétique (Revue de théorie et d'analyse littéraires), 39 (Sept. 1979), 261/274, se basa,
entre otras cosas, en Aristoteles (Poétika iv (1448b)) para incluir la "catarsis", tal como
la concibe Aristételes, en la recepcion: la persona que, como espectador, asiste a una
obra de teatro, puede conmoverse por lo que se muestra ("imita") en el escenario: se
identifica con los personajes, deja correr en él los impulsos estimulados por las escenas,-
- para, finalmente, sentirse iluminado al sacudirlos de forma placentera,-- como si
hubiera pasado por una catarsis, un proceso de curacion.

Nota.-- Se ve que, en este caso, Aristoteles entiende la 'catarsis' en un sentido
diurno-psicoldgico;-- en esto difiere completamente de su maestro Platon (Platon esta
todavia en la tradicion sagrada completa).

Pero de lo dicho sobre la ‘recepcién’, hace un momento, se puede deducir que la
catarsis no secularizada (FLC 181), continuacién - purificacion de lo arcaico-mitico, tal
como Platén, en la doctrina de las ideas y las almas, las concibe, también pertenece a la
recepcion.

Consecuencia: los cuatro tipos de procesamiento por parte de un publico (imperios,
otros), que Platon distingue entre otros, son una verdadera teoria de la recepcién en
ciernes.

Nota.-- Se sabe que Platon, ademas de haber sido alumno de un tal Kratulos
(seguidor de Herakleitos de Efeso), se familiariz6 con el paleopitagorismo
principalmente a través de Arquitas de Taras (FLC 78; 103).

Pues bien, he aqui el método de recepcion de -lo que una tradicion atribuye a-
Pitagoras.-- Los jovenes, que querian convertirse en miembros de su "hetaireia"
(sociedad del pensamiento), eran, antes de ser admitidos a "las primeras iniciaciones a
una nueva vida" (que era el filosofar pitagorico), sometidos a una exhaustiva (la forma
pitagdrica de la theoria).
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Su estructura puede esquematizarse como sigue:

(i) los fendmenos: (cf. con los 'Ausdriicke' de Dilthey (FLC 06v)), como por
ejemplo la expresion facial, la manera de ir, las posturas de todo tipo, todos los habitos
fueron examinados cuidadosamente (‘akribeia’);

(i) el principio de la vida (cf. "Erlebnisse" de Dilthey (FLC 06Vv.)), que se expresaba
en dicha serie de fendbmenos, fue sondeado, entre otras cosas, de la siguiente manera

a. las tendencias del alma,

b. la raiz profunda del caracter,

c. laidoneidad o no de la mente. (Cfr. Mario Meunier, trad., Hiéroclés, Commentaire
sur les Vers d'or des pythagoriciens, (Comentario sobre los versos de oro de los
pitagoéricos), Paris, 1925, 106s.).

Si esta tradicién es, en su totalidad, histéricamente correcta, no importa: 1o que es
cierto es que los paleopitagoricos parecen haber tenido un método de recepcion, que es
un lejano precursor de nuestro actual analisis factorial (que comprueba las correlaciones;
FLC 70).-- Inmediatamente Platon tuvo un modelo.

Nota.-- Este capitulo se titula "La ideacidbn como percepcion de la verdadera
naturaleza". -- Otro ejemplo, junto al de la "verdadera naturaleza del alma", era "la
verdadera naturaleza de la lujuria”.

(a) En la Republica vii (538) Platon dice que todo lo que es honestidad, conciencia,
etc., son "presupuestos (‘principios’)" que estan relacionados con el alma.

(b) Pues bien, de W. Leibbrand/A. Wettley, Der Wahnsinn, (La locura,),
Freib./Minchen,1961, 68s., 72, se desprende que nuestra capacidad de ideacion (el
pequefio hombre que hay en nosotros) puede discernir de inmediato también la
verdadera naturaleza del sentido de la lujuria.

1. En Filebos Platon dice que tanto nuestro sentido de la lujuria como nuestra mente
(fronésis) se dirigen, juntos, al bien (FLC 58ss), es decir, al valor-sin-més (la idea que
ilumina todas las ideas)

El sentido de la lujuria viz. -del que, por ejemplo, un sentimiento rapidamente
pasajero es solo un modelo- es el motivo, resp. el motivo para actuar (la vida). Pero
dentro de la totalidad de la vida, el sentimiento de lujuria es solo un factor. Si este factor
va de la mano del espiritu, entonces es moralmente bueno; si no, entonces la experiencia
de la lujuria es injustificable en conciencia.

Conclusion.

(i) Querer excluir todas las experiencias de lujuria, Platon lo considera "jestrechez
de miras!

(if) Considerar buenas todas las experiencias de lujuria es lo que él llama un
sinsentido.

2. En Leyes (732) Platon ya habia defendido la tesis de que la lujuria, las
experiencias mas inteligentes y los deseos son elementos integrales del ser humano.
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Pero el verdadero sentimiento de lujuria lo describe alli como ™alegria
experimentada ante lo justo (es decir, todo lo que, en conciencia, es justificable) y un
sentimiento de malestar (desagrado), vivido ante el pensamiento de lo injusto (lo
inescrupuloso)”.

En El Estado, Platon Ilama al "verdadero sentimiento de lujuria™ un componente de
la "salud".

Nota. i: Se puede ver que Platon no propugna en ninguna parte un intelectualismo
unilateral (dando un papel decisivo al intelecto,-- con minimizacién o, incluso,
eliminacidn de las otras facultades del alma humana).

Nota ii: El término 'verdadero' (‘a.lethés’) significa o bien 'espiritual’ (incorporeo,
inmaterial; FLC 32 (Espiritualismo; 100), pues el alma humana més profunda no es ni
material burdo ni siquiera fino, o bien 'consciente’ (éticamente elevado, 'ideal’), pues
como rasgo de la verdadera naturaleza del alma, el verdadero sentido del placer es la
apertura incluso a los valores mas altos.

Se ha tomado ambas acepciones de 'verdad' como razén para calificar una filosofia
platonica o platonizante como anagogica (hacia arriba, dirigida a lo superior) (FLC 135
(Idealismo)).-- La ideacidn es su base.

B. -- La ideacién como perspicacia y en la naturaleza individual como en la
universal. (188/197)

Con estas otras dos funciones del "hombrecito™ en nosotros, nos acercamos a lo que
podemos llamar 'abstractivo’. Como figura cumbre del 'Abstraccionismo’ podemos citar
a Avristételes, alumno de Platon: Aristoteles parte de datos singulares (divididos,
individuales) -por ejemplo, este caballo y aquel caballo- para alcanzar, aislar, la idea
universal 'caballo’ mediante la ‘abstraccion’, es decir, la eliminacion de los rasgos
puramente singulares.

Esto lo habia hecho Platon, pero desde su perspectiva anagogica.

B.1.-- La ideacion como vision de la naturaleza individual' (188/197)

Muestra de la biblia:

-- F.Fluckiger, Geschichte des Naturrechtes, | (Die Geschichte der europaischen
Rechtsidee im Allertum und im Frihmittelalter), (Historia del derecho natural, | (La
historia de la idea europea del derecho en el Allertum y en la Alta Edad Media), Zollikon
- ZUrich, 1954, 132ss;

-- A.R. Heynderickx, De rechtvaardigheid in De Staat van Platon (La justicia en 'El
Estado’ de Platon), en: Tijdschr. v. Phil. 6 (1944): 1/2, 83v..

Nos basamos, con ambos autores, principalmente en Politeia (Republica) ii: 368 ss.

-- El texto bésico, alli, dice: "La naturaleza ha hecho a cada uno de nosotros igual a los
demas, aunque diferentes segun la disposicion®. (traduccién Baccou, 118).
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El término 'naturaleza’, aqui, significa, como con los primeros milesios (Tales), el
conjunto de las cosas reales,-- pasado, presente y también futuro (un significado
omnicomprensivo, ‘trascendental’, que uno encuentra ya en las inspiradoras Musas de
un Homero (-800/-700), el gran poeta épico).

En ese conjunto movil del "ser" (Tales de Miletos) se situaba -ademas de las cosas
visibles- también las invisibles: Tales, por ejemplo, situaba en él a los "daimones”, los
espiritus de la naturaleza, y a las deidades.

Este sentido comprensivo seguia vivo en la época de Platon: también él sitta la
naturaleza individual de los individuos humanos dentro del proceso de produccién
(‘fusis' = produccidn, concepcion, causacion) que es la ‘fusis’, natura, naturaleza.-- He
aqui, visto desde Platon, el fondo tradicional.

1.-- La divisién del trabajo. (189/192)

Este término es bien conocido por nosotros, los del siglo XX, desde los analisis
marxistas de una sociedad de clases basada precisamente en la 'Arbeitsteilung' (Divisidn
del trabajo).

Pero escuchemos a Platdn, Politeia ii: 368s, donde define la naturaleza de la justicia
- aqui: comportamiento consciente, en lo que se refiere a todo tipo de divisiones - en el
contexto de la 'Polis', civitas, (ciudad) estado.

Lo que se puede llamar, con Fliickiger, "la ley platonica de la naturaleza", base de
toda sociedad, se sostiene o cae con el hecho de que cada individuo pueda vivir una
praxis profesional, que se adapte a su naturaleza individual. Cfr. Politeia 370 ss., 432 v.,
442 ss.

No obstante, Fllckiger seiala lo siguiente

(i) al describir la "génesis", el proceso de surgimiento, de la "polis justa" de una
sociedad justificable en conciencia:

a. toma como punto de partida la naturaleza féctica de los individuos, su “elemento”
(stoicheion),

b. pero esta naturaleza factica no es todavia la norma general (el conjunto de los
presupuestos) de una sociedad. Es un elemento, un elemento basico. Nada maés.

(ii) Flickiger ve con razén en esto la diferencia basica entre una teoria social
platonica y, por ejemplo, una sofistica. Mas tarde, los estoicos y los epicureos también
plantearan una "autarkeia” (autarcia, complacencia) analoga.

Platdén si conoce al individuo, pero no al 'autarquico’ (como ya vimos, de pasada,
FLC 27 (individuo/tipo); 30 (individuo/individualismo),-- 99 (concepto de alma)). El
individuo, por muy individual que sea, esta y sigue estando situado dentro de una
sociedad.
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Nota -- P. Ducrey, Histoire de I'antiquité (Les origines de la cité Grecque),( Historia
de la antigiiedad (Los origenes de la ciudad griega)), en: Journal de Genéve 12.10.1985,
nos ensefia que, todavia, el proceso de formacion del estado (ciudad) griego - "a | 'origine
des états modernes" (en el origen de los estados modernos), (dice Ducrey) - es en gran
parte un misterio inexplicable.

Ducrey, siguiendo la estela de trabajos mas recientes

-- H. van Effenterre, La cité Grecque (Des origines a 1é défaite de Marathon), (La
ciudad griega (Desde los origenes hasta la derrota en Maraton)).

-- F. de Polignac, La naissance de la cité Grecque (Cultes, espaces et société), (El
nacimiento de la ciudad griega (Cultos, espacios y sociedad)).

-- Claude Mossé, La Grece archaique d'Homere a Eschyle, (La Grecia arcaica de
Homero a Esquilo) caracteriza una "polis™ como una "célula™ politica inicial, que
incluye: al menos una ciudad, un territorio, un gobierno, una asamblea popular, un
pueblo, una corte,-- ademas: ejército, produccién y trueque, deidades y religion, arte y
cultura del ocio, conciencia historica, -- filosofia.

Caracteristica principal: los antiguos griegos son los fundadores de un sistema
politico en el que el pueblo (aspecto democratico) tenia una opinion profunda y de tal
manera que lograron -como pudieron- que dicho sistema "funcionara".

Pues bien, con esta idea 'polis', sociedad griega, en nuestra mente, entenderemos
mejor la preocupacion de Platon por un estado constitucional, una polis, en la que la
'justicia’ se considera importable (cfr. FLC 115: La doctrina de la virtud como base de
una sociedad ordenada),

Nota (190/191) Sabemos ya, desde la Theologie der (Antieke) Grieken, de W.
Jaeger, (Teologia de los (antiguos) griegos), que, salvo las filosofias escépticas, todas
las formas de pensamiento griegas terminaban en una 'teo.logia’, una doctrina relativa a
la deidad (piénsese en la idea de deificacion: FLC 22 (Solovjef); 177 (Glaukosmythe).

Pero hay mucho mas: la religion estaba al frente, al principio, como inspiracién del
griego arcaico e incluso posterior.

Asi, es muy posible que la idea de la division del trabajo, tal como la propugnaba
Platdn, tenga un origen muy religioso.

(i) -- Hermann Usener (1834/1905; clasicista aleman (= especialista de la cultura
grecolatina) y erudito religioso -- conocido por sus Religonsgeschichtliche
Untersuchungen, (Investigaciones sobre la historia de la religién), 3 Tle, 1889/ 1899,--
Gotternamen, 1896,-- Kleine Schriften, 1912/1914 -- nos ha dejado un concepto muy
curioso y universalmente aplicable, 'Funktionsgott'.

Es 'deidad de funcion' cualquier deidad cuyo dominio de accion estd muy limitado
precisamente a una ‘funcion’ bien definida.
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Asi, por ejemplo, en FLC 150 vimos como la diosa Até tiene como "dominio de
trabajo" estrictamente propio, dentro del cual ella, como causante, es activa, el "ate", el
juicio divino.

FLC 148 vimos, muy casualmente, como la diosa Némesis tiene como dominio
causal todo lo que es justicia distributiva.

FLC 177 nos mostrd que Kronos fue durante un tiempo 'gobernante del universo'y
que, por tanto, tenia como dominio de funcion todos los 'seres’' pasados, presentes y
futuros (para hablar tanto con las Musas como con Parménides de Elea (-540/... ; el
primer ont6logo)).

El FLC 178 nos mostro el grupo de deidades y espiritus relacionados con el agua:
ellos 'controlan’ (tienen como campo de funcién) todo lo que tiene que ver con el agua
(del mar).

Asi, la diosa Nike, Victoria, la victoria, es la gobernante del "dominio" de las
victorias.

En la India, por ejemplo, Vayu (Vajoe) es el dios cuya esfera de funcion es el viento.

(ii).-- Georges Dumézil (1898/1986)

Elaboro la idea de Usener de "deidad de funcion": se le conoce, como P. Grimal,
Georges Dumézil vient de mourir, (Georges Dumézil ha muerto), en: Le Figaro
Magazine 18.10. 1986, 178/180, lo repitié una vez méas, como el hombre de "la tri-
fonctionnalité des sociétés indo-européennes”, (la trifuncionalidad de la sociedad
indoeuropea). En toda una serie de trabajos, concebidos con un espiritu estructuralista,
Dumézil intenté demostrar que las culturas indoeuropeas se distinguen por una triada
(triplicidad):

i.-- el principe-sacerdote, junto con los "eruditos” (en Roma el "dominio" del dios
Jupiter),

Ii.-- los soldados (en Roma el dominio de Marte),

iii.-- los productores (agricultores, etc.; en Roma el dmbito funcional del dios
Quirino).

Las funciones de liderazgo, la funcion de resiliencia y las funciones de la fundacion
de la prosperidad eran la esfera de actividad de las "deidades de funcion”, -- que Usener
ya habia expuesto, de forma menos estructural, sin embargo.

Conclusion.-- Visto historicamente de la religion, no puede ser de otra manera que
un Platon, que, especialmente en su ultimo periodo de vida, mostr6 un creciente respeto
por las religiones populares, estaba en algun lugar de la reconstruccion mental de la
sociedad (polis griega) guiado por este dominante religioso.

Escuchemos ahora, con esto dltimo en la mente, lo que él defiende como "ley
natural™ (por asi decirlo, moderna).
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La polis como sociedad de "'funciones’ especializadas (191/192)
"Ponemos en el pensamiento los fundamentos de una polis. Seran, al parecer,
nuestras necesidades". Asi habla Platon.

F. Fluckiger resume asi.-- Una polis surge porque cada individuo depende de la
ayuda de los demaés. Lo cual es lo contrario del sofista e incluso del hombre "autarquico”
(autosatisfecho) estoico y epicureo.

Modelos de aplicacion.

(1).-- La necesidad béasica por excelencia, segin Platon, es la de nutricion (FLC
118;124). Las dos siguientes necesidades bésicas son las de 'vivienda y vestido.-- Estas
y otras necesidades analogas me hacen, como ser humano separado (un individuo), con
sus limitaciones, depender del agricultor, -- del albanil, del tejedor, del zapatero.

(Incluso si trato de vivir como "marginal” (viviendo en el borde de una polis), las
necesidades basicas mencionadas anteriormente me obligan a buscar el terreno donde
tanto yo como el agricultor, -- el albafiil, el tejedor, el zapatero vivimos, -- el espacio
vital de la polis. Las necesidades de materiales basicos, todas de caracter econémico,
delatan mi necesidad de un espacio vital comdn.

Platén resume: "De este modo, uno presta servicio a otro, -- uno respecto a esta
necesidad, otro respecto a otra necesidad.-- Ahora bien, en vista de que hay muchas
necesidades, muchos se juntan en la misma morada y se instalan en ella.-- Asi surge un
espacio vital comun, que Ilamamos 'polis'(ciudad-estado)". (Pol. 36ge).

Nota.-- Sustitdyanse los nombres de ‘agricultor’: ‘albafiil’, 'tejedor’, 'zapatero' por
‘funciones' y se tendra la sociedad 'politica’-tedrica, descripcion en lenguaje religioso-
historico.

2.-- La division de los dos sexos. (192/194)
Sabemos que Platon, por ejemplo en su tratamiento del mito del andrégino, también
se preocupd por la dualidad de los sexos.

Un aspecto que destacamos aqui, un poco en consonancia con Fluckiger. Segun este
historiador del derecho, Platdn se unid a la literatura heroica sobre las amazonas al tratar
las funciones sociales propias de la naturaleza femenina.

a.-- La literatura heroica sobre Pentesilea y las Amazonas. (192/193)

La "literatura heroica" se divide en partes, es decir, el pasaje heroico (algo parecido
a un cuento de hadas), que se desarrolla tanto en el canto heroico (breve) como en la
epopeya heroica.
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El término griego antiguo "heros", heros, héroe, significaba:

1. Sefior, lider, aristocrata (noble),-- a saber, cuando se habla de los lideres del
ejército griego, durante el asedio de Troya (= Ilion, Pérgamo) (+/- -1400/-1100), en la
Iliada y la Odusseia de Homeros (dos epopeyas);-- en segunda instancia, cuando
Homeros se refiere a cualquier soldado,-- en tercera, cuando designa al hombre de honor
que atestigua una cierta "nobleza" (alta ética) 0. g.v. nacimiento (classadel), valor o
disposicion (souladel).

2. Asi, Platon, Leyes 738d, situa a los "héroes” entre las deidades o -como él dice-
"daimones”, pero por encima de los hombres terrenales.

3. Heéros" significa, ademas, cualquier hombre "deificado" (de los que hay muchos
tipos).

Nota: El femenino de 'heros' se lee 'heroiné’, -- 'heroina’ si se quiere.

Nota -- Obsérvese que héroe, resp. heroina pertenece al tipo de literatura heroica,
pero al mismo tiempo representa una pieza de la mitologia (FLC 152).

La razdn es simple: un héroe, una heroina, da testimonio de un "alma" (FLC 116:
especialmente un alma "mortal™ o fuerza vital), que muestra mas fuerza vital que la
persona ordinaria, promedio - un hecho que, a los 0jos paganos, indica deificacion (una
deidad, masculina o femenina, es "divina" precisamente por un grado particularmente
alto de fuerza vital, hasta e incluyendo la inmortalidad). Los 'hechos heroicos', los
‘hechos heroicos' son las expresiones de esto (FLC 05).

Nota.-- Con el término 'heroismo' se puede indicar "todo lo que reverencia a los
héroes/heroinas". La extrema izquierda ("Héroe de la Unidn Soviética™) o la extrema
derecha ("Er war ein grooszer Held", (Era un gran héroe), en la jerga nazi, titulo
honorifico para 'hombre muy meritorio’) siguen honrando hoy la literatura heroica.

Pentesilea (también: Penthesilea) fue, en cierta época, una de las princesas de una
polis puramente femenina. Este imperio estaba situado en los confines del mundo
conocido (Caucaso, Tracia, llanura del Danubio). La clase dirigente era exclusivamente
femenina. Los hombres eran, exclusivamente, tolerados como esclavos. Los hombres
extranjeros se encargaban de la fecundacion. Los hijos varones eran mutilados de por
vida. A las nifias, bien cultivadas, se les privaba, sin embargo, del pecho derecho, para
que no se les dificultara el tiro con arco o el lanzamiento de la lanza. De ahi el nombre
a.mazon, sin pecho. La actividad principal de las Amazonas era la guerra, pero la caza
también les favorecia.
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b.-- La funcion polis de la muijer.

Puesto que Platon, en su ideacion de la naturaleza individual, presta especial
atencion a la aptitud individual para alguna praxis ocupacional (preferiblemente lo méas
especializada posible), es, a sus 0jos, la diferencia de género de la naturaleza (que él,
como hecho biolégico, por supuesto, no puede negar) no tanto una oposicion de
naturalezas (biolégicas), sino mas bien un hecho muy secundario.

Platdn tiene mas bien en cuenta, en su Politeia, el hecho de que tanto las mujeres
como los hombres tienen la misma capacidad natural de trabajo. Consecuencia: ambos
sexos pueden, gracias a la "paideia” (educacion), ser aptos precisamente para la misma
praxis profesional.

Que Platon si ve la diferencia biologica entre las naturalezas se muestra en su
comportamiento: los hombres pueden, por ejemplo, - "por naturaleza"- realizar formas
de trabajo que requieren mayor fuerza fisica. Segin la Politeia 455d, esta grave
diferencia de naturaleza hacia que las mujeres desemperfiaran un papel de segunda clase
en casi todos los campos de la cultura.

El servicio militar -segun Fluckiger- se aplica, en la polis de Platon, tanto a las
mujeres (jovenes) como a los hombres. Fliuckiger, O.c.,133, afiade que Platon, aqui,
tiene en mente un modelo arcaico: las historias heroicas sobre las amazonas, lideradas
por su bella Pentesilea, que acudian en ayuda de los troyanos: eran invencibles hasta que
el lider Aquileo mandé a la muerte a Pentesilea de un tirdn, --de la que él, de forma no
homérica, se enamord, admirando su belleza animica y sobrenatural.

3. - La teoria platonica sobre la naturaleza individual. (194/197)
Resumimos, ahora, metodoldgicamente.

a.-- Los 'fainomena’, -- Hecho visible y tangible: la multiplicidad de las necesidades
humanas y la multiplicidad de sus satisfacciones gracias a una multitud de habilidades,
trabajadas en capacidades ocupacionales.-- He aqui -Diltheyan- el 'Ausdriicke'.

b.-- El "arche’ (el principio).-- El elemento (stoicheion), que Platon prepara, es la
naturaleza individual, que, aunque en parte es igual en todo, también es en parte desigual
(lo que es 'analogia’).

Asi, Platon escribe, Pol. 370, que sigue: "Nadie es, en su naturaleza, perfectamente

igual a otro. Cada uno tiene, una y otra vez, una naturaleza diferente (“diaferdn tén
fusin™), que le hace apto para otras actividades profesionales (“ergou praxei')."
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Conclusion: en una sociedad justa (es decir, conscientemente ordenada), conviene
que "cada persona -en el momento oportuno (*“en kairdi*)- ejerza una praxis profesional,
gue sea acorde con su naturaleza (“kata fusin"), y, por tanto, que no se dedique a otra
cosa". (Pol 370c).

Nota.-- Al concluir, sobre la base del analisis anterior, que existe un orden "justo”
dentro de la sociedad, Platén pasa de la descripcion "estelar” (positiva) a la ética, -- aqui
la ética de la sociedad o "doctrina del derecho".

Si se quiere: del orden de los meros hechos al de lo que es propio, consciente. Esto
implica que "la personita” (el espiritu) en nosotros, nuestra alma mas profunda, esta en
sintonia tanto con los hechos (aspecto positivo) como con las normas (reglas de
conducta: aspecto ético-politico).

Lo singular en cada uno de nosotros.
(i) Por supuesto, se puede interpretar lo Unico, unico, singular, individual, singular
-como se quiera llamar- de mas de una manera.

(ii) a. Hay detalles que singularizan a alguien. A Platén, por ejemplo, le parece
singularizar que uno tenga la cabeza llena de pelo mientras que otro tenga la cabeza
calva. Pero le parece, en definitiva, ridiculo delimitar la idea de "naturaleza individual"
sOlo a tales -en la convivencia, es decir, en la practica de la vida cotidiana- aspectos
triviales.

(ii) b. Pero si la naturaleza de un médico difiere de la de, por ejemplo, un carpintero,
esta cuestion la considera mas atil: un médico, al fin y al cabo, es -si lo es en
profundidad- alguien con alma (entiéndase: personalidad méas profunda) de médico, y
un verdadero carpintero posee algo asi como el alma de un carpintero. (Pol 454c). De
modo que, de nuevo, la ciencia del alma, entendida platonicamente, resulta mucho mas
decisiva que el resto de la ciencia humano-descriptiva.

El "'ledbn menor' dentro de la sociedad. (FLC 136)
El deseo de ser valido, en si mismo, sin desviacion, el noble deseo, se expresa de
manera muy especial en la praxis profesional.

Platon lo expresa de la siguiente manera: "Se produce (i) mas, (ii) mejor y (iii) con

mayor facilidad, si cada individuo -segun sus aptitudes y en un tiempo razonable- puede
responder a una sola praxis profesional”. (Pol 370).--
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Esta es la base de una en conciencia responsable fiereza profesional, tan
caracteristica de muchas personas, que estan “en la vida (plena)."

Caracteristica de dos jovenes intelectuales.
Lo que hemos dicho hasta ahora con Platdn sobre el individuo pertenece mas bien a
lo que ahora se llama "ergologia”. Pero hay, respecto a la individualidad, en Platén mas.

-- E. Montier, A I'école de Platon, (En la escuela de Platon), Paris, 1935, 109
(Phédre/Lysis), nos da, en sus términos, una caracterizacion del alma de dos jovenes,
Faidros, del que toma el nombre uno de los dialogos mas famosos (sobre la "belleza™,
es decir, sobre lo que hace que se admire y se asombre), y su amigo algo mayor, Lusis.-
- Escuchemos a Montier.

(i) -- Descripcion interior de Faidros.

(FLC 120: personaje b.; 156, Dionus; 158) "Vamos a encontrarnos --en el Faidros-
- de nuevo con Sécrates como lider de la discusion, pero, de inmediato, conocemos a
otro discipulo del maestro (Sécrates), el extremadamente cautivador Faidros de
Murrhinos, a quien ya notamos en la morada de Kallias y a quien, mas tarde en la cena,
encontramos con Agathon.

En el didlogo que lleva su nombre, podremos rastrear a Faidros (nota: la
observacion, primer grado de theoria), en toda la espontaneidad juvenil de su alma, de
su temperamento ardiente, de su viva imaginacion. Todo despierta su atencion, todo
provoca, en él, excitacion, todo le arrastra a alguna parte. Hace preguntas, replica,--
exclama con fuerza, se enfada o se enternece. Se deja absorber por la elocuencia, la
belleza le seduce. Una y otra vez surgen nuevos problemas en su mente".

(ii).-- Descripcién del caracter de Lusis.
"Con Lusis, que es un poco mayor, Faidros es amigo.-- Lusis es, sin embargo, menos
ingenuo. Pero es sincero. Por lo tanto, resulta simpatico y atractivo.

Es una de las personalidades mas fuertes -y una de las mas vivas- entre los
estudiantes de Socrates. Es exuberante, hasta el punto de la temeridad. Extremadamente
inteligente, es también extremadamente impresionable. A menudo, injustamente, esta
en llamas, mientras que al mismo tiempo, responde a todas las formas posibles de
razonamiento incorrecto que encuentra. Con gusto muerde algo, sin prestar atencion.
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Esto, solo para darse cuenta de repente de que estaba equivocado,-- sélo para
reanudar, con encantadora honestidad, una vez que ha vuelto al punto de partida (de la
discusion),-- con Lusis haciendo preguntas, planteando objeciones, disputando de tal
manera que esta presionando el punto.

En conclusion, sigue siendo realmente joven de corazén, con toda la exageracion y
todos los razonamientos equivocados, pero también con toda la maravillosa claridad del
candor de los jovenes."

Nota -- El aspecto dramaturgico en las caracterizaciones de Platon.

Se sabe lo que es un drama (FLC 143: la historia mimética, es decir, en la
representacion escénica): es una accion, que forma un cierto conjunto (totalidad),
representada por actores en forma de didlogo. La "dramaturgia” es la actividad del
dramaturgo (y del director) o (especialmente) aquella literatologia (teoria literaria) que
se ocupa del drama.

Pues bien, D. Barbedette, Platon et le Neo-Platonisme d'Alexandrie, (Platon vy el
neoplatonismo de Alejandria), en: J. Bricout, dir., Dict. pratique des connaissances
religieuses, t. 5, Paris, 1927, 619, dice al respecto lo siguiente

(i) Las obras de Platén -dialogos y cartas especialmente- son a la vez bellettrie (FLC
62 : Humanismo; 74), es decir, forma de arte literario, y filosofia.

Consecuencia:
a. La forma(s) es la del didlogo dramatico, tal y como lo practicaban los brillantes
escritores de teatro de la Antigliedad,

b. El contenido lo aporta cada individuo, que participa en el razonamiento de la
conversacion (definiendo, elaborando hipdtesis o criticando).

La "armonia" (integracion) de ambos aspectos significa, de hecho, que cada
individuo representa al mismo tiempo un personaje dramatirgico y un razonamiento
filoséfico. Como en una obra de teatro griega.

(ii) Este hibrido literario tiene, ademas de sus ventajas, tambien inconvenientes. Para
librarse de ellos -segun Barbedette- Platon va abandonando este estilo de escritura.

Asi, en su Politeia, cada individuo hace una larga exposicion y en sus Leyes el estilo
filoséfico dialégico ha llegado a desaparecer por completo.

Nota. - Nos detenemos brevemente en este elemento dramatirgico, en primer lugar
porque es un rasgo principal de las obras de Platon, pero también porque la
singularizacion de los individuos mediante un unico rasgo principal relativo al
temperamento (caracter) y mediante una Unica posicion filoséfica puede resultar muy
pobre. Se queda demasiado con lo tipico (FLC 27).
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B. I1.-- La ideacion como vision de la naturaleza universal.

Hasta ahora nos hemos cefiido invariablemente al término “naturaleza™ (fusis) para
denotar el objeto de la ideacién, propio del hombrecillo en nosotros (nuestra mente).
VVamos a obtener, de nuevo, la confirmacion de ese lenguaje, Politeia x:597v. -- He aqui,
tan exactamente traducido como puede ser, el texto.

(1) -- Finalmente, hay tres modos de ser de 'la cama'.

(i) En primer lugar "la cama", que es la naturaleza misma de la cama y de la que
decimos -creo- que "Dios" es el causante. ¢ Quién sino El podria ser?

(ii) Luego, "la cama", que un carpintero en algun lugar carpinteria.

(iii) Finalmente, "la cama", que algin pintor pone en un lienzo.-- Asi, el pintor, el
ebanista y "Dios" son tres realizadores de estos tres modos de ser de "la cama”.

(2) -- Ahora bien, "Dios" -- ya sea que lo haga por su propia voluntad o que alguna
necesidad lo obligue a hacerlo -- elabor6 sélo esa "cama" que existe en la "naturaleza”
("en tei fusei). Solo ese lecho realmente existente (nota: en el sentido real de esa palabra
"real") lo hizo El ("efimero™), que, por cierto, es nico en su género.

Dos 0 mas de ese tipo de ‘cama’ no fueron traidos por 'Dios' (‘eputeuthesan’), ni seran
traidos (‘fuosin’). La razon de esto es la siguiente. Suponiendo que El hubiera hecho,
aunque solo fuera dos copias de estos lechos individuales, entonces -por encima de estas
dos copias- apareceria de nuevo un lecho unico, en el que estas dos copias encontrarian
su ‘'eidos (nota : idea, idea, ser forma). Pero inmediatamente este lecho Unico seria el
verdadero lecho del ser y no las dos copias del mismo.

Este 'Dios' lo sabia y, puesto que queria ser el causante del verdadero ser cama -y
no un creador de alguna copia-, hizo surgir la Unica naturaleza de 'la cama’ ("mian fusei
auten efusen™).

En consecuencia, le damos como nombre 'fut.ourgos’, originador de la naturaleza.
¢0 algo de esa naturaleza? jCon razén! Porque El causé la naturaleza (‘fusis'’) de, por
ejemplo, este espécimen (nota: de esa naturaleza), como para ese asunto de todas las
demas cosas.-

Y el carpintero: ¢lo llamaremos el artesano de la cama? Y al pintor: ¢lo llamaremos

también artesano y disefiador de esta cama? No, en absoluto. Me parece que el nombre
gue mejor le representa es "el que representa lo que los otros dos han producido™.
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Notas:

(1) Para el pintor, se traduce a veces por "imitador", pero es una mala traduccion,
pues, a los ojos de Platén, la pintura es ciertamente mas que la representacion exacta, la
"imitacién”, de lo que esta presente en la naturaleza que nos rodea, visible y tangible.

(2) Se ve que "eidos" o "idea" (Platon utiliza las dos palabras griegas) no esta en
absoluto alejado de la "coleccion universal": esta cama, aqui y ahora, aquella cama, alli
y pronto,-- son "elementos™ de la coleccion Unica "cama".

(3) EI término 'fusis', natura, naturaleza, Platén, --al parecer siguiendo una larga
tradicion filosofica, --la de los paleomilesianos (Tales de Miletos (-624/-545),--
Anaximandros de Miletos (-610/-547),-- Anaximenes de Miletos (-588/-524)), que
hablan repetidamente de la ‘fusis' 0, también, de la 'génesis’, el proceso de generacion
(FLC 188v.), que hace nacer todo el ser (el pasado, el presente y el futuro)

(4) Que también existen ideas de objetos, disefiados y elaborados por artesanos, se
desprende de, por ejemplo, Kratulos 389a/390a.

(5) El término "futourgos”, causa de la naturaleza, que Platon indica como
representacion del papel, de la funcién (FLC 190v.), que desempefia Dios (tal como
Platén lo concibe fuera de la revelacion biblica), hace pensar en Nathan Séderblom
(1866/1931), Das Werden des Gottesglaubens (Untersuchungen tber die Anfange der
religion), Leipzig, 1926-2, 93/156 (Die Urheber).

Alli este eminente erudito religioso habla de figuras, que so6lo recuerdan
remotamente a nuestro Yahvé o Trinidad biblica, pero que, al mismo tiempo, siguen
mereciendo en alguna parte el nombre biblico de "Dios", por la razén de la "funcion™
extremadamente alta, si, que todo lo trasciende, propia. Esa funcidn no es la creacion
biblica, pero va en alguna parte en esa direccién. Por eso también hemos mantenido el
término 'causante’ (aqui: de la naturaleza) en la traduccion.

(6) En la FLC 31 sefialamos que si bien Platon es el fundador de un ideocentrismo,
no es el fundador de un idealismo teocéntrico. Sélo siglos més tarde, con Albinos de
Smurna -segun el padre De Strycker-, Dios se convierte en el que, en su espiritu, es
portador de las ideas, de los modelos, de la creacion. Sin embargo, no se puede escapar
de ello: Dios' (el Creador, el Urheber) hace surgir aqui la naturaleza, la forma esencial,
de las cosas mismas. ¢No anticipa esto un poco a Albinos de Smurna?
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El método dialéctico.

Es de lo que hablabamos en FLC 49/69. Incluye el método diairético, que hace que
una multitud (coleccidn) sea una sola prestando atencién a uno 0 mas rasgos comunes.
Estos son, entonces, establecidos en una definicién (FLC 50).-- Politeia x: 596a explica
este método.

(i) ¢Quieres que procedamos a partir de aqui, en nuestra investigacion, por nuestro
método ordinario?

(if) a. Tenemos, en efecto, la costumbre de presuponer una forma de ser bien
definida --y precisamente una-- para cada conjunto de objetos distinguibles, en la
medida en que les damos el mismo nombre.

Tomemos, por ejemplo, la coleccion que usted prefiere. Asi, hay una multiplicidad
de camas y mesas distinguibles.

(ii)b. ¢{No tenemos también la costumbre de decir que el originador (‘causante') de
estos dos muebles pone el ojo en la forma de la criatura, el uno quiere carpir las camas,
el otro las mesas,-- cosas que usamos? ¢No ocurre lo mismo con los demas objetos? Al
fin y al cabo es obvio: la forma criatura, -- no la hace ningun artesano, ¢verdad?

Nota -- De nuevo, como en el texto anterior, hay:
(i) la teoria de conjuntos -- quién no piensa, en esto, en la refundacién, sobre una
base matematica -- logistica, de la misma por Georg Cantor (1845/1918: Mengenlehre)

(ii) pero también, de nuevo, la referencia a quien es el causante de la coleccion.

Con razén dice F. Fluckiger, Gesch. d. Naturrechtes, I, 133s. :
(1) Aunque Platon asume la -entre otras cosas politicamente (FLC 188ss.) vista-
fusis (naturaleza), no se detiene en ella.

(2)a Expone, en el individuo, algo que es general.

Si existe, por ejemplo, un conjunto (nota : coleccion) de personas distinguibles, que
son "valientes™ o "justas”, entonces hay evidentemente algo que se extiende mas alla del
individuo ("etwas Ueberindividuelles").

En esto, estas personas distinguibles participan igualmente (nota: esto se llama
"participacion” o "participacion” ("methexis")). Ese idéntico quiere ser indicado con
términos, por ejemplo, "valentia”, "justicia”. Este mas-que-individual indica, en todas
sus instancias, algo que es idéntico.

Pues ser valiente o ser justo significa
I. no solo la virtud de algin hombre,
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ii. sino algo que es determinable (‘verificable’) tanto con este hombre aqui y ahora
como con aquel hombre alli y después.

(2)b La “valentia” y la “rectitud” son algo que estd ahi (nota: en el sentido de
“dado™),-- independientemente del hecho de que haya, por ejemplo, una sola persona
que sea valiente o justa.

Nota -- Fluckiger aflade que hay un segundo razonamiento para la existencia
independiente de las ideas de “valor” y “justicia”: una sola persona puede ser valiente
(o justa) en diferentes grados (“en gran medida”, “pero poca justicia™). Esto se refiere a
la cantidad sobre la calidad. Sin embargo, en nuestra opinion, la cuantificacion de un
rasgo es otra idea nueva en si misma.

Conclusion.

(1) Las cualidades -en cualquier grado- como, por ejemplo, la valentia, la rectitud,
etc. (de nuevo -tipicamente platonico- cualidades del alma), estan visiblemente
presentes en el individuo, que es una copia (‘elemento”) de ella: se reconocen en él como
fendémeno.

(2) Sin embargo, estas cualidades -Fllckiger habla demasiado en términos de
“conceptos” (pero platdnicamente son, ademas de conceptos en nuestra conciencia,
propiedades reales, que se hacen visibles como comportamiento)- indican un tipo de
“realidad” de caracter general, pero extendida o repartida en una pluralidad de
ejemplares.

Fluckiger, como muchos intérpretes de la idea platonica, limita la realidad, propia de
tales propiedades, en su generalidad, a lo meramente ‘conceptual’ (nosotros decimos
‘conceptualista’, ‘realidad’). Lo que Platon interpreta mal es. Platén siempre piensa
primero en las cualidades reales, cotidianas y constatables. S6lo entonces piensa en el
modo en que ellas, una especie de imagen semejante, estan presentes en alguna parte de
nuestra mente. En la medida en que estan presentes en la mente del ser humano que
conoce, son, en efecto, puramente comprensibles, “conceptuales” (aspecto que los
Ilamados conceptualistas enfatizan en exceso).

El método dialéctico de Platon es méas y diferente que las combinaciones de
conceptos. Ella no es en absoluto “teoria”, en el sentido actual. Ella es el contacto con
la realidad: en el hombre valiente, una realidad, una valentia real - no conceptual - esta
en marcha.
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El método dialéctico de Platdén es también diferente de la dialéctica neoplatonica
posterior: algunos neoplatonicos posteriores, diferenciandose en esto de Platon, al que
si se atrevieron a recurrir, consideraron los “fainomena” (el mundo visible y tangible,
material) como “vacio”, como un “mundo falso”. Platon no lo hacia. Testigo de ello es
su compromiso con la educacion, con la vida politica sana. Testigos son sus propios
textos.

Algunos neoplatonicos compartian la alienacion del mundo y del compromiso de una
serie de pensadores cinicos y hablaban de un “cosmos noetos”, mundus intelligibilis, un
mundo de ideas y de contenido de ideas, situado demasiado lejos de esta tierra y de su
vida, de este cosmos y de la vida en él.

Como apunte, en ese tipo de neoplatonismo, claramente, actdan influencias orientales
no griegas.

La ideacion es a la vez, abstraccion. (202/203)

Puesto que la idea es un fendmeno universal, enraizado en una propiedad universal (-
realidad), -ya que el concepto abstracto, universal, es la representacion de ella en nuestra
mente, la ideacion es al mismo tiempo abstraccion.-- Tomemos, como modelo
aplicativo, la idea “caballo” (que el propio Platon cita).

(1) La singularizacion (individualizacién) de la idea en un espécimen de ella es
constatable gracias a las caracteristicas individuales (que, como vimos, constituyen en
conjunto la naturaleza individual (FCV 189;195: détails, alma)). Por ejemplo, aqui y
ahora este caballo es (i) pequefio, (ii) de pelo gris, (iii) vivo y coleando, (iv) comprado
el afio pasado, etc. Esto lo hace distinto de todos los demaés (= dicotomia, complemento)
caballos, que comparten la misma naturaleza general.

(2) Los abstraccionistas -por ejemplo, Aristoteles- dejan caer todos estos rasgos
singulares del conocimiento, mediante lo que llaman “af.airesis”, abstractio,
literalmente: deshacerse (dejar caer, no prestar atencién). Asi, s6lo quedan los rasgos
universales del conocimiento. Estos se registran en un concepto universal abstracto.

Pero la ‘abstraccion’ no es una ideacién.
Un Aristoteles, como abstraccionista, si procede abstractivamente (lo que acabamos
de describir), pero no ideativamente (que es la dialéctica platonica).

(a) Para Platon, (i) ningun caballo singular, (ii) ningin grupo (= coleccion particular)
coincide con todos los caballos reales, incluso con todos los posibles (= concebibles).
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La idea “caballo” no es simplemente el conjunto finito de todos los caballos reales;
es el conjunto infinito de todos los caballos posibles. Nota: esos caballos posibles
preceden a los actualizados (fenomenalmente determinables, “reales”), pues tras el
parangon (modelo) de lo posible (imaginable) se hacen los caballos reales, actualizados.

El “fusis”, la “génesis”.

En holandés moderno: de productieproces van de feitelijke paarden wordt, letterlijk,
bepaald door de idee ‘paard’. Esa idea es tan preexistente y ‘poderosa’ (determinante de
la produccion) que todo caballo real y determinable da testimonio de ella, porque esta
hecho segun ese patron.

A modo de apunte: sélo a partir de aqui se entiende que Platon, al hablar de las ideas,
de las ‘naturalezas’ (‘fuseis’), se refiera a una deidad, a la que denomina ‘fut.ourgos’
hacedora de la naturaleza, (FCV 199: creencia causal).

Que se diga de una vez por todas: Platon es un realista. No habla de conceptos (a no
ser que sean secundarios). Habla de naturalezas, que estan y permanecen situadas en la
naturaleza (el proceso global de produccion (FCV 189)), del modelo segun el cual
operan esas naturalezas, ese proceso natural. Se trata de procesos de naturaleza
determinados por la idea.

Algo asi no le interesa, por ejemplo, al cinico (como pesimista de la naturaleza y la
cultura). Al abstraccionista tampoco le interesa (solo se fija en la eliminacion de los
rasgos individuales).

El conceptualista tampoco estd interesado en esto (mira ciegamente a los
“conceptos”).

Basicamente, a algunos neoplaténicos tampoco les interesa esto (miran lejos del
proceso natural como extrafios al mundo,--en una “esfera trascendental”).

Pero eso le interesaba a Platon.--

(b) A los ojos de Platon, todo caballo singular, todo grupo de caballos singulares (=
coleccion privada) se resume en la unidad de la “idea” unica (por ejemplo, la de
“caballo”). Esta idea Unica, Unica, pero todas las copias posibles de la idea gobiernan el
proceso de la naturaleza (la naturaleza), en la medida en que esta en juego su realizacion:
alli donde se recibe un caballo en el vientre materno, la idea ‘caballo’ (el patron, el
modelo de trabajo) actua activamente como agente estructurador. Asi para todos los
caballos posibles.-- Esa es la teoria platonica de las ideas.
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Nota -- Actualizacion de la idea. (204/205)

E. De Strycker, Beknopte geschiedenis van de antieke filosofie, (Historia concisa de
la filosofia antigua), 95, n. 39, dice: “Los términos ‘eidos’ e ‘idea’ (nota: las palabras,
por las que Platon habla del modelo) denotan una estructura objetiva,--no una
representacion en nuestras mentes. Esta estructura es ‘perfecta’ lo que es: es el tipo ideal
de sus representaciones en el mundo concreto.

Si un artesano quiere hacer un buen trabajo, debe “mirar la idea”; ésta “debe flotar
ante su mente; debe estar presente en su mente”.

Asi, en el siglo XVI, se llegd a utilizar el término “idea” para “una representacion
ideal en la mente” y, mas tarde, para cualquier “concepto”.

Esto, sin embargo, nunca fue asi en la antigliedad”. -- Asi se ve la evolucion del
significado del término “idea”. Pero también su traicidn, -- conceptualista, abstractiva.

Sin embargo, el significado original, bajo otras formas, sigue siendo actual.

Un modelo,--

Muestra de Bibl: S.R., Ce gene qui ‘photocopie’ I’ADN humain, (EI gen que
‘fotocopia’ el ADN humano), en: Journal de Genéve 26.03.1988.

Se acaba de dar a conocer un gen que es el causante de la imagen (‘copia’) del DNZ
(4cido desoxirribonucleico) humano.

a. Los cientificos del tema ya habian descubierto algunos tipos de genes de este tipo
en organismos primitivos, como los virus, las bacterias o las levaduras.

b. Pero es la primera vez que se aisla un tipo de gen de este tipo en una célula humana.

El DNZ es una molécula muy “larga” que reside en todas nuestras células
individuales. Contiene la informacion (nota: siéntase libre de traducir por “ideas
(parciales)™), que permite a cada célula (i) vivir y (ii) realizar sus funciones (= papeles).

Ahora bien, cada vez que se produce una divisién celular en nuestro cuerpo, esta
molécula DNZ se ve obligada a producir una copia de si misma -una “fotocopia” si se
quiere- para que cada una de las células que surjan de la division celular disponga de
toda la informacion necesaria (nota: ideas (parciales)).

La produccion de esa imagen (“fotocopia”) de la molécula DNZ es una operacion
delicada. En efecto, si se introduce una informacion errénea, provocara el mal
funcionamiento o la muerte de la célula. (...).

Hasta aqui este comunicado del grupo de trabajo cientifico de la Universidad de
Stanford, que hizo el descubrimiento.
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Nota: En efecto, se trata de fusis, génesis, en la investigacion de la Universidad de
Stanford, -- a saber, las divisiones celulares. Y alli un patrén, un parangon (una “causa
ejemplar” dijeron después de Platon), esta en el trabajo.

Decimos “en funcionamiento”. La informacion esta activa: determina (elabora) como
seran las células, como viviran o moriran (en caso de fracaso), cémo funcionaran.-- Pues
bien, eso mismo es una idea platonica.

El “funcionamiento” de las ideas éticas. (205/207)

(1) Supuestamente, alguien toma la decision de “actuar con valentia”. Esta cualidad
ética es mas que un mero proceso extrahumano de la naturaleza.-- En cuanto decido
actuar con valentia, activo las energias que estan activas en la idea “valor de la vida”.
Mas que eso: entonces tengo un modelo preexistente (paragon),-- vinculado o no a
modelos concretos-individuales (‘copias’), que puedo ver a mi alrededor, por ejemplo.
Pues también estos modelos no son mas que copias, ‘eidola’, imagenes, o también
‘mimémata’, imitationes, representaciones, de la idea Unica ‘valentia’, que es la misma
en todas las copias, -- aunque haya numerosos détails (FCV 202) que hacen que cada
modelo individual se distinga de todos los demas modelos de valentia.

(2) Karneades de Kurene (= Cirene; -214/-129; pertenecid a lo que se llama “la tercera
Academia:-- una forma escéptica de platonismo) nos ha dejado, segun el De fato (sobre
el destino) de Ciceron, un -- en este contexto Util -- modelo de pensamiento.

Ya hemos tocado las concepciones platénicas de la libertad: FCV 109 (libertades
autarquicas); 117 (grado de libertad; 125 (sexo libre); 131 (libertad liberal); 183
(voluntad de catarsis)).

Pues bien, escuchamos a los escépticos Karneades sobre el tema.

(1).-- Los estoicos afirman: “Si todos los fendmenos (acontecimientos) se producen
por el proceso de produccion, que se llama (destino), entonces nada (ningun fenomeno,
ningln acontecimiento) esta en poder del libre albedrio.”

(2).-- Karneades se opone a esto: “Es cierto que todo acontecimiento tiene una causa.
Pero no se ha demostrado en ninguna parte que una causa no sea -- eventualmente --
activa independientemente de otra,-- asi, por ejemplo, nuestra voluntad.

Pues bien, es un hecho observable que nuestro libre albedrio causa algunos
fendmenos, acontecimientos, sin causa externa, previa (“fatal”). -
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Asi, el proceso de generacién, la “naturaleza”, que los estoicos presuponen y llaman
(destino), no genera todos los fendmenos (acontecimientos).”

Muestra de la biblia: M. Conche, Carnéade de Cyréne (-214 /-129), en: D. Huisman,
dir. Dict, des philosophes, Paris, 1984, 478/480.

El modo en que Karneades, pseudoplatonista, concibi6 y elaboro la generacion de sus
resultados, independientemente del proceso natural, Destino incluido, se muestra en una
comparecencia suya en Roma en -156.

M. Conche lo describe de la siguiente manera.

(1). Su elocuencia puede juzgarse por dos de sus discursos, que pronuncié durante su
estancia en Roma como enviado de Atenas. Fueron de tal naturaleza que Caton
persuadid al Senado romano para que accediera a la peticion de los atenienses, de modo
que “sus peligrosos enviados, entre los que se encontraba Carneades, no permanecieran
mas en Roma”.

(2).a. El primer dia, Karneades habia expuesto de manera espléndida todo lo que uno,
siguiendo la estela de Platén, Aristételes,-- Zenon (de Kition;-336/ -264; fundador del
pensamiento estoico), Crusippos (el Kiliciano; -280/-207; segundo fundador de la
Estoa), podia aportar en favor de la justicia (= vida consciente).

(2).b. El segundo dia, de manera no menos espléndida, habia dejado sentado todo lo
que el dia anterior habia afirmado: habia demostrado que la “justicia” es sélo una
“palabra”, ya que cada individuo -especialmente cada romano- solo desea lo que le es
atil.

Notas:

(i) Este método escéptico -llamado “dialéctica” (FCV 185: “una pandilla de perros
jovenes”)- es en realidad una eristica o técnica dirigida al reduccionismo por el
reduccionismo. Se desarrolla a favor y en contra de modo que se provoca una suspension
del juicio (‘ep.oche’), es decir, no poder emitir ningun juicio. Tal cosa -una técnica de
razonamiento fundamentalmente nihilista- no era conocida adn por su publico romano
de la época.

(i) La libertad no reside sélo en el hecho de que Karneades tomara libremente, sin
causa, la decision de celebrar esas conferencias. La libertad reside mas bien en la
manipulacion ludica de los argumentos a favor y en contra. Asi se “juega” con el
razonamiento, abstrayéndose de la vida real, que no puede avanzar con algo asi.
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Ya vimos en FCV 88 cdémo el P. Nietzsche, entre otros, define el nihilismo como el
“aventamiento de las ideas superiores” (que se diferencian completamente de los
‘conceptos’ humanos (Conceptualista), de las ‘nociones abstractas’ (Abstraccionista).

Pues bien, en Karneades tenemos a un platonista (incluso fue lider de la Academia
fundada por Platon), que primero defiende brillantemente la idea de “justicia” (sabemos
lo querida que era esta idea para Platon), ... para luego, cinicamente, arrasar con ella, --
al afirmar que, de hecho, el comportamiento de las personas es como si esa idea superior
ni siquiera existiera.

De la “idea superior” los baja a una “mera palabra”. jSi eso no es, para su publico
romano, allanar el camino a un tipo de nihilismo escéptico!

Pues bien, tal cosa tiene lugar en la libertad: nada, ciertamente no un Destino
(concebido estoicamente) (en el que ni siquiera cree seriamente), ni siquiera la
Naturaleza (el proceso de produccion de todo ser, -- pasado, presente, futuro)
particularmente enfatizada por los antiguos griegos, la Naturaleza, en la que no creia
seriamente como impulsora de los actos libres.

Hay una idea platonica que puede explicar tal cosa, a saber, “para.frosuné” (FCV 175:
mas alld del pensamiento): Karneades o bien reprime (inconscientemente) o bien
suprime (conscientemente), siendo esto Ultimo lo méas probable, dada su alta formacion
filoséfico-retdrica.

La luz de la idea superior “justicia” (es decir, vida consciente).

Esto implica que las ideas éticas, ciertamente las mas elevadas, proporcionan en si
mismas, en la naturaleza misma de su ser, la libertad humana.-- Aqui radica la profunda
diferencia con, por ejemplo, el ser recibido, en el vientre de, por ejemplo, un caballo
(FCV 203),-- que es un mero proceso de la naturaleza, sin intervencion de la libertad.

La idea “justicia”, sin embargo, afecta al proceso vital, pero de forma diferente a la
idea “caballo”. Hemos tratado de hacer esta distincion, para situarla en la idea misma,
sobre la base tanto de la doctrina de la libertad de Karneades como, sobre todo, de su
aplicacion de esa doctrina a la libertad,-- en forma nihilista.

El nihilista nos muestra, con agudeza, como una idea ética, en si misma, lleva su
contrario, la idea no ética, lo mas cerca posible de la libertad.
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Conclusion general.
Xenokrates de Chalkédon, lider de la Academia (de -338 a -314), intentd una vez dar
una breve definicion de la idea.

O.Willmann, Geschichte des Idealismus, (Historia del Idealismo), I, 433, las da:
“Aitia paradeigmatike, causa ejemplar (= ejemplar) (= presupuesto),- ton kata fusin aei
sun.estoton, de todo lo que,- segun su naturaleza (‘fusis’), existe invariablemente junto”.

En otras palabras: (i) se procede de lo que segun su naturaleza (= forma de ser, forma
de vida) existe invariablemente junto (asi, por ejemplo, todo lo que es oro);

(i) ese sistema-unidad (ese “juntos.existe”) tiene una explicacion, aitia, causa, causa;

(iii) pero esa causa no se refiere a la existencia de todo lo que esta junto segun su
naturaleza; se refiere al modelo, al parangon, segun el cual es lo que es.

En términos mas sencillos: una serie de ejemplares de algo (por ejemplo, todo lo que
es oro) -los “elementos” de la “coleccion” (oro)- pertenecen juntos, aunque repartidos
por toda la corteza terrestre, porque presentan una propiedad comdn (a saber, ser oro).
La “causa” (elemento que hay que poner en primer lugar) de esto es el modelo (“oro”).
Ese modelo, activo en la generacion de lo que existe segun ese modelo (‘kata fusin’,
secundum naturam, segln su naturaleza es la idea (aqui, en este caso: ‘oro’). La
generacion (del “oro”, por ejemplo) puede continuar interminablemente, en el proceso
de la naturaleza (coleccién infinita).

La idea, después de todo, incluye no solo todas las copias reales (todo lo que es oro
real), sino todas las copias posibles.-- Dijimos: ‘unidad de sistema’. En efecto, aparte de
la unidad de coleccién (todos los ejemplares exhiben, cada uno por separado, la Gnica
propiedad, aqui: “oro” (estructura distributiva)), existe la unidad del sistema, a saber, el
hecho de que el proceso de generacion es el mismo para todos los ejemplares, que, por
tanto, tienen un origen comun. Este origen lo tienen colectivamente (estructura
colectiva).

La ideacion... Tenemos, ahora, el pequefio hombre que hay en todos nosotros, detras
de nosotros.

(i) FCV 177/188 nos dio la vision de la verdadera (entiéndase: inmaterial (espiritual)
0 éticamente elevada) naturaleza;

(if) FCV 188/197 nos dio la vision de la naturaleza individual; FCV 198/208 nos dio
la vision de la naturaleza universal.

Pero como subraya con fuerza F. FLuckiger, Geschichte der Naturrechtes, (Historia

del Derecho Natural,), I, 136, Platon hace evolucionar la idea ‘naturaleza’, a través de
su estilo de pensamiento, de ‘empirica’ (sensorial) a ‘metafisica’ (ideativa).
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C.-- La ideacién como método. (209/217)

El pequefio hombre que hay en nosotros es, en cierto sentido, un hecho natural, una
capacidad, una disposicién.-- Pero, como todo en la naturaleza, el espiritu que hay en
nosotros es, al menos en su elaboracién, susceptible de formacion y especialmente de
método.-- Antes de exponer, sin embargo, este aspecto, una palabra sobre el noble yugo.

O. Willmann, Gesch. d. Idealismus, I, 439s., apoyandose, entre otras cosas, en la
Politeia (por ejemplo, vi: 490), sefiala un razonamiento de analogia.

(1) Platon, como tantas veces, recurre a una ensefianza arcaica que dice: “lo semejante
se conoce por lo semejante”. En términos de la actual teoria de los modelos, se podria
decir: “El original (lo que no se reconoce, al menos en parte) se conoce por el modelo
(lo que se toma prestado, al menos en parte).”

(2) Platon aplica que.

a. El ojo, en virtud de que, entre todas nuestras facultades, es el que mejor se aproxima
a la forma de ser del sol, es capaz de conocerlo. La deidad fundadora del universo tiene:

(i) la capacidad de ver y (ii) todo lo que es visible a través del ojo, sintonizados entre
Si.

Esto los asemeja a los animales de tiro, dentro de un lapso. Cada uno, al tirar, esta
sintonizado con el otro, “unido”, por un yugo que mantiene a los dos animales juntos.
Del mismo modo, la luz del sol desempefia el papel de un “noble yugo™: sintoniza el ojo
y lo que es visible a través del ojo entre si.

b. Analogamente, la luz que emana del bien (el valor sin méas; FCV 58; 63) armoniza

(i1) a lo que en las cosas constituye la naturaleza (lo verdadero,-- lo individual o lo
universal). Sintonizados como estan, traicionan a su manera un noble yugo, la luz del
“bien”. Se dice, de paso, que esto es el nlcleo de una metafisica de la luz.

Ahora bien, la formacién de la pequefia persona en nosotros -el método que se le debe
ensefiar- no es otra cosa que la agudizacion de esta “intencionalidad” (Brentano,
Husserl) de nuestro espiritu hacia las cosas en su naturaleza.

Modelo aplicativo.
La ideacion de’ todo lo que es oro’.

Muestra de la biblia:

-- V. Goldschmidt, Les dialogues de Platon (Structure et methode dialectique), (Los
didlogos de Platon (Estructura y método dialéctico),), Paris, 1947, 1/12 (Les étapes de
la démarche dialectique), (Los pasos del enfoque dialéctico).

-- Platon, Der siebente Brief, Calw, 1948, 36ss.
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Como bien dice Goldschmidt, el conocimiento de algo (un “ser” o realidad) tiene,
fundamentalmente, tres aspectos preparatorios --en los que, dicho sea de paso, ese
conocimiento ya esta en marcha, por supuesto--, a saber, la designacion (abreviatura de
nombre), la definicion del entendimiento (siempre en una u otra lengua) y el
contemplativo.

Lo que en la Séptima Carta se llama el cuarto aspecto, V. Goldschmidt, o.c., 4, lo
[lama “la ciencia”. Pero la traduccion Calw., 36, dice literalmente, “die vollstandige
geistige Erkenntnis” (el pleno conocimiento espiritual).

Platén, en la misma Séptima Carta, menciona un quinto aspecto. El traductor de
Calw, o.c.,36, lo traduce de la siguiente manera: “das Objekt (Idee), was eben erst sich
- durch die Tiefe der Vernunft - erkennen l&szt und das wahre Urbild des Dinges ist” (el
objeto (idea),-- algo que so6lo -gracias a la profundizacién de la mente- se deja conocer
y que es el verdadero parangon de la cosa).

Clasificamos de otra manera, para que quede mas claro: el noble yugo proporciond

(i) El sujeto, - aqui nombrado como “la ciencia” o “el conocimiento espiritual pleno”.

(ii). El objeto, - aqui nombrado dos veces,

(1) ‘el espécimen que mira’.

(2) ‘el objeto’ (en el sentido mas estricto), es decir, la idea o “el verdadero parangon”
(es decir, del espécimen gque contempla), -

(iii) El uso del lenguaje - expresado aqui como;

(1) “la designacion” (mas corto: el nombre) y (2) “la definicion del concepto”.

En ellas el alma, el sujeto en el “noble yugo”: registra en formas linguisticas lo que
piensa y capta.

Modelos aplicativos.
Ahora que tenemos un esquema a nuestra disposicion, en el que la personita que hay
en nosotros se vuelve de repente mucho mas clara, vemos algunas aplicaciones.

La ideacion del circulo y del oro.
Tomamos dos tipos de ideacion, una matematica, la otra no matematica, porque, en
términos de definicion, las ideaciones matematicas tienen una cierta ventaja.

A.-- El alma.

V. Goldschmidt, con razon, subraya que lo que Platén llama ‘epistéme’, scientia,
ciencia,-- ‘nous’, intellectus, perspicacia mental,-- ‘doxa alethés’, opinio vera, opinion
verdadera,-- los tres deben situarse en el alma,-- expresado modernamente, en el sujeto.
Cfr. o.c., 4.

B.1.-La copia contemplativa. (210/212) “To eikos horomenon” (literalmente: la
imagen visible) es lo que uno, al “contemplar la ensefianza”, muestra.
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(1).-- El propio Platén, Carta Séptima, Calw, 36s, nos da el ejemplo de “todo lo que
es redondo, circular”.

Escribe: “La ‘forma circular’ es, por ejemplo, un hecho singular, significado por la
palabra, que lleva el nombre que acabamos de mencionar”. El ejemplo vivo es la
“imagen” realizada en un cuerpo geométrico (de la idea “forma circular”).

a. Entra en el ambito de nuestros sentidos externos. Esa “imagen” (“representacion’)
es obra, por ejemplo, del dibujante o del tornero (génesis,-- “fusis” o “génesis”, palabras
que en griego arcaico significan “causacion” o “produccion” (FCV 189; 203),-- aqui por
el dibujante o el tornero). Pero -- afiade Platén -- se puede, por ejemplo, aniquilar o
destruir esa obra (perecer,-- ‘fthora’, destruccion, caida).

A partir de los paleomilesianos se subraya que la sistematica ‘surgir / perecer’ (arriba
y abajo) es una caracteristica llamativa de lo que ocurre en la naturaleza (FCV S9:
tragedia). Esta caracteristica -la impermanencia- la subraya Platén en casi todas las
instancias terrenales de una idea (que es en si misma imperecedera).

b. Una segunda caracteristica del espécimen es su imperfeccion, su falta.-- Platon lo
subraya en el circulo dibujado. Un circulo dibujado en el suelo muestra en casi todos los
puntos -de un modo u otro- un trozo de linea recta, -lo que no esta permitido segun la
definicién geométrica (sobre la que mas adelante). Y lo que era suficiente para un sofista
como Protagoras de Abdera (-480/-410; su Materialismo le llevo a concluir que solo hay
circulos imperfectos,-- sin ninguna idea expresable en una definicion) para cuestionar
los fundamentos de una geometria tedrica. “Nunca veo, con mis sentidos, la definicion
0, ciertamente menos, la idea. Solo veo circulos materiales”.

Asi se podria describir la geometria de Protagoras. Protagoras se quedd estancado en
los ejemplares contemplativos.

(2).-- Afadimos, aqui, el modelo aplicativo “todo lo que es oro”. Por comparacion.--
“Ho chrusos” es ‘oro’. Se puede mostrar un ‘stater’ de oro, una moneda; se puede
mostrar un ‘chrusoma’, un objeto de oro, un ornamento. O un trozo de oro sin trabajar.
Son muestras pictoricas de la idea ‘oro’.

a. También éste fue creado una vez (ciertamente los objetos trabajados) vy, tal vez, un
dia decaera.

b. Son, una y otra vez, especimenes, que -practicamente seguro- nunca representan
el oro en su pureza.
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Cada atomo de oro puede combinarse con algun atomo de otro elemento quimico.
Huellas invisibles se adhieren a una joya llamada “de oro”. Las personas dotadas de
mancia (los llamados sensitivos o “clarividentes”) “sienten” o “ven” en y alrededor de
esa joya llamada puramente de oro, a las personas y acciones que alguna vez tuvieron
que ver con ella (los buscadores de mineral, los fabricantes, los vendedores).

Conclusion: al igual que la representacion material del circulo ideal nunca es un
circulo geométrico perfecto, lo mismo ocurre con “lo que el oro es”: siempre estd
“mezclado” con el resto. Y, por tanto, nunca es la realizacion de la idea pura ‘oro’. La
imperfeccion es la segunda caracteristica.

B.11.-- La idea (el parangon). (212/216)

Los ejemplares -- circulos, muestras de oro -- estan dispersos en la naturaleza que nos
rodea. Sin embargo, esta dispersion no impide que incluso el nifio mas sencillo, cuando
ha desarrollado, segin Piaget, un sentido suficiente de “coleccion” resp. “sistema”,
piense estos especimenes juntos. Este pensamiento conjunto es la primera manifestacion
(‘fainomenon’, fendmeno) de la ideacion en sentido estricto.

El nifio, en cuestion, procede entonces, inconscientemente, platonico:

(i) a expresarlo en lenguaje platonico: “mira la forma del ser, idea o eidos, en vy, al
mismo tiempo, por encima de los ejemplares” (“apoblepei pros kuklon, pros chruson’:
mira el circulo (sin mas), el oro (sin mas)), -- y descubre:

(a) la similitud (propiedades comunes; coleccién) y

(b) la conexién (propiedades comunes, pero comprension colectiva; sistema)
entre todos los ejemplares reales (y, con el tiempo, todos los posibles). Una psicologia
piagetiana de la “razdn” en desarrollo (razon estructural,-- bueno, es decir) tiene como
condicion absoluta de posibilidad “el contemplar (mirar) la idea”.

(ii) Para utilizar una segunda expresion platonica: ese mismo nifio toma la idea, el
eidos (término, que los fenomendlogos, género Edm. Husserl, siguen utilizando, aunque
puramente descriptivo) como “modelo estdndar”, como ‘“parangon” (en griego
platénico: “paradeigma”, que aun circula como “paradigma”). Cuando decidimos si algo
es ‘circular’ o ‘de oro’,-- si algo es ‘bueno’ (valioso) o ‘bello’ (que provoca admiracion
y asombro),-- si alguien es ‘valiente’ (FCV 205),-- si algo es un ‘caballo’ (FCV 202:
“‘caballo-esencia’), tomamos, una y otra vez, como estandar la idea correspondiente a
los fendmenos mencionados.
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Nota -- Metafisica de la luz.

Segun M. Muller/A. Halder, Herders kleines philosophisches Worterbuch, Basilea/
Friburgo/ Viena, 1959, 98, la “metafisica de la luz” es aquella doctrina segun la cual “la
luz” es la premisa tanto de la realidad (“el ser’”) como del conocimiento, la perspicacia,
de esa misma realidad.- En la medida en que esta metafisica de la luz habla de la luz de
nuestro espiritu, “el pequefio hombre en nosotros”, se habla de “la doctrina de la
iluminacion” (Illuminati).

A partir de Platon, se desarroll6 una u otra metafisica de la luz en muchas formas,
incluida la de San Agustin de Tagaste (354/430; el mayor padre de la Iglesia de
Occidente).

Pues bien, esta muy claro que la doctrina de las ideas es la esencia de la misma:

(i) si no existiera la idea, -en el circulo, dibujado alli en el suelo;- en ese trozo de oro,
en el brazo de la bella dama,- en todas las cosas que hay en nosotros y a nuestro
alrededor, entonces tanto ese circulo de alli como ese brazalete de oro y todas las cosas
materiales o terrenales-psiquicas serian sin luz, opacas, inaccesibles a nuestra mente
(‘ananke’ (FCV 35), ‘absurdas’.

(i1) Si en nuestra mente, el pequefio hombre que hay en nosotros, no hubiera una
sintonia (FCV 209: yugo noble), dirigida a esa luz en las realidades, entonces si, -
entonces el nifio en desarrollo de un Piaget no tendria perspicacia. Es porque nuestras
mentes son luz(fin) en algun lugar ellas mismas que podemos (premisa, condicion de
posibilidad (FCV 54: método hipotético)) discernir la luz(fin) en las cosas en y alrededor
de nosotros.

Lo que Platon (y con él todos los platonicos) llama ‘anake’, el absurdo en y alrededor
de nosotros, es ‘oscuridad’, laberinto, laberinto (Umberto Eco).

Lo que se llama “nuestra alma” en el lenguaje platonico ya no encuentra su camino.
El “alma del nifio en desarrollo” (una expresion comun) se pierde en ella.

Nota. - FCV 177/188 (la “verdadera” naturaleza),-- FCV 188/208 (la naturaleza
individual y la universal) nos ensefiaron, con alta precision, qué es exactamente la idea,
en el sentido platonico estricto (no en el sentido nominalista (predominante desde el
siglo XVI)).-.

Aqui se trata de su lugar propio en el método de ideacion.
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Nota.-- Trascendencia e inmanencia de la idea.

Se ha acusado, erréneamente, a Platon de haber concebido las ideas no sélo como
“inmanentes” (presentes en sus copias), sino especialmente como “trascendentes”
(llegando por encima de las copias, trascendiendo las copias).

O. Willmann, Gesch.d.ld., I, 441, dice al respecto: los fenémenos, es decir, los
ejemplares de la idea Unica, son, en primer lugar, datos sensoriales, situados en el
inmenso proceso natural, por el que los antiguos griegos, desde Homeros (1X a.C.) en
adelante, desde los paleomilesianos (FCV 189), vivieron una admiracion tal.

Sin embargo, aunque imperfectos (“imperfectos”, “mezclados”), estos mismos
fendmenos, en su “fenomenalidad”, es decir, en su accesibilidad sensorial, nos muestran
su idea. Ciertamente en la forma extremadamente pobre-limitada de precisamente un
espécimen (un elemento singular de la coleccién total),-- en la forma estrecha de
precisamente una muestra (inductiva),-- pero esta muestra entonces, platonicamente
indicada como un espécimen de la idea, en ella y por encima de ella. La idea, al finy al
cabo, se elabora a si misma en todos sus ejemplares.

Consecuencia: segun Willmann: todo ejemplar, por pobre y oscuro que sea, posee
una veracidad inherente. Pero, como indicé de pasada FCV 188, “verdadero” significa
aqui, en lenguaje platonico

(2) lo que corresponde a nuestro pensamiento en la realidad

(2) lo que es inmaterial, es mas, éticamente superior. Esto es, de paso subraya el
concepto anagogico (dirigido hacia arriba) de la verdad, peculiar de todo auténtico
platonismo.

Consecuencia: los fendmenos tienen un alcance informativo real. Tienen, en otras
palabras, algo serio que decir a nuestra mente pensante (son portadores -para hablar
topicamente- de un mensaje (teoria de la informacion y la comunicacion)).

Willmann subraya el hecho de que -a medida que, mas o menos en el espiritu de van
Savigny (FCV 06: un maximo de detalles), nuestro pensamiento profundiza en los
fendmenos- éstos ganan en valor informativo.

Conclusion: pensar, como por ejemplo un Nietzsche, que la doctrina de las ideas
implica la “fuga del mundo” y la tan odiada “doctrina de los dos mundos” (J. Sperna
Weiland, Oriéntatie (Nieuwe wegen in de theologie), (Orientacion (Nuevos caminos en
la teologia)), Baarn, 1971-5, 23 (“El cristianismo ‘platonismo para el pueblo’, segun
Nietzsche™), es un error radical, -- por no decir una tergiversacion voluntaria (y por tanto
culpable e intelectualmente deshonesta) de la doctrina de las ideas.
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Nota.-- La idea como “estructura colectiva”. (215/216).

John Locke (1632/1704; ilustrado anglosajon de la corriente empirista), el hombre
[lamado a veces “el fundador de la lustracion (¢ llustracién: ‘Aufklarung’)”, como
Nominalista (Conceptualista), se sintio inclinado a cuestionar el conocimiento de la
forma del ser.

O. Willmann, Abriss der Philosophie (Philosophische Propadeutik), Viena, 1859-5,
cuenta, brevemente, que Locke, para deleitarse con el conocimiento de los seres,
comento que “el orfebre sabe mejor lo que es el oro que el filésofo”.

Vale la pena analizar la respuesta de O.Willmann. (O.c., 366).

(1) Fieles al método de Platon, debemos, en primer lugar, constatar que Locke tiene
razén: el orfebre, mucho més que el filésofo, profundiza en lo esencial ven el fendbmeno
del “oro”. Cuantos mas detalles conozca sobre él, mejor sera su comprension. Eso, eso
es puro método platonico.

(2) Pero Willmann sefiala una segunda falacia del “Padre de la llustracion
(anglosajona)”.

(i) Goldsmith, en conversacion con el filésofo (de aliento realista, al menos), puede
enumerar una serie de propiedades, sélidamente, probadas durante afios.

(ii) Pero, cuando el filésofo habla de la esencia, platonica: la idea “todo lo que es
oro”, quiere decir “lo que hace (= premisa) que las muchas propiedades enumeradas por
Goldsmith constituyan una sola idea (ser, esencia).

En otras palabras: se refiere a la estructura colectiva o de sistema, presente en la idea
“itodo lo que es oro! Asi, el orfebre (o posiblemente el quimico) dira que el oro, ‘aurum’
(lat.), es un metal con una ‘masa’ bien definida (que le da ‘peso’ dentro de la atmosfera
terrestre),--con, en quimica nuclear, dieciocho is6topos conocidos;--un metal que es
practicamente ‘inmutable’ (estable a las fuerzas de la naturaleza.) a las influencias de la
naturaleza), pero, a pesar de ello, muy ‘maleable’ (deformable) y con un punto de fusion
a 1.063° C. (estandar termométrico internacional),--asi como con una solubilidad, por
ejemplo, en mercurio; si, hierve a 2.600° C.. Como namero atomico tiene, en la Tabla
de Mendelejef, 79. Y asi sucesivamente “con el (subrayado por von Savigny, para la
Hermenéutica cultural-histérica) maximo de detalles”.

(A) Para el Nominalista-Conceptualista Locke, estos “detalles” son una multiplicidad
suelta y unida

(B). Para Willmann, el platonista, no son un conjunto de propiedades individuales,
sino un sistema de propiedades relacionadas (o.c., 365).
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En otras palabras, todos estos, -- y muchos otros, ‘détails’ forman una coherencia: en
la naturaleza, si se trata realmente de una muestra de ‘oro’, invariablemente (y en virtud
de una ‘estructura’ quimica (otro nombre para la idea)) jse dan juntos! Locke, con su
ironizacion de la idea, no puede justificar esto. Willmann tiene razon al insistir en esto.
Platén era un teorico de sistemas avant la lettre.

Conclusion.-- La idea ‘oro’ no es mas que la presuposicién del hecho mil veces
repetible de que las caracteristicas esenciales del oro se perciben siempre juntas. Ese
hecho “cierto” (“positivo”) requiere una explicacion. Ver las propiedades como hechos
reunidos por el azar, como insinta Locke (si lo seguiria haciendo tan facilmente después
de nuestra actual teoria de sistemas es una cuestion), es “explicar” la coherencia
sistémica por el azar (todo el mundo sabe que explicar una serie de hechos repetibles
por el “azar” es la peor de las explicaciones posibles).

Lo que es cierto, en las observaciones de Locke, es el hecho de que “la esencia” del
oro no es sensible y -en ese sentido estrecho- “oscura”y, por el momento, sigue siéndolo.

Willmann, ibidem, explica esta “falta de claridad” de la siguiente manera.

(i) El filésofo, al igual que el orfebre, no puede indicar de qué propiedad base
(elemento principal) surgen todas esas propiedades del oro y, entre otras cosas, implican
su unidad (entiéndase: coherencia)

(i) Willmann dice: “En la medida en que (es decir, si no se penetra en ese factor
unificador (FCV 70: anélisis de los factores)), el ser (nota : platonico: la idea) es una
‘X’, una ‘qualitas occulta’ (nota : una propiedad oculta).”

FCV 53/54 (el método lemaético-analitico) nos ensefié un aspecto del modo de pensar
platénico, a saber

(i) la hipdtesis (que es un punto principal),
(ii) pero con incognitas en ella (que es una variante del método hipotético).

Cuando el orfebre o, en su caso, el filésofo se ocupan del oro, parten de “un conjunto
de propiedades sueltas”, como dicen muy bien los nominalistas-conceptualistas.

Pero al mismo tiempo presuponen invariablemente que este conjunto de propiedades

sueltas forma un todo siempre unido. Si no es asi, nunca, nunca llegaran al “oro” como
su unidad. Deben, como minimo, suponer que estan, de hecho, juntos.
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Nota: la p. 217 no existe
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nota p. 218 no existe.
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Nota -- El alcance del método ideativo.
El propio Platon --lo subraya V. Goldschmidt-- nos ha dado el alcance universal del
método ideativo con palabras claras.

La Séptima Carta, Calw, 37, dice: “Lo que se acaba de decir -- a modo de ejemplo -
- de ‘todo lo que es circular’, se aplica, ahora, por supuesto, tanto a la figura y al dibujo
rectilineo como al circular,-- tanto a la concepcion de lo bueno (FCV 58) como a la de
lo bello (FCV 59) y a la de lo justo (FCV 115), -- para todo lo que es groseramente
corporeo (ya sea producido artificialmente o creado en la naturaleza),-- para el fuego y
el agua y todos los elementos similares,-- tanto para cada criatura del mundo animal
total como para cada individualidad del alma humana,-- para todas las causas y trabajos.

113

Hasta ahi, traducidas lo méas claramente posible, las propias palabras de Platon. Dice
Goldschmidt, o.c., 5: “Esta delineacion del dominio de la filosofia da la impresion de
abarcar el estudio de “los omni scibili” (nota : de todo lo que no es sino objeto de
conocimiento).”

C.l.-- El nombre (designacidn). (219/221)

Captamos, ahora, los dos aspectos linguisticos.-- ‘“To onoma’, nomen, el nombre
(designacidn), es el término, dentro de un sistema linguistico, creado por la capacidad
linglistica de un grupo linguistico,-- término, que esta conectado precisamente con un
hecho.

Dos observaciones.

(1).- Platén dice: el nombre se crea de forma convenida (= convencional), si,
arbitraria. Nada impide -dice- que en adelante se llame ‘rectilineo’ a lo que ahora se
llama ‘redondo’, y ‘redondo’ a lo que ahora se llama ‘rectilineo’. La coherencia de la
comprension de estos términos sera precisamente la misma, a pesar de estos cambios e
inversiones de nombre.

(2) - La segunda consideracion de Platon sobre el uso del lenguaje se refiere al
lenguaje primigenio.

Herakleitos de Efeso (= Heraclito de Efeso; -535/-465; el primer “dialéctico™) tenia,
en la época de Platon, un numero de discipulos seguidores.

Entre ellos se encontraba un tal Kratulos, antafio maestro de Platon (se conserva un
dialogo con ese nombre).

Muestra de la biblia: A. Godeckemeyer, Platon, 1922, 63s . Godeckemeyer expone
lo que sigue:

a.-- La teoria heracliteana del lenguaje.

(@) Supone una humanidad primordial (humanidad arcaica). Esta humanidad
primordial fundo6 una lengua primordial (lengua arcaica).

(b) Los heracliteanos partieron de esa lengua primordial para penetrar en el verdadero
“ser” de las cosas.
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Método: “Al etumon”, el significado original (o, segun el caso, el verdadero) de una
palabra. Una vez que se ha descubierto este significado primigenio, se tiene ipso facto
(inmediatamente) una vision de las ideas, que vienen a través de estos significados
primigenios.

b.-- La critica platénica.
(1). Las hipotesis (FCV 54ss. ).
Platén, fiel a su “método hipotético”, pregunta de nuevo a los postulados....

a. Primera hipotesis: toda cosa dada tiene un nombre que le es naturalmente debido.-
- Este nombre naturalmente debido ha sido, en el curso del tiempo (desde la humanidad
primordial), frecuentemente modificado, fielmente conservado hasta el lenguaje actual.

b. Segunda premisa: La humanidad arcaica estaba mas cerca del mundo divino que
nosotros. En consecuencia, poseia un conocimiento mas profundo que nosotros, la
humanidad posterior. Las palabras primordiales, creadas por esa humanidad primordial,
corresponden a la idea, a la verdadera esencia, de las cosas que pretenden.

(2) La critica.-- Platon rechaza la teoria primigenia heracliteana por las siguientes
razones.

a. Platon rechaza la idea de que la humanidad primigenia estuviera formada
Unicamente por “hombres sabios” (es decir, hombres con ideas), de modo que sus ideas
sobre la naturaleza de la realidad, plasmadas en las palabras primigenias, fueran ipso
facto tan correctas que su lenguaje primigenio pudiera convertirse, para todas las
generaciones posteriores, en una fuente de conocimiento factico, del mundo real.

b. La humanidad primigenia, para poder representar las cosas “objetivamente” (=
verazmente) en palabras primigenias, debe, en cualquier caso, poseer primero la idea de
las realidades en su mente. En efecto, como primera humanidad que dio nombres,
nombres primarios, a las cosas, esa humanidad primigenia no podia contar en absoluto
con palabras ya existentes y “sensibles” (entiéndase: idealmente validas).

c. La hipdtesis de que los primeros nombres de las cosas emanaron de ‘Dios’ (FCV
198v.) -en el sentido platonico, no biblico de esa palabra- es falsable segun el siguiente
razonamiento.

Las palabras singulares se refieren a concepciones basicas contradictorias del “ser
verdadero”. Una clase de palabras expresa el cambio incesante (en griego antiguo:
‘kinesis’, motus, ‘movimiento’ (en el sentido amplio de ‘cambio’)); la otra clase expresa
la inalterabilidad duradera (en griego antiguo: ‘estasis’, entre otras).
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Nota: Platdn se refiere aqui a la contradiccion aparentemente insalvable entre:

(i) la “dialéctica” heracliteana, que veia en la propia naturaleza de las cosas naturales
la mutabilidad, es decir, incluso la inversion en lo contrario (piénsese en un mismo
paisaje que aparece frio en invierno y célido en verano), por un lado, v,

(i) por otro, los eléatas, con Parmeénides de Elea (-540/ ... ) y especialmente Zenon
de Elea (-500/ ... ) a la cabeza, que fueron llamados en griego “stasiotai”, literalmente
“defensores de la inmutabilidad”.

Los pensadores arcaicos -llamados habitualmente “presocraticos”- tardaron mucho
tiempo en tender un puente entre las dos posiciones, aparentemente irreconciliables (en
su extremismo eran irreconciliables). Platon, entre otros, contribuy6 realmente a fondo
a este fin.

Conclusion.
a. Aqui, de nuevo, se pone de manifiesto la teologia meliorativa (subrayar el bien) de
Platon (FCV 152: Revolucion en la teologia arcaica).

El parte de la base de que “Dios” no puede dar lugar a comprensiones verdaderamente
contradictorias (contradictorias) dentro del mismo sistema linguistico. Sin embargo,
“Dios” debe tener un sentido del lenguaje y, sobre todo, coherencia de pensamiento.

Ademas: releer FCV 80 v. (analisis de los factores del lenguaje),-- para captar que -
en la interpretacion platonica- todo lenguaje debe ser un sistema real, es decir, un
conjunto sin contradicciones tanto de términos como de enunciados (por ejemplo, de
razonamientos).

b. Conclusion: el método de los heracliteanos (a través de un lenguaje primigenio, en
algn punto “etimologico” analizable en nuestro lenguaje actual, para destruir las ideas
de los fendmenos) es falsable.

Consecuencia: debemos nosotros mismos, sin este rodeo, intentar captar la esencia
de las cosas.

C.11.-- La definicion de los conceptos. (221/227)

Platdn, al parecer, ya poseia una teoria inicial del juicio y del razonamiento.

V. Goldschmidt, o.c., 6, subraya con razon que los elementos basicos de una
definicion --en el sentido de “definicion de conceptos”-- son “to onoma” (el nombre) y
“to rhema”, verbum, el verbo. Se podria hablar ahora de compuestos nominales y
verbales.

Platon subraya que la definicion, en cuanto fenomeno del lenguaje, presenta

precisamente los mismos rasgos consensuados Y arbitrarios que los “nombres”, de los
gue ya se ha hablado.
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Introducimos en FCV 209 y 210 una clasificacion aparentemente ildgica.-- Primero
hablamos de un modelo aplicativo. Luego citamos dos (‘kuklos’/’chrusos’). Pero
afiadimos que habia una diferencia de definicién.-- Ahora vamos a elaborar esto. Al fin
y al cabo, se trata de una comprension basica.

(1).-- La definicion de ‘todo lo que es circular’.

1. Aqui podemos citar a una alta autoridad, Giovanni Battista Vico (1668/1744),
conocido por sus (Principi della) Scienza nuova (1725), una de las obras que ayudaron
a conformar la actual filosofia de la historia.

a. En su Autobiografia, dice que -antes que a todos los demés pensadores- estimaba
a dos figuras, Platon de Atenas (-427/-347), “con su incomparable ‘mente metafisica’,
y Cornelio Técito (+55/+119; el historiador romano), “que representa al hombre real, en
sus libros de historia, donde Platon concibe a ese mismo hombre también en su
naturaleza ‘verdadera’, es decir, ideal”.

Vico admiraba esta sistémica ‘ideal/factualidad’ (ver FCV 61/66, donde examinamos
este problema tanto en términos platonicos como medievales).

Vico pensé que la dualidad ‘Platon/ Técito’, ‘ideal/factualidad’, se podia encontrar,
entre otros, en Francis Bacon de Verulam (1561/1626; Novum organum scientiarum
(1620; punto de partida de las ciencias experimentales; cfr. FCV 90),-- tesis, para la que
si argumentan algunas declaraciones del propio Bacon.

Conclusion: Vico es alguien que actualiza, restablece el platonismo.

b. Para Vico, lo que llama “filologia” (ciencia de la lengua, la literatura y la historia)
es “la ciencia de los actos humanos” (R.Lavollée, La morale dans I histoire, (La moral
en la historia), Paris, 1892,132).

Pues bien, una de las tesis principales de Vico reza: nosotros, como seres humanos,
comprendemos mejor, en sentido estricto, lo que nosotros mismos hemos creado,-- por
ejemplo, las matematicas, que son una construccion humana. “Un acto humano”, para
hablar con Vico.

2. Cuando, ahora, con Platon, buscamos una definicion de “circular”, podemos
recurrir a ““un acto humano”, es decir, a la construccion axiomatica-deductiva (platonica:
“sintética” (FCV 51v.)). Entre otras cosas, de la siguiente definicion: “lo que, visto desde
sus extremos hasta su punto medio, esta en todas partes igualmente alejado” (Zev. Br.,
Calw,36). Tales construcciones légico-matematicas facilitan la definicion. Si el
matematico, a partir de entonces, razona de forma coherente, entonces esa definicion es
aplicable a todas las instancias posibles. Lo cual es la principal caracteristica de una
definicion universal, es decir, buena.
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(2).-- La definicion de “todo lo que es oro”.

a. Todo dato empiricamente conocible obliga a una definicion no constructiva. Como
dice Ch. Lahr, S.J.,Logique, Paris, 1933-27, 498, toda definicion empirica parte a la vez
de al menos un ejemplar (si no, simplemente no se habla de él) y de una definicién por
el momento muy “nominal” (verbal),-- para llegar, poco a poco, gracias a la verificacion
creciente (con los “correctivos” o mejoras necesarias), a una definicion “real” (de
hecho). Lo cual es una profunda diferencia con las entidades I6gico-matematicas y sus
definiciones.

b. Aqui volvemos por un momento a la observacion de Locke (FCV 215): el orfebre
conoce la definicion del oro mejor que el filosofo. ¢Por qué razon? Porque maneja el
oro de forma artesanal. Del mismo modo, el quimico, que por casualidad maneja el oro
en el laboratorio, sabe mejor lo que es el oro que el filésofo, porque lo maneja cientifica
y experimentalmente.

En ambas formas de definicion, sin embargo, habra que conformarse con un conjunto
de caracteristicas -sueltas-. ¢Por qué? Porque uno no conoce la “esencia” (la idea) del
oro, a menos que se aproxime a ella, a través de una serie de caracteristicas relacionadas.
Por ejemplo, uno puede, en el marco de un Mendeleyev (su tabla), definir el ‘oro’ como
“lo que tiene como numero atdmico 79”. Pero eso es una caracteristica.

Es cierto que es una caracteristica, es decir, “de omni et solo definito” valida: “el
numero atomico 79” se aplica

(i) a todos los ejemplares (de omni definito, a todo lo que se define por él) y
(i) solo a los ejemplares (de solo definito, sélo a lo definido por él).

Aunque la idea oculta “oro”, situada en y al mismo tiempo por encima de todos los
ejemplares, sigue siendo una “caja negra” (una “x” o ‘“qualitas occulta”, dice
O.Willmann), -- una “caja negra”, como dicen los electricistas (cuando no pueden ver
dentro de una conexién de cables, dentro de la “caja”), sin embargo es el caso “que el
artesano mira la idea (FCV 212)”.

Esto, gracias a una definicion empirica (basada en la experiencia, posiblemente en el

experimento) de las propiedades, que se aplica a todas las instancias posibles y, por
tanto, como definicion, es “buena”.
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Nota -- A la que se refieren correctamente las definiciones. (224/227).

Platén cuenta tanto las definiciones como los apelativos (‘nombres’) entre el aspecto
lingtistico, en el que el alma (el lado subjetivo), confrontada con los fendmenos
(especimenes de alguna idea) (el lado objetivo), expresa sus percepciones en el sistema
linguistico.-- Queda por determinar correctamente lo que esta correctamente definido.

Muestra de la biblia: O.Willmann, Gesch.d.ldealismus, I, 433ss. (la idea platonica);
-- P. Fierens, Les grandes étapes de | ‘esthétique, (Las grandes etapas de la estética,),
Bruxelles/ Paris, 1945, 36/53 (Platon).

(A).-- Apoyandose en los analisis detallados de la Politeia x, Willmann distingue un
triple:

(i) La idea o arquetipo (‘archetupos’, primer parangon de algo);

Consideremos la idea ‘diosa’;

(if)a. Una manifestacion de algo;

Piénsese en las dos diosas germanicas Frigg y la posterior Freyja, identificadas varias
veces (ambas diosas dieron en su dia su nombre a nuestro ‘viernes’, el sexto dia de la
semana, dedicado a la “funcion’ (FCV 190; 199) de ‘minnedrift’ (fria = hacer el amor)

);

(if)b. Alguna escultura artesanal o artistica(talla)

Esto de las dos diosas por ejemplo.

(B). Fierens, en su capitulo sobre la estética platonica (doctrina de la belleza y del
arte), distingue un cuarto aspecto, a saber, el “modelo”, aqui en el sentido més estricto
de “modelo de artista”, es decir, la joven que, para “inspirar” al escultor, “se pone de pie
0 se sienta como modelo”, asi como un quinto aspecto, a saber, lo que Fierens llama
“I’ideéal”, el disefio, de la escultura que se va a tallar.

Nota: este disefio es un concepto. Es un contenido intelectual. Pero no es un concepto
tedrico: es el concepto de lo que el escultor quiere realizar.

Es cierto que su concepto tedrico de “diosa” y lo que una joven bruja le pidio
recientemente que hiciera, es decir, una estatua doble - espalda con espalda - de Frigg y
Freyja, chocan, si se quiere. Pero el concepto de una estatua espalda con espalda es un
concepto.

Que los dos -tedrico- y el concepto de disefio no son lo mismo lo demuestra el
comportamiento del artista:

(i) para el concepto teodrico y “diosa” y “Frigg, resp. Freyja”, asi como “imagen de
espaldas” consultaréd dos libros o articulos diferentes (un manual de ciencia religiosa,
que trata de la idea (no del concepto solo) “diosa” y también de las funciones de resp.
Frigg y Freyja; un manual de escultura;
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que eshoza un poco a las diosas, en estilo nordico-escandinavo (piensa en el arte
vikingo),-- libros, que por ejemplo dicen que las dos diosas nordicas eran magas
(‘brujas’, ‘hechiceras’), lo que incluye el sacerdocio de los sacrificios,-- que eran diosas
del destino (destino favorable y desfavorable (o0 de emergencia)) (como magas), -- que
eran, a la vez, diosas y de la deriva amorosa (‘amor’) y de la fertilidad,-- libros que dicen
lo que es correcto, por ejemplo, el arte vikingo o el arte nérdico.

(ii) Para los conceptos artesanales y/o artisticos -en la medida en que no estan
contenidos en lo anterior- el artista depende tanto de las directrices del comisario como
de su propio “espiritu” (mente de artista), también llamado “inspiracion” (en el lenguaje
mitico del Sur: “Musa”).

Aqui el caracter individual pasa a primer plano, una de las caracteristicas que lo
distinguen de (lo que se suele Ilamar) “conceptos tedricos-universales”. Esa esencia
singular de los conceptos de disefio es subrayada por P.Fierens, entre otros. Tales
nociones pueden indicarse, ademas, como modelos aplicativos de los “modelos
reguladores” teoricos.

Modelo aplicativo.
Muestra de la Bibl: Al. Koyré, Introduction a la lecture de Platon, (Introduccién a
la lectura de Platén), Nueva York, 1945-1; Paris, 1962-2, 22/35 Ménon).

Koyré (1892/1964; eminente pensador e historiador de las ciencias y la filosofia)
Ilama la atencion, en su libro, sobre el método.

(i) Koyré subraya el hecho de que Platon escribe dramas (FCV 197): en el dialogo
Menon, las dramatis personae son:

1. Socrates, el interlocutor siempre central,

2. Mendn (un condottiero tesalio (jefe de banda, empleado por un estado o partido),
un esclavo anénimo de Menén y

3. Anutos, que mas tarde acusara a Socrates ante el tribunal (FCV 36).

(i) Tema del didlogo: “;Qué es ‘arete’?” (nota: ‘arete, virtus, hombria y, mas
ampliamente, ‘virtud’ (traducir por ‘virtud’ es incorrecto)).

a. Todo griego, sobre todo Menon, sabe -cree saber- lo que es la virtud, la viabilidad.
Y Menon sigue respondiendo: existe la virtud del hombre y de la mujer, del nifio y del
anciano, del libre y del esclavo. “Cada situacién, cada accion tiene su propia virtud”.
(A. Koyre, O.c., 23, cf. FCV 190: aspecto polifuncional).

b. Pero Socrates, con su mente logico-estricta, sefiala que Menon solo define
tipos(especies), no una naturaleza general (FCV 198/208).
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Da una tipologia (FCV 27), una gama de tipos de virtud. Nada mas. Sécrates insiste:
“Define la virtud sin mas”.

Mendn, con su “micrologia” (= un término utilizado por Hegel para denotar la
estrechez de miras,-- “estrechez de miras”), no lo entiende. Socrates responde: “Para
que los seis tipos mencionados se definan como ‘virtudes’, deben tener algo en comun,
a saber, una misma ‘ousia’ (‘essentia’). Esta es la condicion de posibilidad (premisa,
hipétesis) de que todas ellas puedan ser llamadas “virtudes”.

c. A lo que Menon, creyendo entender: ‘La virtud es la aptitud para el mando’. jSe
reconoce el condottiere! Esta hablando, ‘definiendo’, desde su perspectiva (angulo de
vista).-- A lo que Sdcrates corrige.

(a) De nuevo: Menon define la totalidad (toda la virtud) por medio de una parte
(precisamente un tipo); jpues bien, existen todos los demas tipos de virtud!

(b) Menédn piensa de forma “especializada” (funcional): ni siquiera implica, en el
mando, la justicia (FCV 115: la personalidad equilibrada), es decir, la conciencia.

Socrates, al menos tanto como Platén, son personalidades, profundamente
conmocionadas por la ausencia de preocupacion ética a su alrededor. La democracia en
decadencia abri6 la puerta a formas de pensar sin escrdpulos y sin conciencia. Asi que
aqui Menon, el condottiere: que uno sea apto para mandar es una cosa; pero - dice
Sdécrates (Platon) - mandar a conciencia es una segunda, la verdadera (FCV 188) manera
de mandar. “Verdadero” en el sentido de “concienzudo” (éticamente superior).

En palabras modernas, para Platén, la aptitud pura y libre de ética para el mando es
una ‘abstraccién’, en el sentido de ‘para.frosune’, adelantdndose a la cuestion de la
conciencia (FCV 175; 207). En el sentido de Menon, la ‘virtud’ es una forma de
‘andreia’ (115: virtud masculina),--que, sin conciencia, toma a veces formas cinicas (sin
verglienza, porque sin conciencia), como se puede ver diariamente en el comportamiento
de los tiranos, que son aptos para gobernar, pero no tienen conciencia (FCV 171 : el
tirano, como los criminales (sin conciencia), vive de dia en medio de la noche sofiando).

‘Definir’ en cuanto se refiere a los actos humanos es éticamente codefinido. Esa es la
“verdadera” (la totalidad del ser humano codefinido) definicion.
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d. Menon, en la “opinién” de haberlo pillado por fin, replica: “Sécrates quiere una
definicion general. EI bien. Mira: ‘La virtud es tanto el deseo de cosas ‘buenas’
(valiosas; FCV 58) como la aptitud para adquirirlas’. -

A lo que Socrates, mejorando, responde:

(&) “Tu definicion tiene un término de mas, a saber, ‘bueno’ (valioso), pues -y aqui
tenemos una proposicién tipicamente socratica- nadie desea conscientemente cosas ‘no
valiosas’, a sus 0jos ‘sin valor’.”

(b) a tu definicion le sobra un término, a saber, ‘justo’, pues la aptitud para apropiarse
de cosas ‘valiosas’ no es, en si misma, la ‘verdadera’ virtud (es decir, la ‘virtud; FCV
114: “Tras la virtud®). Fijate en el ladrén / dievegge:

I. codician ‘cosas valiosas’, ii. y, al hacerlo, poseen la aptitud para adquirirlas;-- pero
no tienen conciencia; s6lo son aptos para adquirir, -- no para adquirir conscientemente
(‘rectamente’)” -- Asi continGa el dialogo.

Las definiciones se aplican a los conceptos, no a las ideas.-- Resumamos ahora ambos
modelos, -- el del escultor de la estatua doble Frigg - Freyja y el de Menon.

1.-- Cuando el escultor define conceptos generales o conceptos individuales o de
disefio, define a la luz de las ideas, por ejemplo, la idea “diosa”, la idea “escultura”, la
idea “Frigg/Freyja”, etc. (ver arriba), pero no define ideas, sino conceptos. Esos
conceptos no son mas que “especimenes pictoricos” (modelos aplicativos), en los que
las ideas aparecen, pero sin coincidir con ellas.

2.-- Cuando Menon, bajo Socrates, define, 1o hace a la luz (con él muy pobre) de las
ideas (especialmente condottiere - ideas, como ‘aptitud para el mando’, ‘deseo de cosas
valiosas’, ‘aptitudes para adquirirlas’), pero define conceptos, - generales,
especialmente privados y sobre todo propios, individuales, es decir, conceptos
condottiere).

Aunque las perspectivas de la bruja y del escultor, de Menon y de Sécrates, al menos
inicialmente, difieren mucho, sin embargo, hay una comprension mutua. Hemos tocado,
de esto, la base, FCV 37 : Hablando platénicamente, hay un sentido comdn minimo-
esencial (= el pequefio hombre) en todos los seres humanos, --como entendimiento
comun. Esto gracias a la luz comun de las ideas, que permanecen indefinidas.
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D. El lado reflexivo-introspectivo de la pequefia persona. (228/245)

FCV 120 (‘Descripcion del caracter’), 137/140 (modelo de aplicacion) ya nos dieron
una primera visién del método introspectivo, resp. reflexivo, dentro del pensamiento
platonico.-- A continuacion, las precisiones.

1.- El elemento de la ‘mayéutica socratica’. (228/231)

En el Theaitetos 161 y en otros lugares el propio Platon menciona el término
‘maieutike techne’, la habilidad propia de la comadrona. En un sentido metaférico
(metafdrico) ese término se extirpa del método socratico de preguntas y respuestas.

(1).- Las preguntas -formuladas principalmente por Socrates, en los didlogos de
Platon- si provienen del exterior del alma. Pero provocan el trabajo animico interior:
también, las respuestas provienen del interior del alma.

(2).-La premisa.-- Este metodo, dentro del pensamiento platonico, se basa en la tesis
de que la vida del pensamiento es un dialogo del alma consigo misma. Segun A. Koyré,
Introduction a la philosophie de Platon, 15, n. 1, toda autoridad externa es, de este
modo, “puesta entre paréntesis” (lo que no implica que Platon, al pensar, no acepte la
autoridad; esta autoridad externa esta metddicamente suspendida). El “filosofar” es,
pues, la elaboracion metodica de ese didlogo interior”. - Pero, dice Koyré, ibidem,
“filosofar” es, en segundo lugar, un dialogo -de alma a alma- con los compafieros de
pensamiento. Hablar con otros seres humanos es extender el dialogo interior hacia el
exterior. En este proceso se rompe la estrechez (las “perspectivas”) de un alma
individual (autarquica, complaciente; FCV 30; 189), gracias a la comprobacion de las
propias percepciones con las de los demas.

Conclusion.-- la interioridad, el hablar consigo mismo, es de primer orden, pero no
exclusivo (autosatisfecho).

Nota.-- O.c., 20, Koyré vuelve sobre esto.—

(a) La gran busqueda de Platon era “la verdadera ciencia” (FCV 188; 214; 226: ideal
anagogico (a la vez inmaterial y éticamente elevado)). Esto, como correctivo a una
sociedad deteriorada.

(b) Sin embargo, tal “ciencia verdadera” no se encuentra tanto en el texto y (aspecto
linglistico), en los libros. El alma -siempre el alma- no recibe “la verdadera ciencia”
forzada desde fuera: es en si misma, gracias a si misma (gracias al trabajo interior) que
alcanza la meta fijada.
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Modelo aplicativo.-- En el dialogo de Mendn nos encontramos, de este, con un
modelo del método mayéutico, pero sobre el fondo de la doctrina reencarnatoria (FCV
104: anamnesis).-- Lo explicamos brevemente.

(a).-- Menon, junto con Sécrates, constata que no sabe nada sobre la verdadera
naturaleza de la virtud (ética). Pero, como muchos de sus contemporaneos, responde con
una contrapregunta entonces de moda: “Pues no sabemos nada al respecto. Pero, ;como
se llega a buscar aquello de lo que no se sabe nada?”.

Nota: esta pregunta de moda es tomada muy en serio por Platon. Segun él, siempre
hay un lema (FCV 53), una intuicion preliminar (un modelo con algunas incégnitas),
que incita a la comprobacion (analisis posterior).

(b).-- Platon, a través de Sdcrates, refuta la objecion, de dos maneras:

(i).-- Como mas de una vez, plantea un mito (FCV 152), a saber, el reencarnismo
(FCV 104). El alma inmortal existio antes, en un mundo, en el que “contempld” las ideas
(como una luz, que para luces). Tras el choque del nacimiento puede llegar a recordar.

A modo de apunte: Como fildsofo, Platon no ve en este mito mas que un lema, una
solucion provisional.

(ii).-- Ademas de la apelacion a un mito, Platén (Sdcrates) realiza un experimento.
Para probar.-- De Menon 81 a 84a Sdcrates interroga a un esclavo. No por medio de la
‘didache’, el aprendizaje desde el exterior (pensemos en el método autoritario), sino
gracias a la ‘anamnesis’, la evocacion de conocimientos anteriores, de vidas anteriores
(en el otro mundo), Socrates provoca en el esclavo analfabeto, pero de habla griega, un
teorema fundamental de las matematicas de entonces.

Dibuja un cuadrado en la arena. El esclavo conoce el nombre del cuadrado. Pero no
mucho més.

(1) “Aporia” significa literalmente “quedarse atascado”, no poder salir. Aqui: llegar
a darse cuenta de que, en lugar de saber, uno no sabe.

(2) Episteme.-- ‘Episteme’ es literalmente ‘cualquier forma de conocer’. Aqui
platonico: ‘la verdadera ciencia’, (que el alma posee). Gracias a la constatacion de que
no sabe, el esclavo comienza a buscar con Socrates. Para ello se ayuda del método
mayeutico, no ‘didactico’ (= transmitido autoritariamente).
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Socrates, en algin momento, amplia el lado del cuadrado.

“S(S): ¢Es el doble de algo que es cuatro veces mas grande (= mas voluminoso) que
otra cosa?

Sl: No, jpor Zeus!

S: ¢Entonces qué es?

SI: jEl cuadruple de ella!

S: Entonces, al duplicar la linea (nota : lado del cuadrado, que Sécrates habia
dibujado), no tienes un area doble, sino cuadruple?

Sl: Asi es.

S: Cuatro veces cuatro son dieciséis, ¢no es asi?

SI: Si”.

Nota.-- Uno puede dibujar esto en este papel segun la geometria pitagorica de la
época. Se sabe que los paleopitagdricos trabajaban con los llamados nimeros cuadrados
(en latin ‘quadrati’, cuadrados.) -- numeros que dibujaban, espacialmente.

El esclavo analfabeto (SI) responde primero a las preguntas de Sdcrates (S) de forma
incorrecta, para luego responderlas correctamente, como se muestra en el extracto
anterior del dialogo.

Nota - En realidad, habria que reproducir todo el extracto, que aplica la mayeutica de
Sdcrates al esclavo, para entenderlo muy bien, pero ocupa muchas paginas. Aqui viene
a dar una muestra del método mayéutico.

Conclusién.-- Koyré, o.c.,26, resume: “El esclavo no habia aprendido nunca las
matematicas. Ademas: comienza equivocandose. Sin embargo, poco a poco, consigue
dar respuestas correctas a las preguntas de Socrates. Lo que proporciona una prueba
inmediata del hecho de que conoce esas respuestas, sin duda sin darse cuenta.

En efecto, las preguntas de Sdcrates no le ensefian nada (nota: de forma autoritaria,
impartida externamente); no hacen mas que llamar a su conciencia, --despertando
entonces en su alma, una especie de conocimiento dormido e inconsciente, del que ya
estaba en posesion.

Observacion critica: Algo que Koyré, en el mencionado pasaje, no aborda es la
cuestion de si esta aplicacion del método mayéutico puede, de hecho, también debe ser
interpretada de otra manera que no sea la reencarnacion. La doctrina de la anamnesis
reencarnatoria es sélo uno de los posibles presupuestos que explican dicho experimento,
por supuesto.

También: Koyré, o.c.,25, n. 3, dice que el propio Platon destacd el caracter puramente
“mitico” (entiéndase: aun no aclarado filoséficamente) de la anamnesis. Algo que
también reconoce E.W. Beth (FCV 80), quien subraya que, inicialmente, Platon intenta
explicar mucho a partir del reencarnacionismo, para, posteriormente, valorizar mucho
mas la ‘estoicheiosis’.
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Que otra hipotesis (FCV 51 vy siguientes), otro factor (FCV 70 y siguientes),
presentado en esa hipotesis, es concebible, aparece de lo que un J. Piaget (1896/ 1980;
Psicdlogo Estructural) nos ha ensefiado en cuanto a la capacidad de pensamiento légico,
resp. matematico, --que en la estoicheiosis platdnica o analisis de factores-- a la manera
de la época, es cierto-- ya fue discutido.

Podria ser, en particular, que la “facultad de stoicheiosis”, que ha sido impartida con
“el pequefio hombre” en todos nosotros - por lo tanto también en el esclavo sin nombre
de Menon - hizo que el esclavo se diera cuenta de que la duplicacion de la longitud de
los lados no implicaba una duplicacién del area del cuadrado, sino su cuadruplicacion.

Que una memoria profunda, de una vida anterior, -- de la contemplaciéon de las ideas,
en algun lugar de un “mundo ideal”, antes de esta vida,-- del proceso de aprendizaje que
se atravesd, en un sistema de aprendizaje de las matematicas (las dos hipétesis son,
platonicamente hablando, perfectamente concebibles), antes de esta misma vida,-- que
tal memoria profunda puede ser parte de la causa del conocimiento auto-implicativo del
esclavo sin nombre -- “auto-implicativo” nos parece, aqui, una palabra mejor que
“reflexivo-introspectivo”: quiere decir ‘abarcando la propia entrada del alma’, -- lo cual
es perfectamente posible. Pero no esta clara y concluyentemente probado, tal vez ni
siquiera demostrable, por la mayéutica socratica.

Platon debié darse cuenta muy bien de esto. Pero tal vez, para conseguir un
aprendizaje auto-implicativo en él (en las mentes revoltosas, a su alrededor),
simplemente quiso aferrarse a una doctrina en circulacion, la Reencarnacion. Nada més.

2.-- El elemento “microcosmos/macrocosmos”. (231/232)

O. Willmann, Gesch.d. 1d.,I, 441, afiade, a nuestro pequefio capitulo sobre el lado
reflexivo del pequefio hombre que hay en todos nosotros, un antiguo patron de
pensamiento. Los etndlogos han establecido que précticamente todas las culturas
arcaicas, por muy “primitivas” que sean, ven al ser humano -tanto individual como
colectivamente- como una representacion sumaria (“similitudo”, semejanza) y una
participacion (participata”, tomar parte en el cosmos) de la realidad total, designada aqui
con el término “cosmos”.

Willmann se basa, entre otros, en el didlogo de Faidon.-- El alma -- invariablemente
el alma -- lleva en si las “huellas” de la verdad (entendida platonicamente). Al apartarse
tanto de este mundo material como de lo que es la percepcion sensorial, el alma rastrea
literalmente la verdad que puede encontrarse en su ser mas intimo.

Inmediatamente llega, por supuesto, a si misma.
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Una aplicacion: El proverbio délfico ‘Gnothi seauton’ (Condcete a ti mismo) recibe
asi una interpretacion renovada: el conocimiento de uno mismo es el conocimiento del
universo,-- ya que nuestra alma, en sus profundidades, lleva la verdad sobre el universo”.
Asi O. Willmann,

3.-- El elemento “mania” (estado de invasion y oxidacion). (232/238)

El alma esta, en efecto, tan profundamente comprometida con el cosmos que Platén,
en unos dos lugares (Faidros 265 a/b y Timaios 86b), se detiene explicitamente en la
intoxicacion.-- Faidros 265 a/b es més detallado que Timaios 86Db).--

Muestra de la biblia: G. Rouget, La musique et la transe (Esquisse d une théorie
générale des relations de la musique et de la possession), Paris, 1980, 267 / 315
(Musique et transe chez les grecs).-- Lo que damos, aqui, es una especie de resumen
introductorio.

(A).-- Tipologia general.
En los Faidros, Platén distingue, fundamentalmente, entre dos tipos radicalmente
diferentes de “intoxicacién”. asi, entre otros, La intoxicacion patolégica.

1. En el Timaios, escrito mucho mas tarde, Platén habla primero de los “nosemata”,
las enfermedades, de “to soma”, el cuerpo. So6lo entonces aborda las enfermedades
propias de la “psuché”, el alma. La enfermedad propia del alma es, segln él, la ‘a.noia’,
la perversion sensorial (literalmente: ‘ausencia de ‘nous’, espiritu).

La enfermedad del alma presenta -siempre segun él- dos tipos:

‘a.mathia’, ‘ignorancia’ (comprension : o.g., perversion de la frase, que pone el
‘nous’, espiritu, fuera de accién);

mania, estado de oxidacion; asi, por ejemplo, formas extravagantes de placer o de
dolor.

2. En el Faidros Platon es mas elaborado.-- Afios antes del Timaios dice que hay dos
tipos de intoxicacion.

a. La intoxicacién puede surgir de una enfermedad humana

b. La intoxicacién puede, sin embargo, surgir también de la mediumnidad dada por
Dios (también conocida como “mediamismo”).

Aqui Platon distingue cuatro tipos principales, que explicaremos brevemente.

(B).-- Tipologia especial.

Tres términos, mas 0 menos sindnimos, tipifican la “intoxicacion”.

a La “mania”, la intoxicacion (a menudo mal traducida por “rabia” (la intoxicacion
puede tomar esa forma, por supuesto) o “locura” (sensacionalismo, locura) (la
intoxicacion puede ser, entre otras cosas);- La “mania”, la intoxicacion, es un plural de
estados de actividad mental fuera de lo comdn.
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b. ‘enthousiasmos’, ‘impulso del espiritu’, literalmente: ser ‘impulsado’ (= derivado)
por una deidad (‘theos’) desde dentro (autoimplicativo). ‘Espiritu’ es, en holandés
antiguo, ‘fuerza de trabajo psiquica’.

c. Epipnoia’, inspiracion. (Faidros 265b; Laws 811c), es decir, la intoxicacion vista
en su resultado, es decir, la deidad presente en el alma (aqui debe entenderse de forma
muy amplia: alma ancestral, algin espiritu de la naturaleza, una deidad estricta)

(i) genera una “intoxicacion”, es decir, una superacion de las potencialidades
humanas ordinarias (véase “Potencialidades humanas™) y

(i) da de su saber resp. capacidad algo en.

a. Nota.-- Lo que se le escapa a Rouget (y a muchos otros) es la estructura catartica
(FCV 181, 186) que actla en la ‘mania’ dada por Dios:

(i) se asume el saber y el razonamiento ordinario;

(ii) se purga de sus defectos, lagunas, (la estricta catarsis - 0 aspecto de purificacion);

(iii) se eleva a un nivel superior - el dado por Dios.

b. Nota.-- El término ‘katoche’, -Rouget, que, al parecer, no sabe por su propia
experiencia -Herodotos diria ‘aut.opsia’, gracias a su propia experiencia directa- lo que
significa la expresion de Platon ‘kat.echein’, tener en su poder, traduce demasiado a la
ligera por el francés ‘posesion’ (possessedness).

‘Katoche’, possessio, puede significar para nosotros ‘posesion’, pero entonces el
término era mas neutro y méas amplio. Aqui: ‘mania’, embriaguez, exaltacion de la
mente, es -en virtud de ‘enthousiasmos’, presencia de la deidad- una de las formas de
“estar en posesion de (esa) deidad”. -- Esto lo veremos ahora.

a -- La intoxicacion mantica.-- Segun Platdn, el dios Apolon esta aqui presente en el
alma. Asi, por ejemplo, en el alma de Puthia, la dama clarividente que en Delfoi (Delfos)
pronunciaba sus ‘“oraculos” por todo el mundo griego y que era conocida y
especialmente apreciada, incluso por los espiritus mas desarrollados,-- también en la
época de Platdn.-- El resultado: la clarividencia.

b.-- La intoxicacion telestial.-- Platon dice que aqui Dionusos, el dios conocido por
sus extravagantes estados de oxidacion, actua terapeuticamente en el alma.
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Explicacion.

(i) Alguien comete, hacia una deidad (= dentro de su funcién (esfera de accion; FCV
190)) una falta;

(if) esto establece, en el corazén de la deidad ‘ofendida’, una especie de
‘resentimiento’  (ressentiment (FCV  148: ‘profundamente sacudido’); 161
(resentimiento)), que provoca un ‘até’ (FCV 149) o juicio de la deidad;-- esto se expresa
en alguna -- calamidad no normal (paranormal),-- que se convierte en ocasién de alguna
terapia. Platon situa entre los afligidos a los que llama “Bakchanten” (poseidos
dionisiacos),-- también llamados “Korybanten”.

Rouget, o.c., 283, cree que este tipo de “intoxicacion” puede interpretarse de la
siguiente manera

a. se aplica a las personas, que -- mas facilmente que otras -- se salen de su equilibrio
psicoldgico;

b. Los dotados de mancia perciben el resentimiento de una deidad como “causa” y el
“resultado” de una “intoxicacion” llamada “divina” (locura inducida por Dios) como
“efecto”;

c. la terapia incluye:

(i) un conjunto de rituales (nota: actos sagrados grabados o ‘nosotros’), incluyendo
un ‘lema’ musical (un verso, pero musical), que se expresa (lenta o rapidamente) en una
danza;

(ii) este ritual busca, deliberadamente, reiniciar la mania preexistente (y patoldgica),
la embriaguez, pero, esta vez, regida por el ritual;

(iii) platénicamente hablando, este ritual quiere volver a poner al “enfermo” en
conformidad con el “movimiento” global del cosmos (FCV 232: conocimiento del
universo), que -de nuevo platonicamente (y paleopitagorico) hablando- es un
movimiento ordenado;

(iv) el factor decisivo, sin embargo, parece ser el perddn sacrificado de la deidad que
“caus6” la dolencia.

El resultado: efecto terapéutico beneficioso.

c. -- La intoxicacién poética (poética).

Aqui son los ‘musai’, las Musas, que incluso en la época de Platon y Aristoteles -
también por los ‘cientificamente educados’ de aquel tiempo- son adorados en una
especie de ‘hermandad’, los que encuentran en el alma presente la poesia ‘real’ (no
madero-racional), -- rebosante de ‘inspiracion’--; la poesia construida ‘racionalmente’
no la considera ni siquiera Platon, muy puesto en la pura actividad mental, como poesia
‘real’.

En su lon 534b, Platon dice que quien “recita”, por ejemplo, la Iliada homérica, suele
estar inspirado por el alma del propio Homeéros.

El resultado: la verdadera poesia,

d.-- La intoxicacion erdtica.-- Este “frenesi’ (en sentido muy amplio) es causado por
el dios Eros o por la diosa Afrodita.
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El resultado: un verdadero impulso amoroso (FCV 112/114: amor de varon y otros
tipos de “eros™).

Nota: En lo que respecta a la "terapia”, Platon, como vimos muy brevemente (FCV
111), tenia sus propios puntos de vista. El énfasis estd en el ‘espiritu’ y la
‘espiritualizacion’. De modo que, a través de la representacion de Platon de, por ejemplo,
la intoxicacion telestial, podemos sospechar que no estaba tan atento a ella.

Nota.-- Sin embargo, Platon es y sigue siendo honesto: como dice Rouget, no
caracteriza la intoxicacion brevemente esbozada arriba en términos de 'locura’. Ni la
amnesia retrograda, -- ni (lo que seria peor) la espuma en la boca o los ojos torcidos o
la cabeza inclinada hacia atras o el cuerpo concavo se citan como caracteristicas de los
cuatro tipos de intoxicacion.

Conclusion: aunque muy alucinante, Platon no cae en, por ejemplo, el racionalismo
ilustrado en este asunto.

Nota: Rouget utiliza el término francés "transe™ para traducir "mania™ (en inglés:
"trance"). La palabra parece venir del latin ‘transitio’, cambio (a otro ambito de la
realidad).

De todos modos tenemos una buena palabra holandesa 'roes' (algo embriagador te
saca de tu estado animico 'ordinario’). Uno piensa en el comportamiento de compra de
muchos de nuestros contemporaneos, que fue investigado y descrito por Ernst Dichter
(un estudiante de Freud, pero que examino el marketing psicoanaliticamente):

(i) no es ‘consciente’ (I6gicamente deliberante), salvo una parte a veces muy pequefia,

(i) tampoco 'subconscientemente’ (por ejemplo, por miedo a lo desconocido o porque
se han tomado prejuicios de alguien)

(iii) sino mas bien 'inconscientemente’ (caracterizado por Ernst Dichter como -- lo
que él llama -- "los verdaderos reflejos automaticos™): ¢quién no recuerda haber
comprado alguna vez algo que en términos griegos antiguos podria Ilamarse ‘mania’,
impulso irracional? El holandés "roes" se traduce mejor por "impulso irracional”.

Esta es nuestra ultima palabra sobre los "elementos™ (factores) que actdan en el fondo
del alma.

235/314



Notas.-- Que Platdn, como creyente tradicional, cree en la operacion de las deidades,
ya lo hemos conocido (FCV 177ss. 198). Esto es evidente por lo que precede
inmediatamente, de nuevo.

Muestra de la biblia:
-- E. De Strykker, Bekn. gesch., (historia concisa), 111/114 (Teologia);

-- W. Jaeger, A la naissance de la théologie (Essai sur les présocratiques), (En el
nacimiento de la teologia (Ensayo sobre los presocraticos),), Paris, 1966,10s. (Platon);

-- A.E. Taylor/ Ph. Merlan, Platén, en: Enc. Britann., Chicago, 1967,18 (Teologia
natural).

Aqui, ahora, en resumen, un esbozo de la ‘teologia’ de Platdn,-- término, que fue
creado entre otras cosas tanto por Platdn como por su alumno Aristoteles (“Desde esta
perspectiva la filosofia de Platon se presenta como alcanzando su cenit en una teologia,
-- en particular: en Politeia y Leyes” (segun W. Jaeger, o.c.,11).

A.-- ‘To theion’,

“Todo lo que es divino” (“lo divino™), se contrapone, en muchos textos platonicos, a
“lo humano, lo mortal, lo visible”. En sentido pleno, las ideas son algo divino
(“ideocentrismo”). Pero todo lo que esta relacionado con las ideas o se asemeja a ellas
(metonimicamente, metaféricamente), Platon lo llama también “algo divino™. Asi, por
ejemplo, el alma, el entendimiento de los seres, la filosofia.

B -- Las muchas deidades.

El politeismo es, esencialmente, extrabiblico. Sin embargo, incluso Jesus, en
ocasiones, utiliza el término “deidades” (asi, por ejemplo, en el Evangelio de San Juan).
‘Deidad’, en la definicidn de Platon, es “un ser, que posee fuerza vital (FCV 179) hasta
tal punto que es simplemente inmortal (de ahi: “las deidades inmortales™). Al hacerlo,
se estructura igual que nosotros: la “deidad” posee tanto alma (mejor: es alma) como
cuerpo (nota: un cuerpo sutil). Ambos, alma y cuerpo divinos, son una sola forma de
ser, y esto por la eternidad.

Astro.teo.logia.

Son en grado especial “divinos”, en el sentido que acabamos de describir, los cuerpos
celestes (“astra” = cuerpos celestes). Constan de un alma supremamente perfecta y de
un cuerpo supremamente sutil; por ello son eternamente dichosos. Este aspecto del
platonismo -como dice P. Festugiére- se manifestara con mucha fuerza despues de
Platén en el periodo helenistico-romano. Las deidades “astrales”, después de todo, estan
por encima de las deidades de la polis demasiado local (para el “oikoumené” (todo el
mundo habitado), que surge después de Platon.
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Alma del mundo o del cosmos.

Las deidades estan estructuradas jerarquicamente (= orden de rango). La cima de esa
jerarquia es el cosmos total. Este es “como un ser vivo visible (porque posee fuerza
vital), que incluye todo lo visible” (Timaios 92c).

El cosmos es “deidad”, pero perceptible con los sentidos. Lo que implica una
“deificacion” incluso de la sustancia bruta. La deidad cosmica es también dual: ese
inmenso ““cuerpo” esta animado por el alma cosmica 0 mundial.

Nota: La antigua creencia popular encuentra aqui su expresion platonica: el “alma-
mundo” es la providencia, que asigna a cada ser su funcion (FCV 190) (“destino”), base
de un analisis platonico del destino.

Nota.-- Cuando Platon, en varios pasajes, habla de ‘ho demiourgos’, el Demiurgo u
Ordenador del Universo, lo mas probable es que se refiera al alma del universo, en
cuanto establece el orden.

Nota - Como ya se ha dicho (FCV 31): s6lo con Albinos de Smurna surge el sistema
de ideas verdaderamente teocéntrico.

Leyes X.

Como Taylor/Merlan, a.c., 33, ha expuesto, Platon funda en lugar de una teologia
puramente mitologica (o mejor: al lado y por encima de ella) una teologia fisica o
natural-filosofica.

Los mitos, a juicio de Platon, cuentan historias demasiado incendiarias (que pueden
ser vividas, entre otras cosas, en los licenciosos suefios nocturnos (FCV 111,172)).

Sin embargo, Platon no cae en el otro extremo:

(i) el ateismo (ni siquiera cree en deidades politeistas),

(i) gobierno inmoral del universo (ver el universo como gobernado u ordenado de
manera que no puede ser justificado en conciencia),

(iii) la creencia inmoral en los sacrificios (creer que se puede ‘“sobornar” a las
deidades haciendo sacrificios, sin que ello suponga una inversion ética (FCV 234)).

Estos tres puntos de vista disidentes son éticamente irresponsables y politicamente
perjudiciales (esto Gltimo: la vida de la comunidad, con el tiempo, se vera afectada).

Nota.-- El ‘ananké’, el desorden que aparece sin sentido (FCV 35), visible y tangible
en lo natural y especialmente en los males morales en y alrededor de nosotros, es el
resultado de las almas malas y desordenadas, incluyendo las almas de las deidades
‘malas/desordenadas’. En este sentido, Platobn no es un panteista, que supondria una
deidad vagamente cosmica.
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Nota.-- La actualizacion etnopsicoldgica.
La etnopsicologia es la coexistencia de la psicologia y la etnologia (etnologia).

1. Lo que “perjudic6” a Platon en la religion mitica y en la teologia idem, es el hecho
de que, con el mero método hipotético, copiado de los matematicos de la época (FCV
51/54), aunque adaptado a los datos no matematicos de la vida-en-el-cosmos, no pudo
disponer tan facilmente del estadio mitico,--que él sabia que era pasante,--algo asi como
una planta pasante.

2. Precisamente el mismo problema, pero con un nuevo factor, a saber, el
racionalismo ilustrado (Descartes;-- Locke, Voltaire, -- Kant), pellizca literalmente la
actual “ciencia” psicologica entre otras.

“Disons les choses clairement: la psychiatrie occidentale est révélée incapable
d’assurer la santé psychique des membres des sociétés traditionnelles,-- tant dans leur
pays d’origine que dans la migration.-- Ceci est un constat, mais ses consequences --
tant scientifiques qu’économiques -- sont considérables. En la actualidad, se puede
pensar que mas del 80% de los habitantes de la planicie recurren a técnicas terapéuticas
tradicionales, como el chamanismo, la posesion, los viajes y los guias sincréticos”.
(Tobie Nathan, Le sperme du diable, Paris, 1988,13).

Nota: T. Nathan es autor de Psychanalyse paienne (Essais ethnopsychanalytiques),
(Psicoanalisis pagano (Ensayos etnopsicoanaliticos)), Paris, 1988, una obra que se basa
en su La folie des autres, Paris, 1986.

Lo que Platon hizo con su (demasiado breve) descripcion de la intoxicacion, eso --
exactamente -- hace Nathan en las obras mencionadas: describir los fundamentos
técnicos de los métodos de curacion dentro de las culturas arcaico-primitivas (y por tanto
de pensamiento “mitico”) (especialmente la cultura del Magreb. Como profesor de
psicologia clinica y patologica en la Universidad de Paris VII1, Nathan dirige la Nouvelle
Revue d Ethnopsychiatrie.

Por cierto:
-- G. Devereux, Femme et mythe, (Mujer y mito), Paris, 1982 (especialmente la
bisexualidad),

-- asi como Baubo (La vulve mythique), (La vulva mitica), Paris, 1983,

Ambas son obras de etno-psicoanalisis. Devereux sigue siendo el lider de esta
tendencia (utilizando el Estructuralismo como método, tal como lo propuso J.P. Vernant,
en Mythe et pensée chez les Grecs, (Mito y pensamiento entre los griegos), /11,
Paris,1971).

Cfr. también G. Welter, Les croyances primitives et leurs survivances (Précis de

paléopsychologie), (Las creencias primitivas y sus supervivencias (Précis de
paleopsicologia),), Paris, 1960.
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4.-- El elemento de la imaginacion.

El método introspectivo nos pone en contacto con nuestro interior. Incluye el
método mayéutico, el método micro-macrocésmico, el método de la intoxicacion, --
pero también el método imaginario o "fantastico".

Decimos "método"”, porque uno puede activar metodicamente la imaginacion,
respectivamente la imaginacién (es decir, la imaginacion creativa),-- para ver, -- para
probar, cual es el resultado.

Por ejemplo, ¢el "fantasma™ (representacién "construida™ por la imaginacion) no
juega ya un papel en la epistemologia de los escolasticos (es decir, el resultado de alguna
experiencia sensorial)? Y los freudianos: ¢quién de ellos no habla "constantemente™ de
los "fantasmas™ como a veces "mas reales™ que las realidades visibles y tangibles?

Muestra de la biblia:

-- Ray L. Hart, The Imagination in Plato (La imaginacién en Platon), en:
International Philosophical Quarterly, v, 3 (1965:Sept.), 436/461,;

-- Ch. Lahr, S.J., Cours de philosophie, | (Psychologie / Logique), Paris, 1933-27, 1
25/132 (Les images), (Imagen); 132/141 (L'association des idées), (La asociacion de la
idea),; 161/170 (L'imagination créatrice), (La imaginacion creadora).

-- Gaston Bachelard, L'eau et les réves (Essais sur I'imagination de la matiére), (El
agua y los suefios (Ensayos sobre la imaginacion de la materia),), 1947-2;

-- idem, L'air et les songes (Essai sur I'imagination du mouvement), (El aire y los
suefios (Ensayo sobre la imaginacién del movimiento)), Paris, 1943,;

-- idem, La terre et les réveries de la volonté, (La tierra y los suefios de la voluntad),
Paris, 1948;

--id., La terre et les réveries du repos, (La tierra y los ensuefios del reposo,), Paris,
1948.

Esta pequefiisima muestra de la bibliografia total relativa a la imaginacion muestra
que disponemos aqui de un "elemento” (en el sentido platénico: "factor" de explicacion)
muy importante.

La interpretacion de Hart. -- Hart comienza con una "perogrullada” (al menos para
los que realmente tratan de entender a Platon).-- “un pensador seminal™ (un pensador
germinativo/ germinal).

a. Es dudoso que un solo punto de doctrina de la ensefianza de Platon pueda ser
formulado de tal manera que se corresponda bajo todos los puntos de vista con cada
afirmacion hecha por él sobre ese mismo punto en sus dialogos (FCV 49).

b.1. Esto se aplica a puntos tan importantes como la ensefianza relativa a las ideas,
el alma o el Bien.

b.2. A fortiori (con mayor razon) esto se aplica a la "eikasia", la imaginacion. En
ningun otro lugar se encuentra una exposicion sistematica de la misma. S6lo quedan
"esbozos".
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Pero hay una segunda razén por la que Hart no espera un tratado completo sobre la
imaginacion: la complejidad ontologica de todo lo que es la imaginacion. Los términos
con los que Platon designa lo que nuestra imaginacion capta son:

(i) “fainomena”, fendmenos (datos que se muestran, se manifiestan);

(if)a. eikones” o “eidola”, imagenes

(ii)b. skiai”, sombras;

(iii) “fantasmata”, imagenes de fantasia.

¢Qué aparece precisamente en los “fainomena”? ;Qué es precisamente lo que se
representa o se ensombrece en los “eikones”, “eidola” o, aun, en los “skiai”’? ;Qué es lo
que se imagina correctamente? En otras palabras: la gradacion de la realidad y/o el tipo
de realidad, que sigue siendo muy oscura. O, al menos, muy poco especificado.

Hart ve cuatro posibles interpretaciones, segun los contextos, en los que esta hablando
Platén.-- La cuarta, que defiende como la que quiza mejor corresponde a toda la visién
platonica, la esboza asi

1.-- La mente del hombre, en tanto que es razon, capta -de la realidad global- sélo lo
gue no cambia, es decir, el “ser” inmutable.

2.-- Afortunadamente, esta la imaginacion.-- Nuestra mente, en tanto que es
imaginacion, capta sélo ‘ta fainomena’, todo lo que se muestra, -- que debe entenderse
como ‘genesis’, devenir (FCV 189), -- al mismo tiempo también ‘fthora’, decaimiento
(decadencia), ambos actuando en ‘ta gignomena’, las cosas devenidas.

Hart utiliza, aqui, un término muy comun desde A.N. Whitehead (1861/1947),
‘proceso’ (en griego: ‘kinesis’, que solemos traducir por ‘movimiento’, pero que, en
realidad, significa ‘cambio’, ‘curso’;-- en latin: motus).

En conclusion, todo lo que el “movilismo” (término que designa la opinién de que
solo hay cambio, mutabilidad) puede querer decir es, segun la interpretacion de Hart, la
interpretacion mas probable que Platon quiso dar a la “eikasia™, la imaginacion.

Puesto que, ahora, Platon, cuanto mas viejo se hacia, mas se tomaba en serio el
cambio a la ‘fusis’, la naturaleza, hay que suponer que lo que la imaginacion capta,
representa en alguna parte realidades, de todo tipo.

Conclusion general.-- Si resumimos los cuatro aspectos del método introspectivo, en

la medida en que Platon los explica en alguna parte, no podemos hacer un juicio
indivisible.
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a. El lado mayéutico

Esto capta tal vez a. el hecho de la reencarnacion, ciertamente b. el hecho de que cada
ser humano (representado en el “esclavo” como “Untermensch” para cada ciudadano
griego de mente correcta) posee algo en si mismo, que proporciona una vision.

b. El lado micro-macrocosmico
Esto parece realizarse, por ejemplo, en la intoxicacién teléstica, que devuelve al
hombre enfermo o doliente a la armonia con el macrocosmos.

c. El lado de la intoxicacion

Este es, aparentemente - como se puede ver por sus resultados - un lado lleno de
realidad de nuestra vida interior (aunque es visto con sospecha por el cientifico espiritual
y/o el filésofo espiritual Platon,-- bajo el punto de vista del “enthoesiasmos”, la morada
de la deidad).

d. El aspecto imaginativo
Esto parece, con el Platén maduro, ganar en valor de realidad.--.

Resultado: no es tan malo.
Como ese resultado no es tan malo, sigue una pequefia nota bibliografica.

La persona que, en este momento, defiende con mas fuerza y éxito el método
introspectivo o reflexivo es Paul Diel (1893/1972), pensador de origen austriaco y
‘psicologo curativo’, por quien, por ejemplo, Einstein, en 1935, no ocultd su admiracion,
y su escuela (médicos, psicélogos, psiquiatras).

Esta escuela se autodenomind “psicologia de la motivacion”, segun P. Diel,
Psychologie de la motivation, (Psicologia de la motivacién), Paris, 1947-1; 1964-2.

En esta obra, Diel intenta dar una base sélida a la introspeccion, especialmente
depurada de nuestras aberraciones psiquiatricas (psicosis neurosis) y de nuestro
“cinismo” (nuestro comportamiento desvergonzado).

Como concluyd en su Psychologie curative et médecine (Psicologia curativa y
medicina), (FCV 154v, 136 (Sloterdijk)) -- entretanto reeditado bajo el titulo
“Psychologie, psychanalyse et Médecine” (Psicologia, psicoanalisis y medicina), (Paris,
1987) --, la introspeccion es en principio el unico método psicolégico digno de ese
nombre,-- siempre que se erradiquen las ofuscaciones, imbuidas por ambas
desviaciones, -- mediante una estricta autodepuracion (FCV 181).

Que el propio Platén, personalmente, podia dedicarse al método introspectivo es ya
evidente en FCV 137v . El segundo defensor radical del método introspectivo es Paul
Ricoeur (1913/2005). Por ejemplo, en su Le conflit des interprétations (Essais
d’hermeéneutique), (EIl conflicto de las interpretaciones (Ensayos de hermenéutica)),
Paris, 1969, 233.
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Alli Ricoeur sitla nuestro tema, el método introspectivo o mas bien “reflexivo”, en
una larga serie.

a.-- El nombre.
“La filosofia del sujeto -se afirma- estd amenazada de desaparicion. Bien por usted.
Pero ese tipo de negocio de la filosofia siempre fue contestado”. (O.c.,233).

‘Sujeto’ significa aqui “el sujeto, yo, que todos somos, en la medida en que se vuelve
hacia dentro y, desde ahi, mira tanto al mundo como al conjunto del ser”. Este es el
sujeto tipicamente ‘Moderno’,---desde los Nominalistas y especialmente desde
Descartes. -

b.-- La tradicion.
Esa tradicion no siempre puede llamarse “filosofia del sujeto (Moderno)”.

(). La Antiguiedad (y la Edad Media).
El ‘cogito’ socréatico (creo) -- central en la filosofia platonica -- Ricoeur lo resume en
la frase: “Soporta bien para el cuidado de tu alma”.

El cogito, creo, de San Agustin de Tagaste (354/430; el mayor padre de la Iglesia de
Occidente, --con enorme influencia en la Edad Media, que no siempre lo interpretd
correctamente o lo identificd) se resume en “el hombre interior como abierto a las
realidades terrenales y a las verdades superiores (entiéndase: divinas).”

(i1). La Edad Moderna.

El “cogito” cartesiano (R. Descartes (1596/1650; “padre de la filosofia moderna™)
significa que, frente al escepticismo de los escolasticos tardios (nominalismo),
Descartes, permaneciendo nominalista, quiere todavia lograr una especie de salida de la
duda absoluta: “puesto que pienso (es decir, soy consciente de mi vida interior), al
menos una cosa esta fuera de duda, a saber, ese hecho interior, pero absolutamente
cierto, de que pienso”. A partir de ahi, Descartes intenta “construir” literalmente
(utilizando la geometria como modelo) tanto las ciencias profesionales como la filosofia
entendida como tal.

El Ich denke (cogito en alemén) de Immanuel Kant (1724/1804; cuspide de la
Aufklarung alemana) juega un papel de acompariamiento: todas mis representaciones
interiores estan incluidas en el hecho de que “las pienso”.

Extremadamente “reflexivo” (y, por tanto, modelo para algunos romanticos) es el Ich
denke de J.G. Fichte (1762/1814; fundador del Idealismo Absoluto o “aleman”): el “Ich
denke” -entendido fichteano- “funda” literalmente tanto el propio ser como el de la
naturaleza que nos rodea.-

Nota: Jean Nabert (1881/1960), parangon de Ricoeur, se inspira en Descartes, Kant
y Fichte.
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Por Ultimo, Ricoeur menciona a Edmund Husserl (1859/1938; fundador de la
Fenomenologia intencional), que “intentd trabajar una ‘egologia’ (yo-ciencia) en su
Fenomenologia”.

Tres grandes desafios han sometido al método reflexivo a severas criticas.

Si el método reflexivo tiene éxito, entonces todos nos conocemos, --al final de ese
método. Pues bien, como dice P. Diel, entre otros, y de forma enfética, el
autoconocimiento es extremadamente dificil (segun él, porque nos perturba nuestra
vanidad).

Al finy al cabo, ¢qué es lo que se determina precisamente, ese “yo”?

(a) Para los psicologos de la Profundidad y del Inconsciente, parte de los presupuestos
de nuestra conciencia, centro del método reflexivo, se encuentran fuera de esa misma
conciencia,-en el subconsciente e inconsciente.

(b) Para los Estructuralistas, una serie de factores, que determinan al “sujeto”, en la
medida en que se comporta conscientemente, se encuentran fuera de ese
comportamiento consciente, a saber, en las “estructuras”, que acttan, por ejemplo, en la
formacion del lenguaje: un nifio, por ejemplo, aplica las reglas del lenguaje tan
perfectamente como los adultos que le rodean, a los que “imita”, sin haber aprendido
conscientemente las reglas.

Nota -- Relea ahora FCV 235 (E. Dichter): algunos de los factores que determinan
nuestro comportamiento de compra pueden, con los reflexélogos, llamarse “reflejos
automaticos”,-- es decir, que desde una esfera de la que no somos conscientes,
determinan sin embargo también nuestro propio comportamiento.

(c) Para los hermenéuticos e interpretacionistas (W. Dilthey (1833/1911:
Geisteswissenschaften; FCV 06); Ch. Peirce (1839/1914; interpretacionista) todo el
comportamiento humano, incluido el comportamiento consciente, solo es conocible a
través de signos (“simbolos”) y no directamente, como creen los pensadores de la
conciencia.

Por lo tanto, si queremos conocernos a nosotros mismos, debemos experimentar y
sobre todo interpretar las expresiones de ese “yo0” que se encuentra demasiado profundo
y oculto. Asi que incluso de nuestro “yo” nuestro conocimiento es indirecto.

Hay una respuesta: si nuestro conocimiento de nosotros mismos fuera radical y
totalmente indirecto, -- si los factores que codeterminan nuestra vida consciente,
interior, determinaran nuestra conciencia radical y totalmente, ;,cOmo podria seguir
existiendo una conciencia, que es siempre al mismo tiempo autoconciencia?

En conclusidn, nuestro yo es -- al menos en parte -- directamente accesible a

nosotros, y -- al menos en parte -- los factores que lo determinan se encuentran dentro
de él mismo.-- Esa es la verdad parcial del método introspectivo-reflexivo.
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Conclusion: “Espiritu”.

Hemos introducido sistematicamente, en lugar de “razon” -lo que se hace casi
siempre-, el término “espiritu” para denotar lo que esta en el corazén del pensamiento y
la vida platonicos.

Razén” suena demasiado ilustrado y racional, algo que Platon, si se refiere a la
“razbn” moderna, ciertamente no era. La ‘Mente’, a pesar de las feroces criticas del lado
materialista (sin excluir al irracionalista), ha conservado todavia algo de lo superior
(anagogia: FCV 188), que sblo se expone, si se posee un sentido de lo sublime.

Surge la pregunta: ¢qué es precisamente ahora el “espiritu”?

Muestra de la biblia:

-- R. Guardini, Lebendiger Geist, (Mente viva,), Zirich, 1950, 102/107 (El término
mente) ;

-- J. Scher, ed., Theories of the Mind, (Teorias de la mente), Londres/ New York,
1962.-.

Ambos libros tratan de la ‘mente’. Resumimos lo esencial.

R. Guardini.

(1) Primero un significado muy amplio, mentalidad (asi el espiritu de la orden
benedictina; el espiritu ven el periodo del Renacimiento).

(2) Definiciones mas estrechas.

a. Antigiiedad-Medioevo: ‘espiritu’ es lo que se extiende por encima de lo burdo si,
incluso por encima de la sustancia ‘sutil’ (FCV 31v.) o ‘presumida’.

Nota.-- Esto puede ir (dice Guardini) a un Dualismo, que presupone una especie de
brecha (separacion profunda) entre sustancia y espiritu.

b. Moderno:

b.1. la ‘mente’ es el ‘sujeto’ ilustrado-racional (desde la filosofia del cogito
cartesiano);

b.2. ‘espiritu’ es ‘sujeto’ romantico-ludico que se imagina por encima de la masa
mediocre de los mortales (piénsese en el culto al genio de los Stiimer-und-Dranger);

Una variante: El “espiritu” de Kierkegaard como el ser humano que, aunque
“arrojado” a un mundo que existe para él, sin embargo disefia este mundo (junto con un
disefio de si mismo, que surge de una profunda libertad).

El idealismo aleman (principios del siglo X1X) nos dejé una doble definicion de
“mente”: i. La mente objetiva (Hegel) es todo lo que es rendimiento cultural; ii. La mente
subjetiva es lo que “produce” esos productos culturales.

J. Scher et al -- Scher consiguié que treinta y cinco cientificos y fildsofos
profesionales -- inter y multidisciplinarios -- colaboraran en este maravilloso libro.

(1).-- El “espiritu’ es lo que distingue al hombre de lo que esta por debajo de él (forma
de criatura).

(2).-- Bidlogos, filosofos, metodologos (introspectivos, analistas de la memoria,
socitlogos, matematicos, hipnotizadores, paranormologos) lo explican con mas detalle.
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La “psicologia” platonica como “ciencia del alma”.
Tanto si se entiende la “mente” en el sentido antiguo-medieval como en el mas
reciente, Platon es y sigue siendo “un pensador seminal”.

En 1934, C.G.Jung (1875/1961; psicdlogo profundo) publico su Wirklichkeit der
Seele, (Realidad del alma,), (Zurich). En él denuncia -lo que €l llama- la “objetividad”
moderna (sesgo secular-positivo hacia todo lo no terrenal, 1o no tocable y las realidades
visibles.

Habla con respecto a esta “ceguera” (por ejemplo, en lo que se refiere al alma, tanto
como entidad como poseedora de vida interior) de “ingenuidad moderna”, una expresion
ciertamente burda.

En 1969 Ch. Baudouin (1893/1963) publicé su I’ ame et I’action, (prémisses d’une
philosophie de la psychanalyse), (el alma y la accion, (premisas de una filosofia del
psicoanalisis)), Ginebra, 1969-2. O.c., 193, intenta dar a lo “objetivamente perceptible”
(el lenguaje y el tenor) y a lo subjetivamente perceptible (la conciencia y el deseo) -la
introspeccion y la observacion del comportamiento, por tanto- un lugar lo mas cientifico
posible,-- enlazando conscientemente -o0.c., 132- con la Wirklichkeit der Seele de Jung.

En 1984 KI. Kremer, Hrsg., Seele (Ihre Wirklichkeit, ihr Verhaltnis zum leib und zur
Menschlichen Person), (Alma (su realidad, su relacion con el cuerpo y con la persona
humana)), Leiden / Koln,1984.aparecio.

En esa obra el alma pasa a ser central, como elemento animador del cuerpo y como
nucleo de la personalidad (“mismidad” se dice también alli).

Platon y el neoplatonismo, Aristoteles, Tomas de Aquino, la Biblia, representan la
visién de la Antigliedad y la Edad Media;

I. Kant, L. Wittgenstein, C.G. Jung la Moderna -Actual,-- interpretada por
especialistas, que tematizan no solo el pasado, sino sus secuelas hasta el presente.

Por altimo, pero no menos importante: D. Bombardier/ Cl. Saint Laurent, Le mal de
| ame (Essai sur le mal de vivre au temps présent), (El mal del alma, (Ensayo sobre el
dolor de vivir en el tiempo presente), Paris, 1989, quiere conscientemente “réhabiliter
le mot ‘@me’ “ (restaurar la palabra ‘alma’).

Estos cuatro signos en la pared de la “ingenuidad moderna” respecto al alma pueden,
aqui, bastar, para mostrar que, cuando el lector o los lectores de las paginas precedentes
se preguntan: “;Con qué fin da este rodeo cultural y filoséfico-historico?”, el rodeo
puede ser muy fructifero.

“Desvio”, si. Y, por tanto, un desvio hacia un pasado lejano. “Desvio”, también. Pero

para ver -- desde una distancia suficiente -- nuestro tiempo. -- Més tarde uno lo vera
tambien desde la distancia, como muchos contemporaneos “ven” el platonismo.
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Capitulo 1V.-- Elementos de la sociologia platonica (“politica”).
Como vimos, FCV 98, podemos ver la vida y el curso de la vida en tres partes.
Después del alma (persona/personalidad) viene ahora el turno de la convivencia.--
Podemos ser muy breves aqui.

a.-- Vimos la base animica de la sociedad FCV 188/197 (la ideacion como vision
de la naturaleza individual).

b.-- Fragmentos de la sociedad vimos, por ejemplo, FCV 127/135 ( el “hombre
posesivo™) y FCV 136/140 (el sentido de honor estatal-civil de Platén).

Estos dos “puntos” son -en si mismos- al mismo tiempo, sociolégicamente
hablando, magistrales conocimientos sobre la convivencia. Sin embargo, aqui conviene
un tratamiento explicito y directo. De ahi este capitulo.

El encuentro “existencial”.

FCV 57, entre otros, nos ensefid que el platonismo es and un tipo de pensamiento
I6gico-matematico y, al mismo tiempo, una vida vital-situada,-- con el resultado de que
el platonismo, si es fiel a su fundador, nunca se convierte en un sistema cerrado (FCV
49), sino en una especie de muestreo inductivo, l6gicamente iluminado, en la realidad a
veces bizarra (FCV 35: ananké) a veces muy ldgica.-- Precisamente por la ausencia
radical de sistema cerrado adquiere tanto mas sentido el encuentro existencial.

Modelo de aplicacion.-- Al. Koyré, Introd. a la lecture de Platon, (Introduccién a
la lectura de Platdn), 84, nos da quizas el encuentro por excelencia en el curso de la vida
de Platon, a saber, su conocimiento de Sécrates y su destino.

FCV 228/231 (mayéutica de Sdcrates) nos ensefia que Platon, metodoldgicamente,
excepto de los matematicos (FCV 51 y ss., 75 (stoicheia) ,-- 72 (“un sistema de
unidades™)) - aprendié de Socrates. Lo que demuestra también FCV 50v.: el método
diairético-sinoptico, aplicado a los conceptos.

Pero hubo un hecho chocante, - “extrafio”: Socrates, tan venerado por Platon, fue
condenado a muerte por conciudadanos influyentes. Para Platon, esto tenia que
presentarse como “ananke”, como un destino, que, aunque misterioso y “misterioso”,
era sin embargo un “hecho” ineludible.

Explicaciones. Koyré enumera los posibles “elementos” que podrian hacer
comprensible el hecho: una estupida coincidencia,--una desafortunada coincidencia de
circunstancias,--un cornudo politico (la antigua palabra para “manipulacion”) --(por
culpa de Socrates y los socraticos) una torpe defensa.-- Sin duda todo esto jug6 a favor,-
- dice Koyré.
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Pero hay mas,-- dice de nuevo Koyré.-- Como pensador, alguien que filosofa, Platdn
tenia que profundizar en eso. ¢Por qué? Porque Socrates, precisamente como pensador,

(i) no encontrd un lugar real dentro de la ‘polis’ ateniense de la época y

(ii) porque “pensaba”, pensaba muy personalmente, debia ser condenado a muerte.

Nota: -- Herodotos de Halikarnassos (-484/-425; fundador de la historiografia)
sostenia que, para explicar los hechos que salen a la luz a través de la ‘historla’,
inquisitio, investigacion, hay que buscar, en esos hechos mismos, un ‘logos’, una
condicion necesaria y suficiente (cf. FCV 75: a elemento & principio).

Pues bien, en esa ‘investigacién ldgica’ (los dos juntos, Herodotos vio, entre otras
cosas, factores (elementos/premisas) tan negativos, ‘malos’, que -como dice Koyré, o.c.,
86- la ‘polis’, la ciudad-estado, en si misma, en su funcionamiento intimo, representa
algo malo.

Todas las formas actuales de sistema politico - monarquia, aristocracia (nobleza),
democracia - se reducen, de hecho - no en las expectativas de sus concebidores y
fundadores (FCV 64/66: tesis / hipétesis) - ... a una especie de gobierno autocratico (ya
sea de un hombre o de un grupo o de las masas) y, por lo tanto, a una especie de
despotismo velado o abierto.

Logicamente -Herodoteo- expresado: si polis, entonces ‘despotismo’. Si
‘despotismo’, entonces una polis, que en su funcionamiento mismo, es misteriosamente,
invivible, ‘mala’.

Conclusion: El descubrimiento por parte de Platon, en la condena a muerte del propio
Socrates, de esa “estructura despética” debe considerarse como el mayor choque, que
traumatizd definitivamente al joven aristdcrata demasiado confiado que era Platon, un
“trauma” (“herida”) del que fundamentalmente Platon nunca se recupero del todo. Pero
que le hizo reflexionar toda su vida sobre lo que la convivencia, dentro de la polis griega
(apenas conocia otro sistema)

(i) era de hecho y

(i) podia ser en teoria.

“Que el problema de la polis desempefia un papel de primer orden en el pensamiento
y la obra de Platon, esto lo sabe todo el mundo (o, al menos, deberia saberlo todo el
mundo)”. (A. Koyré, o.c., 83).

“Se podria decir que toda la obra de Platon esta en alguna parte apuntalada

politicamente”. (lbid.). Estas proposiciones de Koyré las comprendemos ahora tan
tranquilamente. El choque existencial de la vida de Platon explica estas proposiciones.
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Sabemos que Kratulos (Cratylus) -seguidor de Herakleitos de Efeso (-535/-465)- fue
el maestro de filosofia de Platon.

Pues bien, el P. 53 (en H. Diels, Die Fragmente der Vorsokratiker (Griechisch und
Deutsch), (Los fragmentos de los presocraticos (griego y aleman)), 1, 1922, 88, dice:
“Polemos, la lucha (‘guerra’), es, por un lado, el ‘pater’, el padre (procreador), de todas
las cosas v, por otro lado, el ‘basileus, el controlador, de todas las cosas.

Consecuencia: hizo que unos fueran deidades, los otros hombres’ (nota : subditos), -
- los unos esclavos (nota : stbditos), los otros ‘libres’.

Como Herodotos veia la relacion “despota/sujeto”,-- asi, antes que él, ya el
‘dialéctico’ Herakleitos veia la relacion “libre/esclavo” (piénsese en la circunscripcion
de Hegel a “sefior/esclavo”).

Platén debi6 conocer ambas cosas en lo que respecta a ese punto de ensefianza. FCV
36 nos ensefid que Platdn, para la “opinién publica”, no tenia tanto respeto (el “cornudo”
en él le ensefi6 que la lucha de poder, de la que hablaban los pensadores anteriores, en
Hellas, continuaba). FCV 37 nos hizo ver que, incluso en el campo intelectual, las
distinciones de clase funcionan, pero, finalmente, caen.

Pero, sobre todo, lo que FCV 171(226) nos ensefi¢ sobre el delincuente/tirador recibe
ahora un trasfondo historico-cultural: para él, pensadores como Herakleitos y Herodotos
ya habian advertido claramente la misma estructura basica “sefior/esclavo” (FCV 77) en
los hechos mismos, como “logos’, como principio que “gobierna” esos hechos.

Conclusion. En su “encuentro existencial” con Sécrates, el maestro, se encuentra, al
igual que “existencialmente” (es decir, implicado en ello en cuerpo y alma), -jlo que él,
con los predecesores, piensa que es! - la estructura de seres de la “polis’. Aqui, de paso,
individuo y sociedad se funden literalmente.

El ‘pensamiento politico’ como tipicamente griego.

Koyré, o.c., 83ss., observa con razén que el pensamiento filosofico y socioldgico
(“politico”) corren juntos con extrema fuerza, en Hellas. “Ningin griego -y
especialmente un ateniense- era capaz de no interesarse por la politica”.

Aplicado a Platon, con Koyré:

(i) el joven noble Platon tenia que participar, por nacimiento, en la vida de la ciudad-
estado (ocupando cargos publicos, por ejemplo);

(ii) los ideales culturales de Platon -el aprendizaje del didlogo (FCV 49), la
transferencia de la cultura (FCV 185v.),-- es decir, la formacion de “personas
conscientes: gracias al filosofar conjunto- se relacionan con la formacion de una élite,
capaz de un gobierno realmente consciente.
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Nota -- Como ya hemos sefialado, los cinicos (Antistenes de Atenas (-445/-360;
fundador) se encuentran entre los pesimistas culturales, que -en lugar de
comprometerse- cultivan la introspeccion y la marginalidad.

Sin embargo, como dice Koyre, o.c, 85, dice: también un Aristételes y mas tarde los
estoicos (Zenon de Kition (-336/-264; fundador)) y los epicureos (Epikoeros de Samos
(-341/-271; fundador)) buscaran una salida analoga, a saber retirarse a la vida privada,
dedicarse a la metafisica y a la ciencia profesional (aristotelismo), elevar -en la linea de
los primeros cinicos- las exigencias éticas a lo alto (estoa) o vivir una vida de placer
refinado, lejos de los enredos de la sociedad (ideal epicureo).

En su Theaitetos, Platon tipifica ese tipo de “pensador”: “No sabe cuél es el camino
que conduce al ‘agora’, la asamblea del pueblo, -- donde se encuentra precisamente el
tribunal de justicia o la sala del consejo o todas las demés salas, donde se celebran las
consultas (...). Y que todo esto no lo sabe, ni él mismo lo sabe. (...)

So6lo con su cuerpo tiene, en la polis, un lugar y una morada. Para su mente, después
de todo, la sociedad no es mas que estrechez y nulidad, algo que no tiene en cuenta.

Se despliega por todas partes para, como dice Pindaros de Kunoskefalai (-518/-438;
gran poeta lirico), “sondear los abismos de la tierra”, y poner a prueba su alcance contra
los limites de las profundidades del cielo, su atencion fijada en las estrellas,-- a fin de
sondear la naturaleza de cada pieza de la realidad -- tanto en el mas minimo detalle como
en su conjunto.

Todo ello sin dejarse llevar nunca por lo que es la realidad inmediata”.

Nota.-- Uno lo ve de nuevo: El platonismo es todo menos mundano. De hecho, todo
lo contrario.

Como explica F. Fluckiger, Geschichte des Naturrechtes, (Historia del Derecho
Natural,), I, 125 y ss., en Atenas especialmente, los textos doctrinales estatales
circulaban tanto de grandes grupos (partidos) como de grupos mas pequefios o
individuales.-- Entre los grupos mas grandes destacan dos.
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A.-- La Teoria Protosofista del Estado.

La proto-sofista se sitla -450/-350. Sus presupuestos sociologicos pueden resumirse
como sigue, con Flickiger, o.c., 121/125.

a. La sociedad se compone de individuos libres y sueltos.-- Algo contra lo que un
platon responde con otros (FCV 30: individualismo sano pero no desenfrenado).

b. La ley dual.-- El ordenamiento juridico (y en su raiz el ético) muestra dos aspectos.

b.1.-- El derecho natural bruto.

La naturaleza humana real (‘fusis’, pero en el sentido sofista) es tal que el motivo mas
profundo de conductas como el amor y la amistad o el odio es la lujuria (todo lo que es
placentero o Gtil proporciona lujuria).-- La misma naturaleza humana real exhibe un
segundo principio: la voluntad de someter al projimo (voluntad de poder). Esto, --
porque los otros controles proporcionan lujuria.

Nota -- Se ve que aqui, en las palabras Modernas, esta actuando una especie de
naturalismo: la naturaleza, puramente positiva (estelar), sin ningun ideal, vista
preferentemente en su impia naturaleza productora de miseria del ser, es central.

b.2 -- El derecho positivo.

El resto -- la organizacion estatal, las leyes -- no surgen directamente de esa
naturaleza real, sino de la eleccion y el acuerdo humano entre ellos. En griego antiguo
‘nomos’, producto de la intervencion humana.

Nota.-- Platon, por supuesto, también reconoce, a su manera, el hecho natural bruto
y el papel fundador de la cultura del libre acuerdo. Pero desarrolla, en la linea de
Socrates, su propio concepto superior (anagdgico) de naturaleza (FCV 177: naturaleza
verdadera; igualmente 188;-- 188: naturaleza individual; 198: naturaleza universal).-- El
término ‘naturaleza’ es ambiguo.

B.-- La teoria conservacionista del Estado.

a. La sociedad.

Esta se compone de, tradicionalmente crecidas, clases, la clase noble y el pueblo
Ilano.

b. El derecho se basa en la oligarquia.

La “oligarquia”, el gobierno de un numero reducido, rechaza tanto el gobierno
unipersonal (déspota, tirano) como la democracia. La base: La ‘patrios politeia’, la moral
gubernamental y las leyes ancestrales, ligadas a la tradicion.

En -404 los oligarcas, durante un afo llegaron a gobernar. Para mantenerse en el
poder, durante ese tiempo, tuvieron que tomar medidas despoticas, -- medidas, que
desaprobaban en otros. Kritias, su lider (de los Treinta), dijo: “Quien quiera favorecer
la posicion del grupo gobernante, sdlo tiene una opcion”: deshacerse de los otros, que
podrian ser peligrosos; -- Lo cual no fue dicho sin cinismo.
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Como era de esperar, “Platén no sabia decir nada bueno de la oligarquia” (F.
Fluckiger, o.c.,147). Esto, aunque estaba emparentado con Kiritias, el jefe de los Treinta.
La razon es obvia: FCV37 nos ensefid la conviccién platonica de que también el
trabajador manual ordinario puede participar en el alto mundo de las ideas, y FCV229
nos ensefid que también el esclavo analfabeto puede tener su propia vision.

C.-- La teoria socratica del Estado.
Reproducimos la opinion de F. Flckiger, o.c., 127ss.

Dada: El cosmos, en el que tenemos que vivir, exhibe una dosis demasiado grande
de falta de escripulos y de miseria (FCV251: Herodotos, el muy creyente, establecid
esto como una especie de “estructura”).

Se pide: un método de purificacidon del cosmos e, inmediatamente, de la vida en él
(FCV161: “catarsis™).

(a). - La humanidad arcaica -dice Flickiger- propuso -con su propio esfuerzo y el
marco social apropiado- sobre todo una u otra “deidad” (que debe tomarse de forma muy
amplia: alma ancestral, alta deidad real (como en el caso de los mas antiguos
paleopitagoricos), héroe) como fuente de delicias como ser humano éticamente elevado
y, con el tiempo, “dichoso”.

Resumido en una especie de lema: “honrar a las deidades y tener la moral y la ley
por inviolables (‘sagradas’)”.

(b).- Surgen los “misterios” (es decir, una especie de religion, en pequefios grupos):
parten de las mismas premisas, pero aportan un correctivo. Lo que significan las
religiones tradicionales solo tiene éxito si, al mismo tiempo, a través de estos “misterios”
(de los que no se sabe mucho en vista de las estrictas reglas de secreto), se aprende un
método que equivale a la iniciacion, es decir, a la iniciacion en alguna vida superior,
“divina”, ética, elevada y feliz.

Segun personas como Fllckiger y otros -no sin serias razones- Sécrates de Atenas
(-469/-399) habria partido de la religion arcaica y, sobre todo, de lo misterioso para
proclamar filoséficamente, en la medida de lo posible, la misma doctrina bésica. Es
cierto que su mayor discipulo, Platon, en mas de un passus, habla como si solo una
iniciacién hiciera posible la verdadera filosofia platdnica.

Resumiendo.

(i) Si se esté iniciado, suficientemente capacitado filos6ficamente y educado en este
sentido, entonces el conocimiento de la “virtud” (vida consciente), la felicidad (dicha),
-- inmediatamente vivible.
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(ii) Si una poblacion, dentro de una sociedad, contiene suficientes individuos de este
tipo, entonces en el camino hacia un “estado” consciente y una, con el tiempo,
comunidad “dichosa”.

Obsérvese con realismo la formulacion “si - entonces”. Tanto Socrates como, sobre
todo, Platon eran muy conscientes de la naturaleza radicalmente condicional de su
intencion.

Nota -- Acertadamente F. Fliuckiger, o. c., 1 27, escribe: “Sobre la base de su
principio béasico ‘si sabe, entonces virtud(idad)’« (Platon en su Protagoras 375c),
Sdcrates se convirtio en el ‘padre’ (‘Urheber’) de la ética y la pedagogia racionalistas.
Inmediatamente inauguré una mentalidad que, a lo largo de muchos siglos, ha ejercido
una poderosa influencia”.

Tomada literalmente, esta afirmacion es en parte correcta, pero es criticable.--Es un
hecho comunicado mas de una vez por los escritores antiguos que Sécrates --en sus
propias palabras-- fue inspirado por un daimonion, daimon, theos, un ser sobrenatural
(FCV233: epipnoia),--especialmente para evitar ciertos casos lo desfavorables.

Y ahora la consideracion : ;como puede un verdadero Racionalista, en el sentido
actual de esa palabra, en nuestro uso actual del lenguaje, seguir aceptando algo asi como
“racional”, y mas ain: “Racionalista” (llustrado)? --

¢Cémo debe interpretarse entonces? Porque lo que dice Fliickiger es correcto. Se ha
pensado mas alla del ‘daimonion’ (y de los misterios) (FCV175) y se ha convertido una
realidad mistérica-religiosa en una meramente ‘llustrada-racional’.

El intento platonico de comunién.

Introducir el método misterioso-religioso-filosofico en el conjunto de la sociedad -
un caso agudo de ‘retdrica’- fue, por tanto, si estamos en lo cierto, con, por ejemplo, un
F. Fllckiger, la gran intencién de Socrates y ain mas de Platon.

Es bien sabido que Platon disefid una especie de teoria (muy detallada) del estado
en dos tiempos. Primero esta el texto de la Politeia (EI Estado) y, después, el de su obra
tardia Las Leyes.

Impresion principal.

Igualacion, en nombre de la ‘isonomia’, el hecho de que todos son --
platonicamente: radicalmente iguales por ley. Convergencia, en nombre de la
‘koinonia’, el ser comunitario, el hecho de que el mayor nimero posible de datos sea
comun en la sociedad.

Tal es, segun F. Fluckiger” que discute esto con gran detalle, el punto principal.
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Estas dos caracteristicas se resumen en el entendimiento (“etatizacion”).--
Dejemos que F. Fluckiger resuma: “Propiedad comun,-- propiedad comun de y las
mujeres y los nifios,-- igualacion de todas las clases profesionales en una sola clase,--
igualacion de ambos sexos (FCV192/194),-- un solo tipo de educacidn y ésta sélo por
parte del ‘estado’,-- un solo y mismo nivel de vida para todos (también aplicable a los
estratos mas bajos de la sociedad),-- una sola y misma religion, moral, educacion, etc.”
(0.c.,159).

Los demdcratas como nosotros pensamos que Platon debe haber estado sofiando en
alguna parte, por supuesto.

Nota.-- Dos correctivos.

1.-- En su segunda redaccion, estas exigencias extremas de saneamiento de la vida
comunitaria se mitigan (probablemente por el hecho de que el propio Platén tomé
conciencia de este “suefio utépico”, --por el mero hecho de vivir como todo el mundo).

2.-- Aquellos que estan “perfectamente versados en el conocimiento del bien
(FCV58/69: relativizacién)”, los “philo.sophoi”, en realidad: expertos en la doctrina de
los valores, deberian, de una u otra manera, ademas del conocimiento, también
“obtener” el poder politico. Sélo entonces el entendimiento, la condicion preeminente
de la igualacién y la comunion, puede Ilamarse realmente “factible”. En la Politeia 499c
el propio Platon, explicitamente, s6lo ve una posibilidad: la concurrencia de
circunstancias especialmente afortunadas,

Conclusién..-- El propio Platon debe:

(1) encontrarse primero en una especie de fase de suefio,

(ii) que fue acompafiada desde el principio por una recaida en las realidades
inmediatas (FCV249),-- recaida, que, con el tiempo, aumento.

Nota: Los monarcas y politicos absolutistas -en la Edad Media y en la Moderna,
entre otros- se “alimentaron” literalmente de esa vertiente de los escritos de Platon.

¢Es Platon, a la vez, partidario de un Absolutismo politico? La respuesta,
I6gicamente, debe ser: radicalmente no. Pero, ;,cdmo explicar entonces este circunloquio
absolutista? Porque los lectores han pasado por alto los dos correctivos que acabamos
de citar. Y el ablandamiento en Leyes y, sobre todo, la aguda conciencia, alimentada por
la experiencia personal, de que las “circunstancias particularmente afortunadas” como
nunca, a no ser que sean extremadamente limitadas, ocurren, prueban, negro sobre
blanco, que Platon queria programar cualquier cosa menos un “estado’ Absolutista puro.
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La desventaja del pensamiento no sistematico.
Lo vimos mas de una vez: representar a Platdn en un sistema cerrado no es posible
(FCV49, 239, 246).

1. Esto tiene una ventaja: uno lo mantiene a muestras ontoldgicas, como un
cientifico profesional, en un experimento, toma muestras de un todo, que no supervisa.
El todo sigue siendo, pues, una “x” o, en latin, “qualitas occulta”. (FCV216). Muchos
pensadores actuales, los posmodernos de a pie, aplauden esto.

2. Pero el pensamiento inconexo también tiene inconvenientes. Y aqui tenemos
uno.-- Relea, ahora, con atencién FCV227 (“Las definiciones se aplican a los conceptos
(y, subsumiendo, a los términos), no a las ideas). ¢Qué ha hecho Platén, ahora, de hecho,
cuando, por una justificada preocupacion por salvar una impia democracia siciliana o
ateniense” quiere exponer una “patrios politeia”, una estructura estatal rendida -aunque
en su estilo, un poco, refundada- en los detalles mas escandalosos?

Ha articulado la idea elevada y pura de la “polis” (es decir, la sociedad ordenada por
una constitucion) -contra su propia doctrina de las ideas- y la ha situado en condiciones
terrenales. Formular lo indefinible e irrealizable (a no ser que sea imperfecto) una vez
mas, por enésima vez, en una descripcion utopica detallada y, sin embargo, intentar
realizarla en circunstancias reales, es traicionar la idea (FCV211: devenir/decadencia),
212 (imperfeccién), -- FCV64 (tesis (ideal)/hipotesis (situacion real)).

Decision.-- Platon ha intentado, sin embargo, elaborar lo irrealizable como sin
embargo realizable (gracias a la concurrencia de circunstancias particularmente
afortunadas,-- asi lo dice él mismo; asi lo siente) ...sobre el papel, en meras palabras,--
que él, en sus Leyes, mitiga luego parcialmente (asi lo siente claramente,-- que lo
irrealizable no es realizable).

Afortunadamente, su pensamiento contiene un gran correctivo: FCV63 nos ensefio
que, puesto que aparte de la idea méas elevada el bien (el valor sin mas) nada es sin mas
valioso, y asi también sus propias afirmaciones no son sin mas validas, sino que
requieren correctivos. Sus dos borradores de una (patrios) politeia no carecen de valor.

Paraddjicamente: en esto, pues, Platon es sistematico. Esto es lo Unico concluyente
en su “sistema”.
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¢ Platén adoctrina?

Una de las tesis principales de cierta corriente, desde hace unos afios, es el
“adoctrinamiento” (junto con la “imagen del hombre” y la “imagen de la sociedad”). El
adoctrinamiento es el hecho de que alguien, a través de su discurso tedrico, influye
insidiosamente en el pensamiento de sus semejantes. Lo cual es una forma de retorica,
por supuesto.

¢Qué es exactamente lo que se puede “adoctrinar” literalmente en los semejantes?
Una imagen de la sociedad, una imagen del hombre. Por ‘imagen’ se entiende entonces
un concepto que se impone y, sobre todo, no tiene en cuenta las circunstancias singulares
(estrechez).

J.-M. Benoist (1942/1990, colaborador una vez de Cl. Lévi-Strauss) pertenece a --
lo que se llama -- ‘les Nouveaux Philosophes’ (los Nuevos Filosofos), -- un término,
que, en Paris, es emergente,-- unos 1977.

Muestra de la biblia:

-- G.Schiwy, Les Nouveaux Philosophes, (Los nuevos fil6sofos,), Paris, 1979;

-- R.Ruyer, La Gnose de Princeton. (Des savants a la recherche d’une religion), (La
gnosis de Princeton. (Los sabios en la busqueda de una religion), Paris, 1974;

--id., Les cent prochains siecles (Le destin historique de [’homme selon la Nouvelle
Gnose américaine), (Los proximos cien siglos (El destino histdrico del hombre segun la
Nueva Gnosis americana),), Paris, 1977,

-- S. Bouscasse/D. Bourgeois, Faut-il braler les nouveaux philosophes? (Le dossier
du ‘proces’), (¢Hay que quemar a los nuevos filésofos? (El expediente del ‘proceso’),),
Paris, 1978;

-- B. Angelet, The ‘nouveaux philosophes’: a countercurrent? (Los “nouveaux
philosophes”: ¢ Una filosofia parisina del poder?, en: Cultural Life, 45 (1978): 5 (junio),
454/462;

-- J. Freund, The ‘nouveaux philosophes’, (Los "nuevos filésofos™,), en: Cultural
Life 46 (1979): 2 (feb.), 174/184.

Siguiendo con Benoist;-- Publico tres libros, entre otros:

-- Marx est mort, (Marx ha muerto), Paris, 1970,

-- La révolution structurale, (La revolucion estructural), Paris, 1975,

-- Tyrannie du logos, (La tirania del logos), Paris, 1975.

-- J. Hector, Jean-Marie Benoist, Les deux versants du discours platonicien, (Las
dos caras del discurso platonico), en: Techniques Nouvelles (Bruselas) 16 (1976): 5,3.

J. Hector dice de esto lo que sigue:

“Los tres libros de J.-M. Benoist en cuestion tienen, sin duda, una caracteristica en
coman: la posicién interminable contra toda ‘doctrina’ (‘sistema de ensefianza’).

El autor mostro, para empezar, la forma en que la critica de Karl Marx fue
oscurecida por el sistema marxista. A continuacion, se puso a trabajar para revalorizar
lo estructural frente al Estructuralismo es. En Tyrannie du logos encontramos una nueva
‘lectura’ del dialogo Gorgias de Platdon, en la que se ve el lenguaje del deseo enfrentado
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al lenguaje del orden”. En esencia, Benoist acusa a Platon de no haber realizado algo
(“Pimpense de Platon”).

Al “hablar” (logos), como lo hizo, por ejemplo, de su “patrios politeia” (su
constitucién ancestral,-en una forma reformada), traicion6 su mas intimo, su
inconsciente “deseo”, a saber, superar y controlar a sus semejantes mediante su
“doctrina” (sistema de ensefianza) y “adoctrinarlos” con otra imagen del hombre y la
sociedad.

Juzgue usted mismo, después de todo lo anterior, hasta qué punto tiene razén
Benoist.

1. Que Platon abrigaba ambiciones, -- eso lo sabemos (FCV136/138). Hasta qué
punto eran inconscientes, lo vemos con menos claridad que Benoist.

2. Que él tomd una posicién en contra de Proto-sophistics, también en cuestiones
politicas, es un hecho. Pero si lo hizo de forma adoctrinadora lo vemos menos claro que
Benoist.

Otro reloj.-- EI P. Chatelet, Platon, Paris, 1972, 22ss., dice, en resumen lo que sigue.

(i) Para Platon habia:

a. las religiones, de las que veia muy claramente “el lado oscuro” (FCV238),

b. las opiniones publicas establecidas, de las que se distanci6 muy claramente
(FCV36,248),

c. los pensadores presocraticos, a los que conocia a fondo y de los que distinguia el
trigo de la paja.

(ii) Pero, como dice con razon Chatelet, Platon fundd, en sentido estricto, la
Filosofia. Por qué, porque él:

a. distinguiod en el hombre el “espiritu” (aspecto nocturno) FCV176vv: “el pequefio
hombre” -,

b. espiritu, que aprehende lo superior (aspecto anagogico) -- FCV188 -- de alguna
manera.

Esta mente aprehensiva superior se distingue, con Platon, por el hecho de que exige
-- de las religiones, de las opiniones publicas, de los pensadores -- una justificacion, una
fundamentacion. En lugar de hablar dogmatica, emocional o superficialmente, Platon
queria un uso del lenguaje que - segun el método hipotético (FCV54wv) - fuera bien
consciente de sus presupuestos, los conscientes y preferentemente los inconscientes. Y
que reforzara sistematicamente esto en los interlocutores. En otras palabras: Platon hace
una investigacion bésica. ¢Se puede ahora distinguir con Benoist tan agudamente y con
tanta seguridad al Platon ““doctrinario”?

B.-H.. L.. -- Asi se refiere al otro ‘Nuevo Filosofo’, Bernard Henri Lévy (1948/...).
Escribi6 entre otras cosas.

-- La barbarie a visage humain, (La barbarie con rostro humano), Paris, 1977

-- y recientemente ; Les derniers jours de Charles Baudelaire (Los ultimos dias de
Charles Baudelaire), (1988)).
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G. Schiwy, o.c., 75/77, cita, de La barbarie a visage humain, opiniones, que
conciernen directamente a nuestro Platondup.

(1).-- B.-H. L. afirma que, para comprender el Capitalismo actual, hay que tener un
esquema de pensamiento diferente al marxista. “El capitalismo” (FCV130) ha
conquistado, desde hace tiempo, el mundo. Ya Platon -releer su Politeia, nuestro Das
Kapital moderno (nota: una obra de K. Marx)- ensefiaba el valor superior de seguir los
conceptos arcaicos:

“La unidad siempre prevalece sobre la division (FCV253: resumen de Flckiger)”.

“El conflicto esta al servicio de la armonia”.

“En la identidad (nota : la unidad de muchas cosas) reside la correcta comprension
del mundo.

Es precisamente a estas cosas a las que el Capitalismo conducira al mundo, pues no
es -para adoptar el pensamiento de Nietzsche (FCV132) y Heidegger (FCV132) “maés
que el estadio superior del platonismo™.

Tanto Marx como Max Weber (1864/1920; famoso por su estudio del capitalismo)
se equivocaron en su explicacion del sistema (capitalista).

Ya los benedictinos (nota: Benito de Nursia (480/547; fundador de la Orden
Benedictina) consideraban el trabajo como un mandato”.

Nota: B.-H. L. cae precisamente en el mismo defecto que Nietzsche y Heidegger, a
saber, trazar una linea cultural ininterrumpida desde Platon hasta nuestros dias y, entre
otras cosas, hasta el capitalismo actual.

A pesar de que Nietzsche y Heidegger son “Differenz- o verschildenkers”
(diferenciadores; FCV13) y, por lo tanto, deberian tener un ojo agudo para las
distinciones que todo el mundo puede ver entre Platon y, por ejemplo, el Capitalismo,
sin embargo, trazan una “grandiosa” linea de identidad desde Platén hasta el
Capitalismo.

Ahora relea el FCV127v.: después de esa lectura, ¢puede uno interpretar a Platon
como un originador (alguien en el origen) del Capitalismo? Cualquiera que sea honesto
simplemente no puede.

B.-H. L. - Schiwy, ibid. - continla.-- “Si la historia tiene un punto final, un final, es

el terror (el reino del terror) sin ninguna limitacion, la barbarie (‘la barbarie’,-- el titulo
de laobrade B.-H. L.).
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La barbarie, es decir, el capital mismo, el capital en todas partes y siempre, el capital
en su verdad, en su pleno despliegue de poder. Se reduce a la plenitud de la “identidad”
(nota: ver mas arriba) propia del “estado”, como lo describe Platén en su Politeia, es
decir, la Tirania. No existen ni Dios ni la naturaleza, sélo existen la fabrica moderna, el
estado moderno, la ciudad moderna.

Morir y hacer morir,-- he aqui, en adelante, la expresion pura del hombre -el ser-,
del Nihilismo (FCV132)”.

Nota -- Es cierto que, si ambas descripciones del estado, tal como las escribid Platdn
en su dia; se realizaran fuera de su marco mental, podrian, sin duda, conducir a algo
parecido a nuestro sistema capitalista moderno. Pero, en ese caso, se hace o mismo que
los racionalistas de la llustracion (FCV252): se piensa mas alla del resto de lo que Platén
dijo y escribi6 una vez y se sacan algunos grandes extractos de su marco. “Donnez-moi
deux lignes d’un auteur, et je la fais pendre” (dixit Cardenal Richelieu).

(2).-- B.H. L. sostiene que el estado totalitario, en sus formas estalinista y fascista,
es, en Ultima instancia, también una especie de corolario de la imagen del estado de
Platén, en la Politeia. Se refiere a Carl Schmitt (1888/1985; tedrico del Estado nazi),
quien ya reconocié que ambos totalitarismos no eran una mera coincidencia en el
contexto de nuestra historia (cultural) occidental.

B.-H. L. desarrolla, en La barbarie a visage humain, 155/168 (Crépuscule des dieux
et crépuscule des hommes), una concepcién del poder (politico). He aqui como lo hace.

(i) Platon, en un mito infame, define la esencia del politico, del estadista, como “el
pastor divino; --pero escuchen los términos de B.-H. L. -- ““que observa los asuntos del
ganado humano” (“le bétail humain”) (o. c.,159). Traducir a Platon de esta manera es
distorsionar el estilo tipicamente platonico: “el ganado”, tal como lo entiende B.-H. L.
entiende esto, nunca entendié a Platon de esta manera (excepto a los ojos de los que
detesta, los tiranos y los déspotas).

(i) A. Comte (1798/1857; padre del Positivismo), en su analisis del Estado
Moderno, trat6 de interpretar ese Estado como el resultado o, también, el reflejo de la
creencia en el Dios unico (Monoteismo). S. Freud, el Psicoanalista, en sus viejos
tiempos, escribié Das Unbehagen in de Kultur, (EI malestar en la cultura), en el que tratd
de dejar claro que el vinculo social mas profundo entre los seres humanos era, desde
siempre, una u otra religion.

Nota -- Todas estas afirmaciones son mas o menos ciertas. Sin embargo, un Platon

lo ve de forma totalmente diferente a un Comte o0 a un Freud: Platon era profundamente
religioso; Comte y Freud no.
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En resumen, la idea principal de B.-H. L. es que, al situar la religion en el centro de
la sociedad, o bien el Estado (los gobernantes) se identifican con la deidad venerada,
como “gobernantes”, o bien ese Estado, en su forma secularizada, sigue rodeandose de
un aura “sagrada” (= halo).

¢ Pero qué pasa con Platon en este punto?
a. Es cierto que algunos textos -Politeia 502b, Politikos 294b, por ejemplo- hablan
de la posibilidad de que un “sabio” autocratico encarne al gobernante utépico de Platon.

b. Pero esto debe situarse en el contexto platonico ‘koinonia’; FCV56. Si no, se
distorsiona la representacion platénica.

(1) E.J. Dalcourt, The Primary Cardinal Virtue: Wisdom or Prudence?, (La primera
virtud cardinal: ;sabiduria o prudencia?) Internat. Philos. Quarterly, v. iii (1963): 1
(Febr. ), 55/58 (Platdn), dice que, con su cuadrilatero de virtudes (FCV115), Platon ha
(@) asumido, (b) depurado (especialmente de sus contenidos demasiado miticos;
FCV238, 256) y (c) elevado a un nivel espiritual-filoséfico una concepcion antigua,
peculiar de todos los griegos - ya Pindaro de Kunoskefalai (-518/-438; gran letrista
arcaico), Nem / oda 3, la menciona como lugar comun.

(ii) Este cuadrilatero, ahora, forma la estructura que Platdén encontrd util para su
Politeia, su teoria de la sociedad y el estado.

A nosotros, los modernos, esto puede parecernos algo ajeno. Platon, en cualquier
caso, sabia lo que hacia: queria una sociedad” dirigida por un “estado” (gobernante)
solido como una roca. Que fuera completamente ético, es decir, consciente. En
particular: las “virtudes” son, por él, utilizadas como medios de desplazamiento.

Si la sociedad, respectivamente el “estado” ha de ser “perfecto” (escuchen con
atencion lo que dice Platon: “perfecto” (con lo que sabe que la perfeccion no es de esta
tierra)), entonces deben literalmente “irradiar” sabiduria (en el estrato superior, los
verdaderos gobernantes), valor (en el segundo estrato, los militares) y autocontrol (en el
estrato inferior, los campesinos y artesanos). La cuarta virtud, la justicia, en su utopia
irradia todo (FCV190), ya que todos desempefian un papel insustituible.

Nota: Aqui vuelve a brillar la triada “gran monstruo (autocontrol)/ ledn menor
(valor)/ hombre pequefio (sabiduria)”.
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Nota.-- F. Fllickiger, o.c. 140 ss., habla de la “sacralizacién” que Platon, segln su
interpretacion protestante, habria introducido.

(i) En efecto: FCV198 nos ensefi6 que la naturaleza o esencia (universal) de algo --
asi, por ejemplo, de la sociedad, de sus gobernantes-- esta enraizada en --lo que él llama-
- un ‘fut.ourgos’, originador de la naturaleza, --una ‘deidad’ (véase, para un concepto
mas preciso de deidad, FCV236).

(i) En efecto: FCV184 nos ensefio, con la claridad de la luz del sol, como Platén, el
viejo y maduro Platon de La Séptima Carta, concibe la llamada ‘sacralizacion’ (palabra,
que los psicologos, socidlogos y culturélogos de hoy utilizan para denotar la forma
artificial, ‘manipuladora’ de la sacralidad).

Relea, sin el prejuicio de Flickiger de que el pensamiento ideativo es natural-
necesario al lado de la cuestion, FCV184, y vera que, para Platon, el aura sacral, que
rodea al gobernante, en cuanto gobernante, es mas que un artificio retérico para
enmascarar las manipulaciones, que nuestros gobernantes cometen.

En cualquier caso: Fliickiger ni siquiera parece conocer la Séptima Carta,-- con la
que podria haber explicado la teoria platonica relativa al origen divino de toda autoridad
como autoridad (no de todas las practicas de autoridad, por supuesto),-- no en su
mentalidad, sino en la platonica, de la que se presenta, en su texto, como un honesto
intérprete.

Conclusién.-- Cuando en el curso de nuestra historia cultural occidental
absolutistas, dictadores, déspotas (ilustrados o no) han apelado a Platon para “justificar”
practicas que les son propias, piensan, como ya hemos establecido (FCV175,-- 252, 258)
en la totalidad de lo que Platon legd en su dia.

La critica platénica de la democracia.

Empezando por lo que dice Fluckiger, o.c.,148

(i) “La vehemente critica de Platén a las formas actuales de constitucion -
especialmente a la democracia- se apoyaba ciertamente, in détails, en observaciones
correctas (FCV106).

Ejemplos del fatal discurso popular (“demagogia”), de la decadencia del derecho y
de la moral de la época, --de estos han sobrevivido muchos testimonios fuera de Platon”.

(if) Sin embargo, segun Fliickiger, uno no puede evitar sentir que su intento de
presentar la democracia como una forma de decadencia, -- una forma de decadencia que,
como proceso natural, procede necesariamente, contiene una generalizacion que es
‘ungerecht’, irresponsable; -- Fliickiger se refiere a los beneficios que la ciudad padre
de Platon, Atenas, con su democracia, extendio sobre la entonces Hellas y sobre todo el
planeta en términos de liberacion de las restricciones de las formas de gobierno no
democréticas.
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Nota -- Creemos que Fluckiger reflexiona aqui muy correctamente.-- Pero donde él
piensa que puede atribuir el rechazo platonico de las condiciones reales en esta misma
democracia ateniense sélo a:

(i) el radicalismo de su propia teoria politica y

(ii) el orgullo, propio de Platén, en el que piensa que sélo €l puede captar la
verdadera esencia del Estado, ahi no podemos seguir a Fliickiger.

Tendria que demostrar que no existe ningln otro motivo por el que Platdn rechazara
tan categoricamente los abusos de la democracia ateniense (y de otras) de la época.

Flickiger, o.c.,145ss, se basa en un texto en particular (sin mencionar su
interpretacion idiosincratica), a saber, Politeia viii.-

(a) En repetidas ocasiones Platdn sostiene que todos los sistemas de estados reales
son defectuosos.

Vuelve a leer, por ejemplo, FCV247, y veras que incluso un Herdédoto muy viajado
y de mente abierta, sin ninguna teoria platonica de las ideas, llega a conclusiones
analogas: hay algo muy peligroso en todos los sistemas politicos facticos.

(b) Especialmente en el viii de la Politeia, Platon, fiel a su método, intenta disefiar
una especie de cuadro del proceso (natural) (FCV188v.), que quizas -sabemos que el
método basico de Platon (FCV256) era el método hipotético- pueda explicar el proceso
de degeneracion politica.

(1) Estado ideal, pero de hecho inexistente, que Platon llamaba “aristokratia”, el
hecho de que aquellos que son de hecho los mejores (todavia no los sin méas buenos, por
supuesto) - “aristoi” - estan en el control del gobierno. Incluso Flickiger, o.c.,145,
admite que Platon ve en ella s6lo la forma relativamente (nota: asi: no “sin mas’) mejor
de gobierno.

(2) La forma relativamente ideal degenera en la “timocracia”, caracterizada -no por

la sabiduria, como en el caso de “lo mejor”- por la ambicion (el tipo menor-grande-ledn)
y, por la ambicion, por la posesividad (el gran monstruo).
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-- Siguiente etapa de decadencia: la ‘oligarquia’ (FCV250v.: algo analogo).

-- Como, en la ‘aristo-kratia’ (no confundir con la ‘aristocracia’ histéricamente
constatable) el alma, 0.g. su sabiduria, se expresa,

-- como, en la ‘timo-kratia: el alma, en virtud de su honorabilidad y afines, se
expresa,

asi, en la “olig-archia”, literalmente: el gobierno por “pocos”, el alma se expresa en
virtud de su posesividad,--visible en una nueva clase superior, a saber, una burguesia
posesiva.

Esta “alaba y admira a los ricos, pero desprecia a los pobres” (Politeia 551a). El
alma de la oligarquia es calificada por Platén con el término “thésauro.poios anér”, (“der
Mann des Geldsackes” traduce correctamente Fluckiger, O.c.,146). La formacion de la
mente no dice nada al hombre de la oligarquia;--lo que no impide que incluso este grado
de decadencia tenga también “buenas cualidades”, como sefiala explicitamente Platén.

-- Timokratia, oligarchia, -- ‘démo-kratia’, -- lo que es traducido por nosotros
‘democracia’ -- errbneamente.

¢Por que erréneamente? Porque Platon no se ocupa puramente de los fendmenos
que se pueden determinar histéricamente (en su lenguaje: ‘fenomenalmente’), sino de
una construccion de la mente, como le gusta hacer. Es cierto que incorpora en ella
“males” historicamente determinables.

El reinado de la clase alta posesiva nunca es duradero: prepara, mediante un “ate”
(FCV149., cf. 128), una “dialéctica negativa” (en términos de la Escuela de Frankfurt),
su propia desaparicion. En particular: la riqueza, siempre creciente, de una clase, se
opone a la pobreza siempre creciente de la otra clase. Aungue sé6lo sea porgue, en ese
proceso (natural), las personas de alma noble, pero que no quieren plegarse a la riqueza,
caen en esa pobreza (Politeia 555c¢/d).

Dentro de la propia clase alta continta un proceso similar de degeneracién: los
descendientes de los ricos trabajadores -criados demasiado a la semana- se vuelven
autoindulgentes e incluso descuidan la posicion politica de poder.

Resultado: o una revolucion violenta de los pobres o la llegada al poder de la masa
de los pobres porque uno o varios ricos alimentan los deseos de las masas, entre otras
cosas para mantenerse en el poder.

De nuevo: el alma, con sus deseos inferiores (“el gran monstruo™), se expresa
politicamente en forma de sociedad y gobierno, “démo-kratia”. -- Se ve, de inmediato,
con toda claridad, que Platén en virtud de su psicologia (con su triplicidad especialmente
(FCV116)) estructura un namero limitado de hechos, que pudo establecer, en una
tipologia (tipologia).
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En mi opinion, no hay que ver nada mas en esta “evolucion” de los tipos de
gobierno. Sélo entonces se ve en ella lo que el propio Platon debid ver en ella.

(3) El grado extremo de la polis-degeneracion es la ‘turannis’, la ‘tirania’, mejor: el
despotismo absoluto. La base -de nuevo el alma- es, como ya reconocia Solén de Atenas
(-640/-558; letrado), el hecho de que los deseos se desenvuelven de tal manera que tanto
las leyes escritas como las no escritas se reducen a ‘nihil’, nada-valor (FCV131v.; //
cinismo). Esto, dentro del caldo de cultivo de la ‘demo-kratia’, tal y como Platdn
entiende este término técnico (de nuevo: democracias no determinables historicamente).

El paso de la démo-kratia, el sistema que expresa los deseos inferiores, a la
‘turannis’, el sistema que expresa el nihilismo, tiene lugar sobre la base de -lo que ahora
[lamamos- la “partitocracia’, la influencia decisiva de los partidos. Uno u otro lider del
partido -apoyado o no por las masas- atrae todo el poder hacia si.

“De forma analoga, Protagoras de Abdera (-480/-410; figura cumbre de la proto-
sofistica (FCV249)) y otros ya habian pintado la aparicion de los turannis”. (Asi F.
Fluckiger, o.c.,148).-- Lo que demuestra que Platon incorpora aqui a su tipologia un
esquema de pensamiento circulante como parte de su vision.

Conclusion general.

Para evaluar el valor propio de la tipologia de Platon, vuelva a leer FCV27 (la idea
‘tipo’).-- Una teoria de los tipos -psicoldgica, socioldgica, culturologica- tiene un valor
heuristico inestimable, es decir, como ayuda para encontrar. Pero practicamente nunca
se verifica del todo. ¢Por qué? Porque simplifica, esquematiza. Interpretarlo como guia
de accion -decimos: interpretar- es arriesgar mucho en la préactica, --que nunca o0 como
nunca le correspondera.

Un argumento.

Que nuestra tesis, es decir, que Platon esboza los tipos, tiene sentido, se desprende
de un texto de Platon, Séptima Carta (ed. Calw, 9). En ella Platon describe, resp. relata,
en lugar de desarrollar una teoria de los tipos. -- “Después de un corto tiempo el gobierno
absoluto de los Treinta (FCV250) y todo el sistema politico relacionado con él fue
derrocado.
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Una vez mas, una vena de mi corazon, aunque un poco enfriada, me llevo a
participar en las actividades politicas de la republica restaurada (manteniendo, de paso,
los intereses individuales y domésticos en un segundo plano).

También dentro de este sistema habia -como es natural después de tales trastornos-
muchas cosas por las que uno tenia que estar disgustado. De hecho, uno no deberia
sorprenderse en absoluto cuando, en tiempos de revolucién, se tomaban fuertes medidas
de represalia contra la otra parte en nombre de una parte. Mientras tanto, es un hecho
innegable que los demdcratas, que habian recuperado el poder, seguian mostrando
mucha moderacion.

Pero una nueva estrella de la desgracia iba a caer sobre mi carrera politica: la
calamidad persigui6 de nuevo a Sécrates (FCV246: hecho extrafio), que durante muchos
afios habia sido mi amigo y maestro, incluso bajo la democracia restaurada. En efecto,
algunos portavoces entre los demdcratas llevaron a Sécrates ante la justicia: lo acusaron
de la méas exasperante maldad,-- algo que contradecia flagrantemente la verdadera forma
de ser de Socrates (FCV251v.).”

Conclusion total.

Hemos tomado, muy brevemente, una muestra de la sociologia (y ciencia politica)
de Platon. Esperamos que haya dado al lector una buena vision de lo que es el platonismo
en términos de sociologia (especialmente la ciencia politica).

Nos hemos detenido largamente en los inequivocos errores de interpretacion que
siguen circulando hoy en dia, a pesar de que ha habido excelentes especialistas que han
desvelado al verdadero Platon.

(i) Demuestran la actualidad, si, la actualizacion, del platonismo.

(ii) Pero cometen errores literatoldgicos o textuales, Si se quiere: lecturas erréneas
de Platén. ¢En qué sentido? En el sentido de que cuando uno lee a un autor, la primera
pregunta es siempre: ¢qué tipo de texto correcto -tipologia, informe, por ejemplo- tengo
ante mi?

Al no plantear esa pregunta o al responderla erroneamente -en parte debido a
prejuicios (Nietzsche, Heidegger quieren combatir el platonismo como “la enfermedad
por excelencia de Occidente” (lo que ciertamente no demostraron con rigor)), en parte
debido a una lectura apresurada- tenemos el amargo resultado: incluso solidos
pensadores y especialistas han interpretado, a veces insistentemente, a Platon de forma
radicalmente antiplatonica.
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Capitulo V. Elementos de culturologia platonica. (265/274)

Siempre de vuelta a nuestro esquema basico, relativo a las humanidades
(antropologia filoséfica), FCV98: alma (persona (corporeidad)) / sociedad (estado) /
cultura.

Muestra de la biblia:

-- Febvre / E. Tonnelat /M.Mauss /A.Niceforo / L. Weber, Civilisation (Le mot et
I’idée), (La civilizacion (La palabra y la idea)), Paris, s.d. (hacia 1930) (obra que da la
historia de los términos “cultura” y “civilizacion™);

-- A. Hilckman, Geschichtsphilosophie/ Kulturwissenschaft/ Soziologie, (Filosofia
de la historia/ Estudios culturales/ Sociologia), en: Saeculum (Jahrbuch flr
Universalgeschichte), (Anuario de Historia Universal), 12 (1961): 4, 405/420 (un
enfoque humanistico-filoséfico: ¢existe una ciencia de la “Kul-tur” y qué es la “Kultur”?

-- H. Malinowski, Une théorie scientifique de la culture, Paris, 1968 (// A Scientific
Theory of Culture and Other Essays, The University of North Carolina Press, 1944) (un
enfoque desde la antropologia, que incluye la prehistoria, el folclore y las humanidades
fisicas y culturales.

-- J. Goudsblom, Nihilism and Culture, Amsterdam, 1960, 55/103 (The Concept of
Culture / Culture as a Factor in Behavior / Explaining Culturology) (un enfoque también
procedente de la antropologia, pero muy ampliado).

-- D. Roustan, La culture au cours de la vie, (La cultura a lo largo de la vida), Paris,
1936 (una obra muy fascinante y legible sobre el cultivo, escrita por Roustan, inspector
general de I’ instrution publique).

He aqui una pequefia muestra.

Por una primera definicion.

¢La idea de “cultivo” es ahora un concepto claro y cientifico o un concepto vago-
nominal o, incluso, un “malentendido” (como plantea la cuestién Hilckman)? Sdlo a
partir de 1750 aparecen términos como “cultura” y “civilizacién” (dice Hilckman). Lo
cierto es que, entre nosotros, las palabras “civilizacion” y “civismo” aparecen en el
transcurso del siglo XV1II (después de 1750).

Una primera articulacion separada de ‘cultura’ se encontraria, segun Hilckman, con:

(i) G.-W. Leibniz (1646/1716; racionalista cartesiano), en su Novissima Sinica
(tanto el fendmeno como totalidad como la diversidad de culturas eran claros para él) y

(if) G. Vico (1668/1744; filosofo solitario italiano), en su Principi di una Scienza
Nuova (1725), una obra con grandes secuelas.
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Nota.-- Que la Antigliedad no tuviera una palabra para lo que nosotros, desde el
siglo XVIII, llamamos “cultura” no es tan cierto. Por algo W. Jaeger eligio el titulo de
“paideia”: esta palabra tiene una amplia gama de significados.

Pero ciertamente Platdn, cuando tipifica la totalidad de una sociedad mediante algun
“alma” con deseos (por ejemplo, FCV261/263, los estadios de degeneracion), tiene en
mente, con gran agudeza, lo que ahora llamamos “civilizacion” resp. No por estar
ausente una palabra se deja de ver el asunto en si. ¢(No indica Vico, por ejemplo, lo que
[lamamos “cultura” y “culturas” con el término “nazioni”, naciones?

W. Nolle, Vélkerkundliches Lexikon, Munich, 1959, 85, define “Kultur” de la
siguiente manera: La palabra viene del latin “colere”, cuidar, venerar. Por lo tanto, esta
relacionada con “cultus”, culto.

“Cultivar, desarrollar y perfeccionar las plantas, los animales y la forma de vida
humana”, -- tal es la descripcién. No estd mal, porque es neutra -ni peyorativa ni
meliorativa- y suficientemente amplia. Pero, ¢por qué no deberia incluirse el cuidado de
la naturaleza sin vida, por ejemplo, en el paisaje natural en el que vivimos?

Personas como Hilckman reducen el término “cultura” a la “configuracion de la
existencia humana” (a.c., 409). Dice que este término incluye cosas como las técnicas y
la economia, la forma de la sociedad, -lo que él llama- “das Geistesleben” (la vida
espiritual), es decir, el derecho, las ciencias, las artes.

Pero -afiade inmediatamente- lo que hace que una cultura se “distinga” ante todo de
todo lo que no es cultura es lo ético, es decir, lo que las personas de un circulo cultural
(“Kulturkreis”, término de Leo Frobenius y adoptado por su alumno A.E.Jensen;
“Kulturkreislehre” (1898) (L.Frobenius (1873/ 1938)) califican de bueno o malo en
conciencia (“moral”). Es evidente que la religion (FCV258: Comte, Freud) se
mencionaria mejor con ella.

“Demasiado tiempo la unidad (nota : cohesion) de una cultura se funda en la
aceptacion comun de los mismos valores espirituales y éticos” (A.Hilckman, a.c.,413).

Nota -- Lo que nos lleva de nuevo a FCV58ff. (el bien): las ideas platonicas son
valores;-- la teoria de las ideas es a la vez axiologia y, a la vez, fundamento de la filosofia
de la cultura.

Nota: Desde A. Comte (FCV258) la sociologia se considera también una ciencia de

la cultura. A lo que Hilckman, con razon, responde: la vida social esta ya presente en
los animales, pero lo que llamamos “cultura” no lo esta todavia.
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Una observacion.

Ahora que hemos aclarado, mas o menos, el concepto de cultura, podemos
emplearlo como un “lema” (FCV53v.), es decir, como un conocido con factores
desconocidos.

Una observacion, antes de partir. En 1843 aparecen dos historias culturales,-- una
de un tal Kolb y otra de un tal Klemm. Ambos autores siguen adhiriéndose a -lo que se
Ilama- el concepto ideal “humanista” de “cultura”.

Sin embargo, Klemm, en particular, incluye en la esfera de la “cultura” también el
bienestar material. En su Allgemeine Culturwissenschaft, (Ciencia cultural general),
Leipzig,1843-1, 1855-2, especialmente, parece que se involucra no sélo la cultura
“superior”, reservada a la clase trabajadora no manual, sino también la cultura “inferior”,
propiedad de la clase trabajadora manual, en un, concepto general de “cultura”.

“Es, por tanto, ‘cultura’, cuando el hombre corta la rama gruesa del arbol, la afila,
en ella, con una piedra o en el fuego, y la utiliza, después, para repeler algo o derribar
animales. (...). La cultura es el resultado de la interaccion entre los hombres y la
naturaleza y, en adelante, de la interaccion de los hombres entre si”. (Gustav Klemm,
0.C., ed. 2, 37).-- Para mas datos, véase J. Goudsblom, o.c., 59/62 (Towards a General
Concept of Culture).

También el amplio D. Roustan, 31/57 (Culture et métier), ((Cultura y profesion)),
piensa de forma analoga: todos los adultos estdn -en nuestra sociedad industrial-
ocupados en alguna ocupacion (trabajo profesional), ya sea como oficinista 0 como
trabajador manual (lo que se distingue menos del pasado): ¢debe esto conducir
necesariamente a ser obstaculizado en el progreso cultural y el autodesarrollo? No,--
segun Roustan.

Platon situado dentro de la economia antigua.
Citamos aqui a J. Lajugie / P. Delfaud, les doctrines économiques, (las doctrinas
economicas), Paris, 1982-13, 6/7.

1.-- La divisién del trabajo.
La division del trabajo en la Helade de la época de Platdn es puramente socioldgica
y no profesional.

a.-- Los lenguajes cultuales ‘superiores’ (pensamiento, magistratura, servicio
militar) son obra de los libres.

b.-- Las tareas culturales ‘inferiores’ -- la economia (produccién, comercio,
consumo) -- que conciernen a las necesidades materiales, son el trabajo de los
campesinos y artesanos, incluyendo a veces un alto porcentaje de esclavos y mujeres
esclavas.
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2.-- Las implicaciones.

(1) La economia -- entre, digamos, -400 y -300 -- se caracteriza por cierto grado de
economia de trueque. Pero, incluso en esa época posterior a Platon, no hay economistas
especializados.

(2) Los pensadores - “filosofoi” - como pertenecientes a la “libre”, la clase alta, se
preocupan solo por objetivos a lo sumo éticos, ciertamente politicos. Esto 1o hemos
podido observar, por ejemplo, en Platon.

Nota: Esto nos hace sentir cuan imaginario es incluso un Platon, cuando él -en su
estado ideal- piensa que esta extrayendo sélo de la fuente de una filosofia de la mente.

¢No fue él - con casi todos los pensadores antiguos - el resultado de un sistema
econdmico-social? ¢Su aceptacion - como “legal”, si, “natural” (en el proceso necesario
de la naturaleza; FCV189) - de, por ejemplo, la esclavitud de decenas de miles de
personas en su entorno cotidiano no se presenta como un “reflejo automatico” (con Ernst
Dichter, un alumno de S. Freud, no situamos los “reflejos automaticos™ en el consciente,
ni en el subconsciente (que a veces 0 mas a menudo sale a la superficie consciente de
todos modos), sino en el inconsciente (de Platon, por ejemplo))?

Si la psicologia profunda, con respecto al platonismo, esta alguna vez en su lugar,
entonces ciertamente aqui. El que, con Sécrates (que dijo: “;Merece la pena vivir la vida
gue no se piensa, que no se hace consciente?”), quiso llevar a cabo la investigacion de
los fundamentos -piénsese en el método hipotético, que somete todo lo factico a un
cuestionamiento de las premisas (FCV256)- a lo largo de toda la linea, debe quedar aqui
atrapado en una flagrante represion, resp. supresion (FCV156: modelo de Dionusios;
especialmente FCV175: pensar mas alla de la realidad). El Platon de la clase alta ha
ignorado esta division del trabajo.

(3) Pensadores como Platén y Aristételes -segun Lajugie/ Delfaud- si hablaron de
datos econdmicos, de forma lateral, pero s6lo de aspectos parciales y en la medida en
que encajan en el marco del pensamiento de los libres.

Modelo de aplicacion.-- En su “estado ideal”, por ejemplo, la propiedad privada, en
la medida en que implica a la clase alta, es vista con recelo. Por ello, Platon propone su
abolicion.

Razoén: la clase alta no puede -por puro interés propio- gobernar, administrar y
militar en contra del bien comin. En este sentido, Platon propone: la propiedad comun
de los bienes -incluidos las mujeres y los nifios-. Piensa en las “comunas” de nuestros
dias. Es “el estado” el que debe proveer el sustento de todos los ciudadanos. Lajugie/
Delfaud dicen que, sobre la base de tal texto, Platon pasa como el “ancestro del
comunismo”.
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a. De hecho, el llamado “comunismo” de Platon, entiéndase: vivir en “comuna”, es
muy limitado. Solo la clase alta - gobernantes pensantes, magistrados, soldados
profesionales - vive asi. Esta, pues, liberada de mil y una preocupaciones.

b. La clase baja -campesinos y artesanos-, como inferiores (aunque Platon, muy
noblemente, les concede el autocontrol), pueden seguir manteniendo la propiedad
privada (con sus cuidados).

Conclusion.-- Benoist, el Nuevo Filosofo, hablaba de “I ‘impensé de Platon” (lo
impensado de Platén), (FCV255), lo que el propio Platon nunca pensé. En cuanto a la
aplicacion de Benoist de esta idea psicoldgica profunda, muy solida en si misma, la
hemos rechazado anteriormente. Pero, si hay una aplicacion en alguna parte, entonces
es con respecto al sistema cultural total, en el que Platon, como todos sus
contemporaneos, por supuesto consideraba normal la dicotomia “libre / esclavo, resp.
mujer esclava”.

¢Platon, en este punto, se libera?

Leer FCV248: Herakleitos, a quien habia conocido a través de su maestro Kratulos,
habia, sin embargo, muy claramente - todavia tenemos un fragmento notable en este
punto - tematizado la dicotomia de “libre / esclavo, respectivamente esclavos”. Y esto
en un nivel filoséfico.

Resultado: el muy altivo - uno duda de esto si no quiere ver la luz del sol - Platon
penso en la dicotomia en cuestion més alla de ... por “reflejo automatico” (para hablar
con Ernst Dichter). Con su mente inconsciente todavia estaba amurallado por el
“sistema”.

Nota -- La esclavitud es un fendmeno muy complejo: los marxistas, por ejemplo,
como ilustrados-racionales, piensan un poco demasiado socialista al respecto. Prueba:
leer con atencién y sin prejuicios ilustrados-racionalistas a W. B. Kristensen,
Verzamelde bijdragen tot kennis der Antieke godsdiensten, (Contribuciones recopiladas
al conocimiento de las religiones antiguas), Amsterdam, 1947, 201/229 (La concepcidn
antigua del servicio. Prisioneros de guerra, pero interpretado religiosamente (arcaico,
por supuesto), -- ver, en resumen, lo que Kristensen, fundamentado con informacion,
afirma.

Esto es mas y diferente de la mera sociologia secular o incluso de la culturologia.

Religion -- FCV258 -- pero entonces, biblicamente, una religion demoniaca forma,
aparentemente, el fondo.
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El programa de estudio platonico.

La idea de Platon sobre la “cultura” (aunque no posea una palabra separada, el
asunto es obvio para él) puede ser unilateral -no econémica-, pero es y sigue siendo una
brillante continuacion de lo que sus predecesores, particularmente Sdcrates, habian
comenzado.

Muestra de la biblia:
-- R. Rufener, Uebers/Erl., Platon (Der Weg zur philosophischen Bildung,), (Platon
(El camino hacia la educacion filosoéfica, ), Zlrich, 1962.

El folleto contiene, ademas de una introduccion, la traduccién del Libro vii de la
Politeia. “Este Libro vii trata - dice Rufener, o.c.,3 - un objeto, que podemos llamar una
preocupacion principal de Platon, a saber, la educacion al verdadero filosofar”.

Con O. Willmann, Gesch.d. Idealismus, I, 441, podemos definir su estructura con
mas detalle.

(). En la medida en que los fendmenos, es decir, las cosas y procesos visibles y
tangibles

(1). no son meras representaciones y, de hecho, representaciones defectuosas de las
ideas,

(ii). sino que las mismas ideas estan al mismo tiempo presentes en los fenémenos y
se elaboran en ellos, en la misma medida los fenémenos poseen un contenido de verdad
intrinseco y, precisamente por ello, tienen un valor informativo para la mente humana.

(2). Este valor informativo aumenta cuanto mas profundamente penetra nuestra
mente -nous, intellectus, dianoia, razon (precipitante)- en los fenémenos, es decir, en la
“theoria” o comprension de los fendmenos (FCV105).

Continda Willmann: este conocimiento constituye el preludio del esquema del
curriculo platonico (en la Politeia).-- Coincidiendo con Rufener, Willmann dice lo
siguiente

A.-- El estudiante se encuentra con el mundo sensorial, el conjunto de los
“fendmenos”.

B.-- En dos pasos penetra la theoria, el calado.

B.1.-- Los “guardias” de la polis (es decir, los soldados profesionales) reciben una
educacion que desarrolla tanto el cuerpo (en la gimnasia; FCV102) como el alma (en las
materias musicales, es decir, la literatura y la masica).

Nota: Platon es regularmente calificado de “dualista” por personas que, o bien no lo
han leido nunca, o bien lo han leido mal, es decir, alguien que separa el alma del cuerpo...
y la considera por encima del cuerpo, hasta el punto de que se le llama alguien que no
aprecia el cuerpo. Esto es, de nuevo, aparentemente una ficcion.
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Nota.-- ¢Para qué sirven los ‘temas musicales’?

Willmann en la medida en que todo lo que es limpio y valioso (‘bueno’) - FCV58/69
explica este par listo -, en la esfera - la esfera musical - de las obras de arte, literarias y
musicales - ha de ser visto, el estudiante/la estudiante (nota : también las damas de la
‘guardia’ (militares) se supone que pasan por los mismos planes de estudio) con el
compromiso del . .. ‘alma’ (siempre ese fondo psicoldgico), para sentirse en casa en - lo
que Platon llama - “las representaciones (nota : modelos aplicativos, FCVV200/203) de
todo lo que es lo bello sin mas, respectivamente lo valioso sin mas (nota : la idea del
bien).

Nota: ;Como se puede acusar ahora a Platon de “mundano” o asi - como lo hace
por ejemplo un Nietzsche -, cuando se aprende esto? Los verdaderamente mundanos -
los cinicos, por ejemplo- expulsarian la gimnasia, la literatura y la musica; los platonicos
no.

B.11.-- La theoria o profundizacion del mundo visible y tangible adquiere, entre los
gobernantes pensantes -se habla, 0.g.v., también de ‘principes filésofos’-, un segundo
grado.

a.-- El ‘peri.agoge’ o giro. (271/273)

Platén sabia con claridad que ... los Gltimos presupuestos -siempre el método
hipotético- del mundo visible y tangible en y alrededor de nosotros son realidades,-
realidades, a saber, que parecen mas bien ‘abstractas’.

Por eso introduce el quadrivium, los ‘mathemata’ paleopitagdricos, materias de
aprendizaje (nota: el término ‘mathesis’, ahora ‘matematicas’, designaba lo que ahora
[lamariamos ‘proceso de aprendizaje’), a saber, ademas de la mdsica, que ya aparecia
en la etapa militar, las matematicas de los nimeros y del espacio (aritmética, geometria)
y, ciertamente en su época mas antigua, cuando la cosmologia se le hizo clara en todo
su valor, la astronomia (cosmologia,-- ‘astro.nomia’).

La inversién consiste en que el o los estudiantes aprendan a alejarse de las
Impresiones sensoriales inmediatas,-- para penetrar en las abstracciones de las
matematicas (en el sentido paleopitagorico: estudio de la “armonia” esencialmente
musical (bella, es decir, que despierta admiracion, y buena, es decir, valiosa, que se une),
en la medida en que esta armonia se revela en nimeros abstractos e idem de “formas”
geométricas).

En el camino hacia algo que trasciende el tiempo y el espacio, por supuesto. Lo que
justifica en cierto modo la acusacion de “dualismo”.
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Der Zauber Platons

P.K. Feyerabend, Uebers., K.R. Popper, Die offene Gesellschaft und ihre Feinde,
(La sociedad abierta y sus enemigos), Berna, 1970-2, | (Der Zauber Platons), dice que,
para gran parte del Absolutismo y del Fascismo, el estado ideal de Platon sirvio de
modelo.

Aunque esto es refutable, si se interpreta correctamente a Platon (FCV259), Popper,
el epistemdlogo-tedrico de la cultura, en su La sociedad abierta y sus enemigos, tiene
parte de razon.

Explicamos esto.-- FCVV254 hemos mostrado que Platon, en contra de su propia alta
doctrina de las ideas” busco “adoctrinar una imagen” (FCV255). Ahora veamos cémo
lo hizo.

Censura de las actividades musicales.

(1).- Precedencia.

Soélo en raras circunstancias favorables los gobernantes conscientes “gobiernan”
hasta el final.

(ii).- Consecuencias.
El objetivo de Platon: el saneamiento de las evidentemente muy enfermas
democracias griegas.Uno de los medios: la censura.

(A).-Politica cultural sobre la literatura infantil.

Los fabulistas, por ejemplo, deben ser depurados: lo que educa a los pequefios se
conserva; lo que los degrada se prohibe. Se ordena a las madres de acogida vy, por
supuesto, a las madres, que cuenten a los pequefios sélo los cuentos considerados buenos
por el Estado. Asi, el alma noble del nifio (a veces: “el alma limpia del nifio”) se forma
mucho méas profundamente de lo que lo hacen sus cuerpos por las manos de las madres
0 de las madres de acogida.

Los cuentos entonces en uso pertenecen, en el objetivo de Platdn, en su mayor parte,
a ser rechazados como inadecuados. Asi, Politeia 377c.

(B) Politica cultural sobre la educacion de adultos.

(B).1. -- Censura de la literatura

(i) Incluso los grandes escritores de la Hélade arcaica o primitiva -- Homeéros,
Hesiodos,-- Aischulos (el tragico) -- cumplen los requisitos estatales ideales de Platon
solo en parte: s6lo mediante -- siempre asumido por -- un gobierno concienzudo, se
puede recitar la edicion abreviada del texto, es decir, donde la doctrina de las ideas
realmente llega.

(i) Asi, por ejemplo, a los dramaturgos: sélo se les permite subir al escenario a los

actoires que reflejan el mundo puro de las ideas; se les desaconseja a los actores que
tienen un efecto degradante (Politeia 395s).
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(B).11.-- La censura de la musica.

‘Mdsica’ -- aqui en el sentido antiguo, sobre todo paleopitagdrico-platénico (lo
subrayamos): la ‘musica’ se consideraba la esencia de la realidad global,-- que en la
‘choreia’, la musica instrumental, la poesia(texto) y la danza, se evocaba y se vivia, por
asi decirlo,-- la ‘musica’, por tanto, en ese sentido estricto, fue, de nuevo: por
(supuestamente, en casos muy raros alcanzables) gobernantes concienciados, censurada.

Modelos de aplicacion.

(i) Las claves.

Solo dos -la dorica y la frigia- se consideran admisibles. Razon: para los soldados
profesionales (“centinelas™) y sus damas, expresan (a) el honor militar y el valor del
soldado o (b) el autocontrol masculino (piensese en “el ledbn menor” y “el gran
monstruo”).

(i) Los instrumentos musicales.
Solo dos -la lira y la citara- se consideran admisibles. Una excepcion la flauta de
cafia se permite para los pastores en el exterior. -- Asi Politeia 399d.

Conclusion.-- Pensamos en sofiar: pensemos en la pelicula de Cristo de Scorsese
(en la que Cristo vive una aventura amorosa con Maria Magdalena, -- “para hacerlo
aparecer como ‘humano’* dijo Scorsese ante la pantalla de television);-- pensemos en
los versos satanicos de Salman Rushdie (en los que el ‘profeta’ de los islamitas act(ia en
un burdel);-- pensemos en la adaptacion cinematografica de obras porno de De Sade.

Por un lado, la libertad musical --también para los platonicos y, ciertamente, para el
propio Platén (la reivindicd para Sdcrates, por ejemplo)-- es un hecho basico. Por otro
lado, al escuchar las “prescripciones” de Platon, uno no puede librarse de la impresion
de que en la mayoria de las aplicaciones de la censura operard la arbitrariedad, la
manipulacién (“el cornudo™).

Encontrar la medida (la teoria de las categorias de Aristoteles dice que la
“propiedad” (aqui: la libertad musical) y la “medida” (aqui: la censura) son siempre
inseparables), es archi dificil. En cualquier caso: Platon, al “descender” a los modelos
aplicativos de la idea ‘polis’ (‘politeia’ significa comunidad estatal ordenada y
constitucion) ha mostrado el camino a una serie de personas avidas de poder.

Cuando Karl Popper habla de la “magia de Platon”, tiene, en lo fundamental, aunque
sea de forma correcta, razon.

b.-- El alto vuelo de la dialéctica.

Una vez “alejado” de las realidades terrenales groseras y oscuras, de los fenémenos,
por las actividades musicales y mucho maés por las matematicas, uno puede acercarse a
la capa superior mas alta, los gobernantes pensantes.
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Estos estan profundamente escolarizados en la dialéctica platonica, cuyo nicleo
esencial es la ideacion esbozada mas arriba (FCV 176/245: el hombrecillo, “espiritu™),
es decir, captar a través de los fendmenos tactiles y visibles el eidos o idea real, pero
limitadamente accesible,-- literalmente: la existencia del fendmeno, en cuanto
determinada por un parangon.

Nota -- EI P. Chatelet, Platon, 27, ilumina la enorme riqueza que exhibe la dialéctica
platonica: “La riqueza de Platon permite otros enfoques que el politico-l6gico (nota: el
que Chatelet elige en su libro). (...). Esto, porque Platon tuvo que dar respuesta a las
preguntas provocadas, por ejemplo, por la religion, la epistemologia (teoria del
conocimiento), la légica, el arte, la cosmologia de la época (....), la cuestion de la
salvacion individual™.

Punto final.-- El llamado “racionalismo” de Platon.

Paul Rabbow, Paidagogia (Die Grundlegung der abendlandischen Erziehungs-
kunst im Kampf des Irrationalen und Rationalen), (Paidagogia (EI fundamento del arte
occidental de la educacion en la lucha de lo irracional y lo racional)), Géttingen/Zrich,
1959, aclara, en un estudio que abarca la Protosofistica, el Socratismo y el Platonismo,
bajo el punto de vista de la pedagogia (que es por supuesto la realidad culturolégica),
dos puntos principales:

(i) La lucha de Soécrates y Platén, con su “razén” (mejor: espiritu), contra las
tendencias “irracionales” en ellos y a su alrededor (de las cuales un sabor de FCV238)

y

(ii) el hecho de que la pedagogia socratico-platonica se haya convertido en “Quell
und Ursprung” (fuente y origen) de la pedagogia occidental. Esto, ya sea como modelo
0 como contramodelo (considere el rechazo de Karl Popper).

Si Platon es un ‘Racionalista’ ya fue tocado en FCV252, a saber, en su ilimitada
reverencia por Sdcrates, quien ... escucho un ‘daimon’ muy poco racionalista, como una
voz interior, dentro de él.

El ‘racionalismo’ tiene dos significados principales:
(a) el hecho de que la mente determina al hombre (asi, por ejemplo, con Platon) y

(b) el hecho de que, en el siglo XVIIl y mas alla, la ‘razén’ (como instrumento
profesional-cientifico-agresivo) quiere determinar toda la cultura. Esto ultimo no es
ciertamente platonico. Al contrario. Por lo tanto: evitar el término ‘Racionalismo’
cuando se habla de platonismo.

274/314



Capitulo VI.-- Elementos de la filosofia platonica de la historia (historologia).

Muestra de la biblia:

-- A. Brunner, Geschichtlichkeit, (Historicidad), Berna / Mdnich, 1961 (los hechos,
cuya suma llamamos “historia”, se examinan segun las eventuales leyes, que los rigen,
-- los factores, que los causan y la posible finalidad, hacia la que se dirigen);

-- R. Lavollée, La morale dans I'histoire (Etude sur les principaux systemes de
philosophie de | histoire,-- depuis | ‘antiquité jusqu ‘a nos jours), (La moral en la historia
(Estudio sobre los principales sistemas de filosofia de la historia, -- desde la antigiiedad
hasta nuestros dias),), Paris 1892 (en el que Platon (O.c., 30/40);

-~ O.Brunner, Abendlandisches Geschichtsdenken (Zur Vorgeschichte des
Historismus im 12. Jahrhundert), (Pensamiento histérico occidental (Sobre la
prehistoria del historicismo en el siglo XI1), en: Wort und Wahrheit ix (1954): 7-julio),
505/514.

Con G.J. de Vries, Critical study: Platon and history, (Estudio critico: Platon y la
historia), en: Tijdschr. v. Philos. 8 (1946): 4, 483/490, nos corresponde, en este dificil
contexto, distinguir entre:

(1) el conocimiento historico (informacidn), a través del cual conocemos los hechos
gue constituyen la historia,

(2) el sentido histérico, mediante el cual comprendemos el papel que los hechos
desempefian en nuestra existencia y nuestro pensamiento, y

(3) la filosofia de la historia, a través de la cual entendemos la historia como un
todo.

Conclusion: lo que estamos discutiendo ahora mantendra estos tres aspectos
distintos y separados. Por ejemplo, ¢de qué serviria “especular” sobre la “historia” sin
la mayor masa posible de conocimientos sobre los hechos? ;Cémo podria alguien, que
no tiene sentido de los hechos que conforman la historia -tenemos historia y hacemos
historia-, sentir algo sobre, por ejemplo, la teologia o la filosofia de la historia?

La fase de la llustracién-Racional.
Desde las culturas més primitivas tenemos al menos fragmentos de los tres aspectos
mencionados.

Sin embargo, solo a partir del siglo XV11I se habla explicitamente de la filosofia de
la historia. En Geschichtsphilosophie auf neuen Wegen, en: Die Welt der Blicher
(Literarische Beihefte zur Herder-Korrespondenz, 1955: 4 (Weihnachten), 169/177, se
especifica este hecho de la siguiente manera

a. Giambatista Vico (FCV265: culturas como “nazioni”), en su Scienza Nuova

(1725-1, 1730-2, 1744-3) complementa la tradicional visién teoldgica de la historia (la
Divina Providencia nos conduce) con puntos de vista puramente “filosoficos”.
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b. Voltaire (1694/1778; importador de la llustracion inglesa en Francia (Lumieres))
intenta, en su Candido (1755), “destruir” la teologia tradicional de la historia (con su
vision teleoldgica: La Providencia de Dios hace que la historia que tenemos y hacer un
evento con proposito), en la forma de la lustracién-Racional, “destruye” (para usar un
término heideggeriano).

En su Essay sur les moeurs et [’esprit des nations (Ensayo sobre la moral y el
espiritu de las naciones) 1756), pretende establecer una historia filoséfica (con su
positivo o firme, valorizando los meros hechos observados).

En el espiritu de la lustracion (paises anglosajones), del Siécle des Lumiéres
(Francia) y de la Aufklarung (Alemania), un Voltaire pretende desmontar los valores
tradicionales y sustituirlos por una revolucionaria “liberacién del hombre de las ataduras
seculares”.

c. El Romanticismo

El Romanticismo, sobre todo en Alemania, lo elaborara ain mas como “conciencia
histérica” Pero, en lugar de la razon, propia de los racionalistas, los romanticos hacen
hincapié en la vida (FCV1. 05V.), como factor principal de los hechos de la historia.

La “historicidad” (caracter de la historia).
El titulo de la obra de August Brunner es ‘Geschichtlichkeit’. ; Qué se entiende por
esto? Dos cosas.

(a) El hecho de que nosotros, teniendo historia, somos moldeados por el pasado,
haciendo historia, viviendo en el presente, disefiando la historia, viviendo con miras al
futuro. Con Heidegger: los tres “éxtasis temporales”. O, en términos existencialistas:
lanzados a un mundo pre-dado, codisefiamos ese mismo mundo.

(b) EI hecho de que quizas el mayor numero de factores, o al menos los mas
importantes, que codeterminan nuestro curso vital -objeto por excelencia de este curso
platonizante- nos son casi totalmente desconocidos.

Modelo de aplicacion.

Ahora relee, desde aqui, el FCV84/97. Alli se trata de un anélisis platonico del tema
principal de las obras del P. Kafka. No solo los siempre importantes -0 en su mayor parte
desconocidos- factores del aspecto psiquiatrico (FCV85/87), sino especialmente los
totalmente desconocidos factores de naturaleza analitica del destino (FCV87/97) -los
kafkianos se sienten ‘culpables’, pero ¢de qué? jDe lo desconocido como “modelo” para
la interpretacion de nuestras vidas!
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Analisis del destino.

La vida dentro de la apremiante camisa de fuerza de los tres momentos del tiempo
-desde el pasado (a veces con su pesado peso,-- piénsese en el efecto de la infancia por
ejemplo), en el estrechisimo momento, llamado ‘ahora’, hacia lo que ‘viene: hacia
nosotros’-- se caracteriza, pues, por la temporalidad,-- especialmente por la razén de
nuestra ignorancia. -- Sin embargo, esta temporalidad no es simplemente pura ‘ananke’,
nada mas que -- para nuestra muy pobre mente -- opacidad (cfr. FCV35).

Muestra de la biblia:
-- R. Guardini, Vrijheid, genade, lot, (Libertad, Gracia, Destino), Amberes, 1950,--
esp. pp. 159/268 (El Destino);

-- P. Boutang, Ontologie du secret, (Ontologia del secreto), Paris, 1973 (esp. pp.
21/44 (Destino);

-- Lili Foldes, Léopold Szondi et | ’énigme du destin, (Leopold Szondi y el enigma
del destino), en: Sélection de Readers Digest (Zurich), 1986, juillet, 98/104.

El hecho de que se escriban articulos y libros sobre el destino -el conjunto de
nuestros destinos- deberia hacernos reflexionar sobre un enfoque, profesional o
filoséfico, de un tema tan importante.

Los tépicos

Las plantea Romano Guardini (1885/1968; educador catolico, pero con intereses
muy amplios; muy conocido es su Das Wesen des Christentums, (La esencia del
cristianismo), Wirzburg, 1958-5).

(1) Los elementos de la experiencia del destino que Guardini cree que pueden
resumirse esencialmente en tres: la necesidad (que se asemeja a la “ananke” de Platén
(Guardini es un platonista cristiano), el hecho, el azar (factores externos),-- los
elementos del destino en nosotros mismos (factores internos).

(2) EIl caracter religioso del destino (una interpretacion tipicamente religioso-
cristiana, por supuesto: para un ateo, por ejemplo, el “destino” es “sin Dios™) y el hecho
de que la persona o personas sean portadoras del destino.

(3) Conseguir que el destino esté en su poder: el destino contiene la “tirada”, es
decir, el lado sufriente (literalmente “sufrimos” una parte de nuestro destino), pero
también contiene, si queremos, el “disefio”, es decir, el lado activo (podemos, al menos,
en parte, “mejorar” nuestro destino, por ejemplo, o vivir de tal manera que no podamos
ser forzados a vivir de una manera que no podamos ser forzados a vivir). (aqui Guardini
tematiza, entre otras, la actitud estoica (altiva), el fatalismo (resignacion, porque se
asume que “no se puede cambiar nada de todos modos™),-- el humor (se puede mirar el
propio destino con un humor soberanamente benigno) ).
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(4) Andlisis de la revelacion biblica y del destino: nuestro destino recibe una nueva
iluminacidn sin precedentes -segun Guardini- gracias a la revelacion de Dios: incluso
tematiza “el destino en la vida de Jesus” (O.c.,199 /217): JesUs, como todos, estuvo
sujeto a “necesidades”, a “hechos” y “casualidades”; pero también respondi6 con plena
libertad y respaldado por la gracia de su Padre Celestial; se trae a colacion la idea de
“Providencia” y la idea biblica de “Juicio” (FCV91), asi como, en una digresion, lo
tragico (FCV99).

Nota: el enfoque de Boutang es:
(i) mucho més complicado y
(if) més unilateral.

La disposicion misteriosa, que siempre caracteriza al destino, es, sin embargo, un
hecho innegable. Pero eso sigue siendo, fundamentalmente, negativo.

Mucho maéas positivamente, como, por cierto, Guardini, pero como médico
(neurdlogo, endocrin6logo), psiquiatra y educador, Leopold Szondi (1893/1986) -cuyo
Schicksalsanalyse (Analisis del destino), (1944) es bien conocido- se ocupa del
problema de la historicidad, que nos caracteriza.

Modelo de aplicacion.

A. Un ‘caso de destino’

Esto, combinado con una ‘creencia de destino’, decide el ‘destino’ de Szondi.--
Estamos en Volhynia (nota: la actual Ucrania),-- 1916.

El estudiante de medicina Szondi sirve como soldado en el ejército austro-hungaro.
Un dia su grupo es atacado por soldados rusos. Siente un disparo en alguna parte. Cae
al suelo y espera a levantarse hasta que termine la batalla. Después descubre que la bala
se ha quedado atascada en su mochila: en un libro. El titulo: S. Freud, Traumdeutung
(Interpretacion de los suefios).

B. Este “incidente”.

Un término caracteristico de cualquier analisis del destino -, especialmente El final
favorable (otro termino del andlisis del destino), reforzo en él la conviccion ya presente
de que todos estamos “destinados a una tarea en alguna parte”. Es més: a partir de ese
momento, Szondi se propuso dedicar toda su vida a descifrar el enigma que es el destino
humano.

Conclusion: aqui se unen tanto el lado pasivo (incidente) como el activo,
emprendedor. -- Szondi analiz6 -en este contexto- cientos de historias familiares
(incluida la de Dostoievski).

Objetivo: examinar qué elementos determinan la atraccion, respectivamente la

susceptibilidad, y la eleccion en la direccion de algo (un amigo, un cényuge, -- una
profesion, -- incluso una enfermedad).
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Asi, Szondi sefiald que existe una relacion: si el linaje familiar, entonces alguna
eleccion basica”. Asi, para Dostoievski: las preferencias profesionales y las dolencias
psicoldgicas de sus antepasados le atraviesan (su personalidad epiléptica) y se reflejan
en sus actantes novelescos.

Conclusion: existe un “inconsciente familiar o pedigri”.

Nota -- Al igual que un Herodotos (FCV151) ve presagios que anticipan secuelas -
- él llama a eso el “logos”, la inteligibilidad, de los datos historicos -- también lo hace
Szondi: a través de las muchas oscuridades del destino, Szondi ve el “logos”, la
inteligibilidad, de ese destino,-- al menos en parte.

Filosofia de la Historia.

Lo que es el ‘logos’, la ‘racionalidad’, de la vida individual, es lo que la filosofia de
la historia busca descubrir en la vida social, incluso en la vida césmica, -- en la totalidad
de todo lo que sucede.

La historicidad en Platon.

(i) ¢Posee Platon un conocimiento historico de gran alcance?

(ii) ¢ Tiene sentido historico y capta el papel del tiempo y de los acontecimientos
temporales?

(iii) ¢Se dedica a la filosofia de la historia a gran escala? He aqui las tres cuestiones
basicas, que de Vries ve.

Un modelo aplicativo.
Nuestra tesis es que Platén si ve el caracter historico del hombre (en los tres
aspectos), pero limitado por la cultura de su tiempo, claro.

Bruno Snell, Hrsg., Platon, Mit den Augen des Geistes (Protagoras/ Euthyphron/
Lysis/ Menon/ Der vii. Brief), (Platon, Con los ojos del espiritu (Protagoras/ Euthyphron/
Lysis/ Menon/ La vii. Carta)), Frankf. a .M., Hamburgo, 1955, 217f., nos da la
contraccion del texto del didlogo Lusis (Lisis).

En él estd muy claro que el caracter histérico también de la nobleza, a la que
pertenece, esta claramente ante sus 0jos, y de tal manera que acepta una progresion (que
le lleva a la vecindad de la “concepcion de la historicidad” de los siglos XV y XI1X).
-- Damos ahora, de forma algo abreviada, el analisis de Snell.

A.-- La figura (primer plano).

El didlogo es famoso. EI mundo, del que procede Platon, -- el circulo de la noble
juventud ateniense, se encuentra en el campo de deportes. Se sabe “bella” (que causa
admiracion) y “habil”. Aunque aprisionada en las tradiciones aristocraticas, esa juventud
vive, sin embargo, de forma brillante y alegre.
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Tema: Socrates, en este didlogo, tematiza la esencia de la amistad, tema que, tanto
en la antigua Grecia como, en particular, para Platon, era muy apreciado por los
paleopitagoricos.

El método.

Socrates, como un caballo de batalla, pone en practica el método: en primer lugar,
[legar a un acuerdo con el o los interlocutores que uno -en realidad (platénico: en cuanto
a la idea)- no conoce (bien);-- luego, en un sentido mas positivo, llegar al fondo del
asunto (theoria).

A.l.-- La conversacion con Lusis.

Socrates lleva a ésta al punto de confesar: “No sé (bien)”. Mas aun: solo el que sabe,
es decir, el experto (entiéndase: el fildsofo), inspira a su alrededor confianza y amistad.
La consecuencia -- a la que se reconoce esto -- es: se deja seguir al experto, -- por
confianza amistosa.

A.2.-- La conversacion con Hipotales.

Socrates le muestra como se construye la verdadera amistad: no mediante la
adulacion, haciendo alarde de su sentido del honor; sino sacando a relucir sus defectos
de tal manera que -- sin embargo -- surja la perspicacia, unida a la esperanza, de que
Hipotales pueda aprender algo.

A.3.-- La conversacion con Menexenos.

La ‘destruccién’ dialéctica (término heideggeriano, que demuestra el no saber del
interlocutor) realizada por Sdcrates averglienza a los nobles jovenes. Sus cabezas
“giran” por ello. Pero positivamente, afirmativamente, como siempre es Socrates, su
“destruccion” les lleva a la incipiente comprension de que empiezan a captar lo que
puede ser la “verdadera” (FCV188, 214, 226, 228), es decir, la espiritual y elevada,
“amistad”. Su celo filoséfico es, por tanto, estimulado.

B.-- El fondo.

Snell toca, aqui, directamente la historicidad, tal como era palpable en la época.--
El trasfondo es el esplendor y el brillo de la cultura noble.

(1). El lugar donde Platon sitta el dialogo, la gumnasion, es caracteristico: la
gumnasion recuerda al griego de entonces y al griego del pasado, -- en el que las
competiciones deportivas daban a los aristocratas los mas altos honores.

(2)a. Hipotales eleva -- en verso -- un canto de alabanza a su “amada” Lusis.
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Lo hace en la forma de los cantos de homenaje de Pindaro (FCV259): la alabanza
de los antepasados, como vencedores en las competiciones deportivas, la alabanza de la
familia de Lusis, como de origen divino,-- el uso de mitos, tomados de la historia del
arbol genealdgico, lo prueban.-- Pero los tiempos han cambiado: Ktesippos encuentra
todos esos titulos arcaicos de nobleza “cosas anticuadas”. En sus palabras, “algo que se
remonta a la época anterior a Kronos (FCV177), la deidad primordial”, -- “algo sobre lo
que -- en la época actual -- s6lo parlotean las ‘viejas’.

Nota -- Una de las aportaciones mas notables al concepto de historicidad nos la ha
proporcionado la metabdlica. Piénsese en J. H. van den Berg, Metabletica of Leer der
veranderingen (Beginselen van een historische psychologie), (Metabletica o Doctrina
del cambio (Principios de una psicologia historica)), Nijkerk, 1957, en el que se discuten
los cambios de mentalidad, parte importante de nuestra historicidad. VVéase también M.
Foucault, Les mots et les choses (Une archéologie des sciences humaines), Paris, 1966,
en el que:

a. la gramatica general,

b. la historia natural (precursora de la biologia actual),

c. el andlisis de la riqueza (inicio de la ciencia econémica actual), bajo el aspecto de
“arqueologia del conocimiento”, es decir, el estudio de las lagunas generacionales y
culturales, en la medida en que se reflejan en el discurso de los sujetos nombrados,
“lagunas” que, a su vez, ayudan a determinar el caracter histérico de estos sujetos. Véase
también su L’archéologie du savoir, (La arqueologia del conocimiento), Paris, 1969.--
Es evidente, tras la contraccion del texto de Snell, que el dialogo del Lisis exhibe un
modelo metabdlico, de hecho, arqueoldgico de derecho.

(2)b. Volviendo a la conversacion con Menexenos, Snell sefiala: al principio de la
conversacion, Socrates dice que un buen amigo es mas valioso que un broquel (los
caballos, por ejemplo) o el oro del gran rey (de los persas) o todas las demaés cosas, a las
que muchos, por lo general, aspiran.

Snell: es un pensamiento del lirismo arcaico. Pindaros,--también Sapfo (la poetisa
arcaica - lesbiana,-- entre -700 y -500, en la isla de Lesbos) y Anakreon de Teos (-560/-
475; letrista) poetizan en ese estilo.-- Lo cual, en la época de Platon, resultaba un
anacronismo (ya no pertenecia a su época).

La conclusion de Snell.

(1) Los escritores anteriores, incluso cuando estiman lo que otros estiman, no lo
estiman ellos mismos, saben claramente a qué le dan cierta precedencia (nota: tienen,
como en una vision fija, preferentemente tradicional, arraigada, “un asidero”).
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(2) En el dialogo Lusis de Platon, detrds de cada certeza transmitida se coloca un
signo de interrogacion. En lugar de. certezas de la vida: un problema.

Nota-Léase ahora, brevemente, FCV109 (aunque racionalizada en virtud de. una
tipologia, esta descripcion contiene ciertamente hechos de las experiencias de Platon.

Todo esto lleva a Snell a resumir: “Es innegable, a este respecto, que aunque Platon
sigue apreciando “la antigua glosa y la magia que emana de ella, valora, sin embargo, el
analisis dialéctico de la idea de “amistad” por encima de todo”.

En otras palabras, hay un minimo de la creencia de Platon en el progreso y, a la vez,
un minimo de filosofia real de la historia.

Margaret Mead (1901/1978; etndloga culturalista), Culture and Commitment (A
Study of the Generation Gap), (Cultura y compromiso (Un estudio sobre la brecha
generacional)), New York, 1971,-una obra muy conocida sobre la brecha generacional,
nos ensefia a ver tres tipos de educacion (transmision de la cultura).

(i) La cultura postfigurativa es tal que practicamente sélo los mayores, los adultos,
intervienen en la crianza (si se quiere una crianza basada en la tradicion).

(ii) En la educacién cofigurativa, tanto los nifios como los adultos aprenden también
de sus comparieros.

(iii) La cultura prefigurativa también ve como los adultos aprenden de los jovenes y
los nifios. Segin M. Mead, la educacidn de nuestro tiempo se representa en esta triada.

Ahora bien, si se compara FCV109 y FCV280/282, parece que esta triadicidad
también esta representada en las obras de Platon. Lo que demuestra la actualidad del
estudio de Platon.

Nota -- E.R. Dodds, Der Fortschrittsgedanke in der Antike (und andere Aufsatze zu
Literatur und Glauben der Griechen), Ztrich /Munchen, 1977 (Eng. orig. The Ancient
Concept of Progress, Oxford, 1973), proporciona otro ejemplo de la creencia de Platdn
en el progreso: el término “techné” (disciplina, ciencia profesional) adquiere, en el curso
del siglo V a.C. (Platén: -427/-347), un nuevo significado, a saber, el de “empleo
sistematico de la mente en algun campo de la actividad humana”.

En el Hippias maior de Platon, 281d, Socrates esta de acuerdo con el protosofista

Hippias en cuanto al clarisimo progreso, observable en “todas las technai” (en todas las
ciencias profesionales).
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Por cierto: FCV238 (etapa mitica/etapa dialéctica) y FCV256 (investigacién de
fundamentos: ciencias del sujeto/dialéctica) demuestran descaradamente una tipica
creencia platonica en el progreso.

“Los antiguos” en Platén.
Un grupo de expresiones, en el lenguaje de Platon, podria plantear dudas sobre
nuestra tesis.

-- J.Pieper, Ueber den Begriff der Tradition, (Sobre el concepto de tradicion), en:
Tijdschr.v.Filos. 19 (1957): 1, 21/52, nos aclara los terminos.

A.-- Textos breves como “Los antiguos” dicen que la deidad controla el principio,
el medio y el fin de todas las cosas (Leyes 715e);-- que algo asi como el “espiritu”
controla todo el mundo (Filebos 30d);-- que, después de la muerte, los buenos pueden
esperar algo mucho mejor que los malos (Faidon 63c).

B.1.-- Hoi palaioi, antiqui (también: maiores), los antiguos;-- también llamados: hoi
archaioi, los que representan el ‘arché’; el comienzo/el principio,-- tal es el nombre de
la clase.

B.2.-- Negativo: “los Antiguos” no son los avanzados en edad, opuestos a la
juventud, como menos experimentados.

Positivo: los “antiguos” estdn mas cerca que todos nosotros del “origen” (arche).
¢Queé es este “origen”? Las deidades.

Consecuencia: lo que “los antiguos” dicen es ‘theon dosis’, don de la deidad. Lo que
hacen es ‘transmitir’ (mejor: pasar).-- Por eso, con Platon, que es muy piadoso, “los
antiguos” “to d’ aléthés autoi isasin”. Sabiendo lo que es verdad.

‘Philo.sophia’ era el término paleopitagorico para el conocimiento puramente
humano, no divino. Platon también piensa asi: el conocimiento humano, comparado con
la sabiduria divina, es s6lo una aproximacion. Nada mas.

Notas -- (1) Los “antiguos” son siempre sin nombre. (2) Hay, ciertamente, algo
“mitico” en esta vision platonica. La expresion: ‘Palai legetai’, ‘Desde tiempos
inmemoriales se dice’, apunta a una edad mitica primigenia, que y esta en el principio
de los tiempos’ sigue siendo constantemente actual (piénsese en la vision de Mircéa
Eliade sobre ‘la edad primigenia’).

La “sabiduria antigua™ es eterna: estaba alli (i) en el principio (ii) y ahora y (iii)
siempre y a través de las edades de las edades. La expresion “tiempo primitivo” significa
“tiempo de origen”. Pero ese “origen” es trascendente y a la vez esta en cada momento
del paso del tiempo.

Conclusion: La teoria de las ideas de Platon es la traduccion racional del tiempo
primordial (més o menos el conjunto de todas las ideas dignas de ese nombre).
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El impacto de la direccion.

1. Desde que Norbert Wiener (1894/1964), con su famosa obra Cibernética (1948),
volvio a hacer prevalecer la ciencia de la direccidn, el término y la idea “cibernética” se
han convertido en una de las principales teorias.

Prueba: P.J. Varela, Connaitre (Les sciences cognitives: tendances et perspectives),
Paris, 1989 (Las ciencias cognitivas: cartografia de las ideas actuales, 1988), 27/34
(premiére étape: les jeunes années), donde se explica el papel de la joven ciencia de la
direccion dentro del cognitivismo.

2. Hemos escrito hace un momento “de nuevo”. ;Por qué? Porque la idea de
“dirigir” algo por algo ya era muy comun entre los pensadores griegos arcaicos, sin
embargo, sin la matematizacion y la tecnologizacion que se le asocian hoy.

Prueba: E.W. Beth, Natuurfilosofie, (Filosofia de la Naturaleza), Gorinchem, 1948.
El auror -- un eminente logico y filésofo natural -- o0.c.,35/37, expone breve pero
solidamente la idea basica. Tanto la sociedad humana -la sociologia- como el cosmos
en general -la ontologia- se rigen por un ordenamiento juridico. El gran pensador arcaico
Herakleitos de Efeso (FCV248, 269), en un extracto dice: “Todas las leyes humanas se
alimentan de la Unica ley divina”. Segun Beth, que sigue a excelentes conocedores en
esto, esto incluye

a. Esa ley (la moderacién) es como una regla
que gobierna el curso “normal” de las cosas; -- piensa en la expresion actual
“mecanismo de reglas”;

b. Que la ley (moderacién) es como una regla

que gobierna también el curso anormal, “desviado”,-- y de tal manera que, a cada
desviacion, se proporciona una respuesta que incluye una compensacion,--
“restauracion”, “correctiva”--, para deshacer la desviacion.

Nota -- La aplicacion aristotélica, por ejemplo, a las constituciones, nosotros,
FCV09, la hemos tocado.

Asi se fundamenta -- lo que Beth et al. Ilaman -- la armonia cosmica.

Segun Beth, o.c., 36, Platon, Timaios 32a, alude a dicho mecanismo regulador:
“Todas estas cosas se convierten en la causa de las enfermedades, cuando la sangre no
se sostiene de la comida y la bebida, sino que de las cosas erroneas (nota ; desviadas)
toma su peso contra las leyes de la naturaleza.”

Beth explica : “La ‘enfermedad’ es, aqui, la pena (nota : castigo) que sigue con

necesidad a una ‘transgresion’ de la ley cosmica”. Como sefiala acertadamente Beth, la
“ley natural” debe entenderse aqui en el sentido arcaico-antiguo, y no en el actual.
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Beth explica ademas: “Por ejemplo, Ciceron (-106/-43; pensador-rector romano)
escribe: “Pitdgoras (-580/-500; fundador del paleopitagorismo) y Empédocles
(Empédocles de Akragas (-483/-423; filésofo natural joven pitagérico) declaran que
existe un mismo orden de leyes para todos los seres vivos. Proclaman que sobre sus
cabezas penden castigos no punitivos, por cuya mano ha sido violado un ser vivo”.
(Ciceron, De republica 3,11,19).-- Observa atentamente el diagrama:

(i) hay un orden intencionado, (ii) por la violencia hay una desviacion, (iii) los
“castigos que no se deben aplicar” son la restauracion del orden legal.

Incluso Anaximandro (Anaximandros de Miletos (-610/-547; contemporaneo de
Tales de Miletos, el fundador de la filosofia de la Antigtiedad), segln la interpretacion
de Beth, se dice que ya habia formulado el esquema, y en el texto filosofico mas antiguo
que poseemos: “Aquello, de lo que es el origen de las cosas, en ello esta también,
necesariamente, su ruina. Pues se dan mutuamente la penitencia y la retribucion segun
el orden del tiempo”.

Obseérvese con atencion:

(1) orden(ning),

(i) surgimiento se toma como desviacion (tal vez porque un ‘ser’ surge a expensas
de otro (y, por lo tanto, lo perjudica)”.

(iii) la decadencia es la restauracién (como penitencia y retribucion).

Uno que, para nuestra gran sorpresa, no es mencionado por Beth, es Herodotos
(FCV151, 181 ((i) orden(n), (ii) mancha de pecado como desviacion, (iii) reparacion por
ritos de purificacion”.-- Leer atentamente FCV 151: (i) la “naturaleza” (= orden), (ii)
cruce de limites (= desviacion), (iii) “fthonos”, desagrado de las deidades (= correccion).

El mito de Narkissos contiene una aplicacion: (i) hay un ‘limite” (orden, regla), (ii)
por su felicidad ‘exagerada’ (= desviada), reforzada por su autoconcepto (= desviacion
ética), Narkissos viola ese orden, (iii) Némesis, la diosa de la distribucion de los bienes,
responde con su correctivo (FCV148v.).

No hay que pensar ahora que la estructura cibernética (regla(s)/ desviacién/
reparacion) ya no se pone en primer lugar.

Beth, 0.c.,36, cita a R.W. Emerson (1803/1882; pensador americano idealista).
Mas cerca de nosotros : K. Menninger/ M. Maymon/ P. Pruyser, Het leven in balans
(Een nieuwe psychiatrische zienswijze), (La vida en equilibrio (Una nueva vision

psiquidtrica),), Utrecht/Amberes, 1967 (Eng. or.: The Vital Balance, New Vork, 1964),
desarrolla una “teoria del comportamiento humano” (o.c., 89/ 143), que es rectora.
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La enfermedad mental se considera parte del orden “curso vital ordenado/trastorno
(= anormalidad)/ (eventual) recuperacion”. El “equilibrio vital” es la armonia en el curso
de la vida. El trasfondo aqui esta formado por la teoria de sistemas de Ludwig von
Bertalanffy, dentro de la cual la estructura cibernética es un componente.

Magnificamente, J. Piaget, Le structuralisme, Paris, 1968-2, 8/16 (la totalite, les
transformations (lo que corresponde al concepto ‘orden’)/ I’autoréglage (lo que
corresponde a la pareja ‘desviacion/ retroalimentacion (recuperacién)) explica como un
‘sistema’ (sistema), que es intencional, en sus ‘transformaciones’ (= transformaciones),
se rige por un mecanismo de autorregulacion.

Volviendo a Platon.
Beth nos ensefio a ver al menos un extracto del texto como una aplicacion de la
estructura de direccién. Pero hay mucho mas.

A. La idea de “sello”.

O.Willmann, Geschichte d. Ideal., I, 28 (hablando de la esfera apolinea del
pensamiento), explica la idea griega antigua ‘sello’ (‘sfragis’): el sello, impreso en una
materia blanda, da, a esa materia, una forma de criatura (Willmann compara con el
significado musical, entre los antiguos griegos: sello o ‘nomos’, legalidad, es la idea
central de, por ejemplo, una cancién)

B. La idea platdnica

Se trata de una aplicacion transmisiva de la idea “sello”. ¢Por qué? Hemos visto que
la idea platdnica

(i) es a la vez trascendente (se eleva por encima del fendbmeno)

(ii) pero también inmanente (contenida en el fendbmeno, que es una copia de ella).
Esto gracias a la ‘methexis’, participatio, participacion del fendmeno en la idea.

El lado trascendente es el sello, en el sentido de sello, con el que se presiona el sello
en la materia susceptible. El lado inmanente es el sello, en el sentido de sello impreso.

Como la idea esta presente en el fendmeno, es el ‘nomos’, la ley(madurez), la
regla(s), del mismo. Al igual que una cancion esta “regulada” por su idea principal.

Conclusion: La propia teoria de las ideas es, en si misma, una de las aplicaciones

mas curiosas de la cibernética arcaica-antigua, que era una especie de lugar comun,
como nos ha aclarado en parte lo que precede.
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En resumen, el control de nuestro destino, incluso el de todo el cosmos, es doble.

(1) EI FCV283 nos ha ensefiado que en el nivel mitico Platon creia en la prehistoria,
es decir, en el origen supratemporal de una serie de cosas (comunicadas a nosotros por
los “antiguos”, los “que estaban mas cerca del origen”).

(2) Acabamos de aprender que en el nivel dialéctico las cosas y sus procesos estan
regidos por las ideas.

Conclusion: una filosofia platonica de la historia tiene aqui un primer marco de
pensamiento.

La funcion (papel) de nuestra libertad en el acontecer cdsmico.
El curso de nuestra vida --el objeto por excelencia de este curso-- esta regido por
una combinatoria divina, por un lado, y, por otro, por la libertad humana.

A.-- No se olvida que, a propdsito de la historicidad, Platon responde una y otra vez
contra algin protosofista, que habia afirmado que los acontecimientos historicos
(incluida la historia humana) no eran mas que el resultado del ciego azar.

FCV35 (citado por enésima vez) nos ensefié que Platon, al menos provisionalmente
y/o parcialmente, estaba de acuerdo con este punto de vista (el “ananké”, aquello que,
aungue opaco a nuestra mente, determina sin embargo nuestro destino).

B.-- En las Leyes x dilucida este dificil punto, pero en un sentido muy optimista.

-- R. Lavollée, La morale dans | histoire, (La moral en la historia), 31s., toma este
passus por una pieza de filosofia de la historia.

Platon distingue dos factores, que determinan en parte (es decir, en parte) el curso
de nuestra vida.

Factor 1: la combinatoria divina.

“El gobernante del mundo (nota: la deidad, en el vago sentido platénico) -asi dice
el portavoz de Platon, el ateniense, a Klinias- disefio, con vistas a la adecuada ubicacion
de cada parte, aquel conjunto que consider6 mas adecuado y mejor para el triunfo del
bien y la superacion del mal.

Esta vision del conjunto fue la premisa cuando disefio la configuracion integral
(‘combinaison’) en la que se podrian situar los espacios y lugares individuales que cada
ser, seglin sus propios rasgos, ocuparia y mantendria.”

Nota.-- Ahora relee FCV70ss. (stoicheiosis): esta claro que Platon, aqui, aplica su
pensamiento de totalidad.
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Como apunte, la “combinatoria” es la “teoria de la configuracién” (a un nimero de
elementos de una coleccion se le asigna, cada uno, un lugar, dentro de una totalidad de
lugares (esta totalidad se llama “configuracién)). EI FCV189, que nos ensefid el
funcionalismo de Platon (todo ser, aqui: ciudadano del estado, tiene, dentro de la polis,
su “funcion’ (papel)), encaja perfectamente en este marco filosofico de la historia. El
derecho natural platonico se apoya en él.

Factor 2: autodeterminacion humana (libertad).

Sin decir como se puede armonizar el factor 2 con el factor 1 (aqui se aplica de
nuevo la FCV49 (239, 246): el aspecto asistematico de Platon), Platon continta “Pero
(el gobernante del mundo) nos ha dejado todo el libre albedrio, --respecto a los factores
que rigen nuestras propiedades individuales: ordinariamente, después de todo, cada
hombre es tal como le gusta mas, a saber: segun las inclinaciones, a las que cede, y las
propiedades, que su alma exhibe.”

Nota - Aunque se le pueda reprochar que no reconozca la existencia interrelacionada
de las estructuras -pues es el aspecto combinatorio divino de hecho (expresado en un
término que se utiliza desde hace algunos afios)- y de los sujetos (FCV242v.) -siendo
“sujeto” el nombre moderno dado por los Estructuralistas a nuestro yo, en la medida en
que se determina a si mismo (es decir, elige, -si es necesario-, en contra de las
estructuras)-, hay que decir que Platon al menos da a los dos factores un lugar respectivo.
En este sentido, no cae en el oposicionismo (FCV67 ss.), es decir, en la unilateralidad.

Geopolitica y Ecologia.
Platon, en las Leyes v, habla principalmente como legislador.

La “geopolitica” es el analisis de la politica (internacional) y la geografia.
La “Ecologia” es el anlisis de las relaciones entre el medio ambiente y el hombre.

Escucha lo que dice Platon, a través del ateniense: “no hay que olvidar la influencia
del paisaje. Por ejemplo, esta el hecho de que algunas regiones pueden llevar mas que
otras a crear las mejores o las peores personas. En otras palabras, la legislacion no debe
contradecir la naturaleza. Por ejemplo, todo tipo de vientos y olas de calor excesivas
afectan a los habitantes de tal manera que a veces muestran un comportamiento extrafio,
acompafiado de violentos cambios de humor.
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En otros lugares las inundaciones juegan ese papel. Mirad ain en otros lugares: alli
juega un papel la naturaleza de los alimentos (FCV118, 124), que es posible teniendo
en cuenta el suelo; observad que los alimentos influyen no s6lo en el cuerpo (que se
fortalece o debilita con ellos), sino también en el alma, con efectos anélogos.(...).

Un legislador, en la medida en que tenga un ojo abierto a estas cosas, tendra en
cuenta, al introducir las leyes, la diversidad de paisajes que acabamos de esbozar, --
después de haberlos examinado -gracias a la observacion- y, en consecuencia, haber
Ilegado a un entendimiento, --al menos en la medida en que esto es posible para nosotros
los hombres.”

Lavollée, O.c., 39, sefiala aqui que Platon articul6 asi claramente la teoria de
Montesquieu relativa a la influencia del clima con siglos de antelacion (Montesquieu
(1689/1755; filésofo de la historia).

La estructura bésica.

Hemos visto que, en una escala limitada, Platon vio cémo funcionaban los esquemas
de direccion, que ayudan a determinar el curso de nuestra vida.

¢/Acaso la totalidad de toda la creacion (y su eventual decadencia) muestra también
un esquema cibernético?

-- O. Willmann, Gesch.d.ld., I, 409, nos eshoza este esquema.

-- “En el Politikos (Estadista) y en las Leyes -- pero también varias veces en la
ocasion --:

(1) exponen la condicién primigenia del género humano,

(2) a la vez, su decadencia por debajo del nivel de perfeccion inicial (nota : la
condicién primigenia propiamente dicha),

(3) de esa perfeccion inicial ain quedan, afortunadamente, tradiciones y leyes
divinamente dadas (nota: como una especie de remanente de testigos); -- éstas actlan
como base y como objetos culturales Gtiles en la vida de las generaciones posteriores, al
mismo tiempo que son una especie de garantia con vistas a un futuro mejor”.

Conclusion: esto estd muy claro, con este platonista (Willmann era un platonista
hasta la médula), el esquema, que nosotros, FCV284 ss. aprendimos, se lee:

(a) inicialmente “paraiso”,

(b) decadencia al menos parcial,

(c) recuperacion al menos parcial.

Nota, Es en la fase (b), ‘decadencia’, que Lavollée, o.c., 37, sitla la serie (tipos) 1.
aristocracia (tipo real), 2. timocracia (Esparta, Creta: tipo guerrero), 3. oligarquia,
también ‘plutocracia’ (tipo propiedad), 4. democracia (la chusma), 5. tirania,
(FCV261/263). Lo que hace que esos tipos. de doctrina sean mas inteligibles, por
supuesto (el contexto es a veces decisivo).
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Un tomo psicologico del desarrollo.
Uno de los aspectos mas interesantes de la historicidad de todos nosotros es el hecho
de que cada uno de nosotros pasa por un cambio incesante desde el nacimiento.

Libros como :

-- G. Jacquin, Grandes lignes de la psychologie de |’enfant, (Esquema de la
psicologia infantil,), Paris, 1955 ;

-- M. Montessori, Les étapes de | ’‘éducation, DDB, s.d.

-- P. Poggeler, The empowered human being (Antropologia de la edad adulta),
1966;

-- Ch. Zwingmann, Zur Psychologie der Lebenskrisen, (Sobre la psicologia de las
crisis vitales), Frankf.a.M.,1962;

Por no hablar de la faseologia piagetiana, todos estos trabajos nos han aclarado el
caracter historico de nuestro curso vital.

Pregunta ¢ Encontramos algo similar ya con Platon? -- Respuesta: jsi!

Por ejemplo, en la Séptima Carta, Calw, 8, dice: “Cuando todavia estaba en mi
juventud, hice como muchos jovenes: Queria, tan pronto como pudiera decidir por mi
mismo, hacer carrera en la administracion del Estado. Pero una serie de errores de
calculo lo frustraron (...)

Ya sabemos algo de esto por lo anterior.-- “(...) En cuanto a mi opinion sobre el
asunto -asi lo dice Platon, Séptima Carta, Calw,13- ya el pensamiento del “corazén de
los jovenes gobernantes” me asustaba: son siempre tan cambiantes. Sus inclinaciones,
al fin y al cabo, van y vienen; se ponen en desacuerdo consigo mismos. Pero en cuanto
a Dion: su firmeza de caracter innata y la madurez que atestiguaba para su edad, me
resultaban lo suficientemente listas (...)”.

Esto podria examinarse mas a fondo por medio de los textos. por supuesto. Un
conocedor nato de los hombres como Platon debe haber vivido él mismo las fases de la
vida (texto 1) y haberlas observado en otros (texto 2).

Nota.-- Yvon Bres, La psychologie de Platon, (La psicologia de Platon), Paris,
1973-2, esp. 261/372 (Le verbe législateur), (EI verbo legislativo), menciona, con el
envejecimiento de Platon, una especie de tiempo de decadencia, comparado con los
“deseos” de su juventud. Si el deseo joven es la medida de la vitalidad, Bres no tendria
dificultad en referirse a los afios de madurez de Platdn como una “decadencia”.

Pero el hecho es que sus obras posteriores atestiguan la misma potencia filoséfica:
un pensador seminal, un pensador germinativo (FCV239) siguid siendo. “El unico
discipulo de Socrates. que no empujo las ensefianzas de su maestro en una direccion
unilateral-racionalista” (Cristo Schmid). Lo que indica vitalidad.
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Notas de estudio. FCV

Uno de los motivos ulteriores del curso de “filosofia” en la HIVO es el
restablecimiento de la posicion de autoridad del profesor, que, bajo la influencia de,
entre otras cosas, las “tendencias socialmente criticas”, ha perdido mucha “autoridad”.

La salida de esta crisis de autoridad, que esta resultando muy dificil para un buen
numero de profesores, no es una “repristinacién” (simplemente restauracion) de los
métodos de autoridad anteriores, fuertemente ‘“autoritarios”, sino una formacion
superior de la mente, a través de la cual el profesor ordena automaticamente la autoridad,
el asombro.

En esto, la formacion filoséfica desempefia ciertamente un papel principal. Desde
el principio, por ejemplo, la antigua filosofia griega fue invariablemente un instrumento
de educacidn, una “paideia” (humanitas).

(1) El primer afio de Filosofia tenia como objetivo una formacion ldégico-
metodoldgica completa, -- basada tanto en la ontologia como en la harmologia (teoria
del orden).

(2) El segundo afio de Filosofia tiene como objetivo una apropiacion mas profunda
de la persona que domind Occidente durante mas de 2.400 afios por su enfoque
exhaustivo de los problemas humanos de la vida, a saber, Platon de Atenas (-427/-347).

No sin razon, A.N. Whitehead dijo una vez que “toda la filosofia occidental no era
mas que una serie de notas a pie de pagina sobre Platon”. Conocer mas a fondo el modo
de pensar platonico es, de inmediato, empezar a sentirse en casa en la tendencia principal
de nuestra cultura.

El prefacio.--FCV01/07 tiene como objetivo familiarizarte con una serie de figuras
y las corrientes en las que se sitdan, y aclararte sobre qué base se puede fundamentar el
titulo del curso “filosofia del curso de la vida”, si se conoce un poco las filosofias de los
siglos X1X-d’ y XX-st’.

(i) EI Romanticismo desplaza el énfasis de la razon ilustrada-racionalista a la vida,
en el sentido mas amplio posible de esa palabra (césmica, biologica, humana,
extraterrestre).

(it) El llamado “Irracionalismo”, que surge de J. Schelling, especialmente en
Alemania, es, en esencia, una ampliacion del concepto de “razon”. En lugar de ser un
pensamiento meramente comprensible, la razon (romantico-irracional) se convierte en
“definitiva” (positiva): se arraiga tanto en las ciencias positivas como, sobre todo, en la
historia de las ideas y de la cultura.
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(iii) Tres filosofias, especialmente prevalentes a principios del siglo XX -el
marxismo (praxis), el existencialismo (existencia) y el pragmati(ci)cismo (prueba)-
elaboran el concepto de vida (que comenz6 siendo romantico-irracionalista):

(i) el Marxista, a través de la “praxis”, busca hacer “verdadera” (es decir, viable) la
idea de “democracia economica” (que es mas que la democracia politico-social, vigente
desde la Revolucidn Francesa).

(if) El Existencialista, género Kierkegaard, busca hacer “verdadera” la idea de
“hacerse cristiano”;

(iii) el Pragmatico pone a prueba una u otra idea contra lo que la ciencia profesional
o0 la vida cotidiana dan como resultado, cuando dicha idea se aplica, -en un experimento.

Formalmente como ‘filosofias de la vida’, se pueden etiquetar los pensamientos de
H.Bergson, Evolucionista Espiritualista, y los de W. Dilthey, Historicista.

Bergson lanza la idea de la ‘philosophie nouvelle’ (filosofia nueva), (el
pensamiento, -- la famosa ‘razon’, no es mas que la vida, comprendida cosmicamente,
pero que culmina en la mente humana (‘intuicion’), que llega a la conciencia (plena) de
si misma: la razon se sitGa en la vida misma).

Dilthey, centrado unilateralmente en el espiritu (alma, sujeto), define la “vida” como
aquello que algo vive (Erlebnis), -expresa esto vivido, en la conducta (algo en el sentido
de los conductistas) (Ausdruck),- que luego se entiende por Verstehen (Verstandnis):
asi surge la Ciencia Hermenéutica de la Vida de la Mente.

La idea directriz de este afo.

Esa idea directriz puede leerse desde el FCV15 hasta el 34 (la definicion biblica de
“vida” segun VI. Solovjef). ¢{Por qué? Porgque nosotros, en este curso, tenemos que ir
mas alla de todas las indicaciones de vida tocadas arriba (las del mas o menos vagamente
panteista Dilthey incluidas),-- mas alla del pagano Platén también.

Ensefiamos y damos clases en una institucion eclesiastica. Esto implica que en algin
lugar “la bandera debe cubrir la carga”: la Biblia, interpretada o no por la Iglesia, es y
sigue siendo uno de los datos (‘hechos’) méas fundamentales de Occidente.

Si queremos entender Occidente, incluido el Occidente ateo, debemos saber que el
cristianismo, que evoluciono a partir del judaismo, invadio en su dia el Imperio Romano,
incluida su cultura, en pocos siglos. La Edad Media de la Iglesia -como la “Histoire
Nouvelle” ha vuelto a aclarar recientemente, después del Romanticismo- sigue viva
hasta hoy, y lo hace en detalles a veces desagradables de nuestras vidas.
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Pero las indicaciones biblicas de la vida no caen del cielo. Al igual que los escritores
del Antiguo y del Nuevo Testamento aprovecharon la vida cultural de su tiempo (por
ejemplo, en el uso del lenguaje), también lo hizo un Solovjef.-- Por lo tanto, FCV07/15
(la definicion).

A.-- La definicién de “vida”.
07/15 nos da tres tipos de definicion.

A.l.-- La definicion biolégica (07/08).

1. La forma del ser

(en lenguaje platénico: idea) la “vida” se sostiene o cae con

a. la interaccion/comunicacion con un entorno (centro vivo),

b. fases como origen / crecimiento / reproduccién / decadencia (algo que ya veian
los Paleomiles (por ejemplo Tales v. Miletos (-624/ -545), el primer “filsofo’ stricto
sensu) (expresable en el sistema ‘génesis / fthora’ (origen / decadencia; surgimiento y
caida)). Estos fendmenos,-- Diltheyan: Ausdriicke, se hacen inteligibles (= condiciones
necesarias y suficientes) si se antepone ‘vida’, que se contrapone a ‘sin vida’. Griego
antiguo: los fendmenos se resumen y explican en un principio (= elemento que se
presupone).

2. La forma de esencia ‘vida biologica’.

Esto es ambiguo. Algo que ya presenta las caracteristicas de ‘totalidad autorreactiva’
puede ser un alma (animismo), un principio de vida (principio vital; vitalismo) o, aun,
una estructura (organicismo).

A.ll.-- La definicion general y, por tanto, filosofica.

Para el filosofo, la biologia es una condicion de posibilidad, pero nada més. La vida
se establece -y las experiencias de la humanidad lo confirman- también en fendmenos
no estrictamente bioldgicos (concepto arcaico o biblico de la vida). La vida organica,
psiquica, humana, exhiben una permanencia independiente (o0 mejor, una independencia
que se autoperpetua; la vida se vuelve diferente, pero no otra cosa).

Nota.-- Tales definiciones abstractas tienen la ventaja de ser generales (taquigrafia
bioldgica o general). Pero tienen la desventaja de constituir s6lo un marco de
pensamiento.

A.ll1.-- La definicion evolutiva.

La humanidad siempre tuvo la impresion de que el cosmos -y especialmente la vida-
evoluciona. Pero han sido personas como Lamarck o Darwin las que han dado a esto
una forma cientifica: el transformismo (por oposicion al fijismo, en la medida en que
esta mentalidad trata de ignorar la evolucion).
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-- De nuevo, la misma estructura de razonamiento, légicamente hablando:

(i) Fendmenos
(Lebensausdriicke,-- Diltheyaans), es decir, cambios testamentarios y hereditarios,

(i) resumidos y explicados (explicados) por la evolucion, el desarrollo de la vida, -
- el principio (el elemento que debe ser puesto en primer lugar, si se quiere entender los
fendmenos).

Nota -- Es ya la segunda vez que nos encontramos con esta estructura de
razonamiento: es importante, porque es la estructura de razonamiento del platonismo.

Ambiguedad.

La interpretacién nos ensefia que a veces es posible mas de una explicacion
(interpretacién) para un hecho dado.-- Hace un momento vimos: Una vida da mas de
una explicacién (alma/principio/estructura). Aqui: la evolucion: o saltos lamarckianos o
gradualidad darwiniana. -- También eso, a saber, la ambigledad
(‘multiinterpretabilidad’), es tipicamente platénico.

Observese el esquema de pensamiento “facil’ : “mas bajo = mas simple”, -- que se
contradice con una serie de hechos. La categoria general (concepto fundamental) de
“cambio” (lo contrario de lo que sostienen los fijistas) es divisible en, por ejemplo,
re.volucion, in.volucién, e.volucion. Ejemplos: escalada, complejizacion (Teilhard).

Evolucionismos.-- LId&mese “evolucionismo™ no s6lo a la doctrina bioldgicamente
solida relativa a las formas de vida y sus etapas de desarrollo, sino también -y esto es
confuso- a las filosofias que, para todo el ser y para el ser en su conjunto, presuponen la
evolucién. Spencer, Bergson, Teilhard de Chardin,-- el ultimo Scheler,-- son, cada uno
a su manera a veces muy idiosincratica, “Evolucionistas”. Obsérvese coémo Scheler, para
aclarar la “evolucion”, toma un concepto originalmente freudiano de “sublimacion” de
forma tan amplia que se aplica incluso a la relacion “electron-atomo”.

Nota -- Recuerde bien FLL 13 (asimilismo (concordismo)/ analogia (en parte
igualdad en parte diferencia viendo)/ diferenci(ali)smo) y la observacion de Willem
Vogel sobre el tema.

La arteria de una teoria filoséfica de la evolucion: la aparicion de nuevas formas de
vida, que son formas de ser bioldgicas o extra-bioldgicas (ideas; ST 03).

Recuerda, en ese contexto, bien lo que dice M. Blin (FLL 13/15).

Esquematicamente: centro vivo --- vida + centro vivo --- vida.

Con esto, en tu memoria, se han refrescado algunas ideas basicas, que ya has
adquirido, mas o menos claramente.
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B.-- La definicion biblica de “vida” (VI. Solovief).

Ahora que tenemos una comprension de lo que las ciencias mas recientes, y las
filosofias de la vida y su evolucion han descubierto, podemos, desde un punto de vista
biblico, intentar incorporar estos datos en una sintesis biblica.

Dado que Solovjef lo hizo de forma al menos rudimentaria -y llevo a cabo
concienzudamente este impulso de modernizacién de la Biblia-, lo tomamos como guia.

Pero antes, un breve comentario sobre el “realismo cristiano”. Los realistas
cristianos rusos comienzan con G. Skovoroda (1722/1794; ético, mistico). Aparte de un
P.Chadayev (1796/1856; psicélogo; antropologo; filésofo de la historia), un 1.
Kireyefsky (1806/1856) y A.Khomyakof (1804/1860; lider de los Ilamados eslavofilos),
el conjunto de los realistas cristianos rusos cuenta con VI. Solovyef entre sus
representantes mas famosos y dotados.

El término “realismo cristiano” se opone, entre otros, al “nominalismo cristiano”.
En lugar de perdernos en profundas reflexiones sobre estos dos términos abstractos,
pondremos un ejemplo.

Todos conocemos la historia de la hemoroissa (la mujer que sufrié una hemorragia
durante doce afios; Lucas. 8:43/48) La pericopa (trozo de narracion evangélica) cuenta
que la mujer en cuestion, creyendo que no solo el cuerpo de Jesus, sino lo que estaba
inmediatamente relacionado con ese cuerpo, su vestido, era “portador de poder”, toco
su vestido. San Lucas, para denotar “poder” (fuerza vital), utiliza el término griego
antiguo “dunamis” (lat.: virtus). Este término se encuentra en casi todas las lenguas del
mundo. Esto indica que en algun lugar debe corresponder a una experiencia de una
realidad -todavia tan sutil- (de ahi el término “realismo”).

1. Para el realista-cristiano, el género Solovjef, el relato del Evangelio puede, por
tanto, interpretarse literalmente: Jesus curd realmente a una mujer; su fuerza vital era
una realidad paranormal (se dice ‘milagrosa’, ‘milagrosa’).

2. Para el cristiano-nominalista, el relato evangélico puede interpretarse
“simbolicamente”. Tal y como se ha transmitido, el relato contiene demasiados
elementos no modernos (por ejemplo, esa nocién vaga e inverificable de “fuerza vital”)
que no pueden ser verificados por las ciencias profesionales actuales (cientificismo) para
ser tomados literalmente. Lo que se dice alli son palabras, ‘nombres’ (Lat.: homina),--
nada maés.
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Hay que traducirlos a términos modernos, que se sostengan al menos en algo a los
ojos de las ciencias modernas (etnologia,-- psicologia (por ejemplo, el Psicoanalisis),
sociologia (por ejemplo, la marxista o la anarquista), culturologia (por ejemplo, la
nietzscheana) etc.).

En el lenguaje del sentido comun
(i) el cristiano-realista dice: “Es muy posible que todo esto sea cientificamente muy
oscuro Yy lo siga siendo por el momento. Pero ... funciona (el resultado)”.

(ii) EI cristiano-nominalista dice: “Mientras yo -con mi razon moderna-cientifica-
no lo vea a fondo y lo domine, hasta entonces no creo en nada al respecto”.

En el primer caso: la expectativa méas bien ingenua de que resuelve los problemas
(pragmatica); en el segundo caso: la razon critico-cientifica, que quiere dominar los
fendmenos.

La volicion ascendente.

(i) FCV15/16 es una especie de resumen dado por el propio Solovjef. Recuerda bien
la FCV16: los puntos a, b, ¢, d y e resumen la volatilidad alcanzada hasta ahora en
relacion con la “vida”.

(ii) 16/30 (Caracteristica especial) repasa, con mas detalle, las formas distinguibles
del ser (platonicas: ideas), encontrables en la creacion. Recuerda bien la consigna facil
en cada etapa de la evolucion (como dispositivo mnemotécnico).

Nota -- En FCV19v. (La plusvalia animal) la siguiente observacion:

a. Yase habia descubierto que el pigmento rojo de la sangre (“hemoglobina”) estaba
presente, por ejemplo, en las plantas portadoras de vainas (en simbiosis con bacterias, -
en los nodulos de las raices, donde éstas son activas, hay un pigmento rojo de la sangre).

b. Sin embargo, recientemente, investigadores australianos y franceses descubren el
colorante rojo de la sangre en una planta de la familia del olmo (olmos).-- El colorante
rojo de la sangre es una sustancia proteica que, en los vertebrados, permite a los globulos
rojos fijar el oxigeno.

Hipotesis. 1.

El descubrimiento del pigmento rojo de la sangre and en plantas simbidticas and en
plantas no simbioticas sugiere que y las plantas y los animales descienden del mismo
ancestro bioldgico comdn.
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Hipotesis. 2. Si el gen del colorante rojo de la sangre se encontrara en todas las
plantas, esto abre, para los ingenieros agricolas, la posibilidad de establecer simbiosis
artificiales, para permitir, sin fertilizantes nitrogenados, que las plantas de cereales y
maiz tomen el nitrogeno del aire.

Nota.-- En cuanto a la forma humana del ser, la exposicion se divide en dos partes.

(A).-- FCV20/22.-- El espiritu y el lenguaje controlable por el espiritu son los dos
rasgos clave que subraya Solovjef.-- El ‘espiritu’ es, aparentemente, la facultad
ontoldgica (= trascendental, que todo lo abarca) en nuestras almas.

Solovjef se extiende en las opiniones de ciertos racionalistas modernos de la
[lustracion (Hume, Darwin), que consideraban a la humanidad primitiva como “salvaje”,
mas animal que humana. Esta de acuerdo con esto s6lo muy parcialmente (es claramente
un nivel cultural “inferior”). Pero defiende radicalmente lo no animal entre los
“salvajes”.

(B).-- FCV22/26.-- Solovjef, como perteneciente al mundo greco-patristico de
pensamiento y vida (que difiere bastante del catolico romano, en cuanto
occidentalizado), naturalmente se detiene mas en la idea de “deificacion”.

a. Como se verd mas adelante en el resto del curso, esta idea es central en el
paganismo griego: muchos griegos antiguos consideraban que el nivel alcanzado por los
seres humanos actuales, especialmente en la solucion eficaz de los grandes problemas
de la vida, que giraban todos en torno al concepto de la fuerza vital (situada en el alma),
quedaba por debajo de todas las expectativas (pesimismo humano y cultural).

Por eso se dirigieron a lo que, en todas las mitologias (= historias sagradas),
superaba a la humanidad actual, es decir, a las deidades de todo tipo. ‘Divino’ puede
traducirse casi siempre por ‘superior’, ‘sobrenaturalmente (= paranormalmente)
dotado’. Deificacion’ debe, pues, en el mismo sentido, traducirse por “aumento de la
fuerza vital(alma)”.

El aumento, que en la vida cristiana real es alcanzable, de la fuerza vital, es Ilamado
por los tedlogos tradicionalmente fieles “estado de gracia santificante” (no sin las
gracias “corporales” (entiéndase: instrumentales)). Quien estd en estado de gracia
santificante posee fuerza vital divina, trinitaria, y trasciende, en principio, la humanidad
actual.

b. Obsérvese como, con los Padres griegos y orientales de la Iglesia (33/800),
Solovjef parte de la idea pagana de la deificacién (incluida y especialmente la de los
emperadores romanos tardios), pero, respaldada biblicamente, se opone a fondo a esta
forma “insignificante” de suministro de fuerza vital divina.
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Nota.-- EI FCV27/30 es un capitulo sobre la sistecia (par de oposicion)
“individuo/tipo (= especie)”. Aparte de que este par es muy fundamental en la biologia
y en la ciencia humana (como subraya acertadamente el P. Lahr, es la ocasion de traer a
colacion brevemente a V. Uexkull y especialmente a A. Gehlen (“ElI hombre como
animal mal adaptado”).

Inmediatamente es el primer encuentro formal con una de las tesis principales del
platonismo: “El individuo es individual, pero no ‘autarquico’ (= autosatisfecho, es decir,
situable fuera de toda sociedad)”.

a. FCV31/34. El idealismo teocéntrico (mejor: ‘teoria teocéntrica de las ideas’,
porgue el término ‘ldealismo’, en la historia de la filosofia, se extirpa también de las
formas de pensamiento, que estan lejos de ser platdnicas).

Como veremos, con Platon hay un preludio del pensamiento ‘teocéntrico’. Pero el
‘Dios’, que ‘hizo nacer’ las ideas (no sabe muy bien como y demas), no es en absoluto
el Ser Supremo, conocido por todos los pueblos, y menos adn el Dios biblico (de tres
0j0s).

Consecuencia: segun el padre De Strycker, sélo siglos méas tarde, con Albinos de
Smurna, se pone en marcha una teoria de las ideas verdadera y plenamente teocéntrica.

b. En la FCV31/34 se discute el archiconocido problema de lo que es realmente la
“materia” (sustancia).

1. Esta el por nuestras ciencias modernas - especialmente si siguen el Ilamado
“método de la Materia-lista” (como por ejemplo el P. Alb. Lange (1828/1875),
Geschichte des Materialismus und Kritik seiner Bedeutung in der Gegenwart, (Historia
del materialismo y critica de su interpretacién en el presente), 2 Bde., Leipzig, 1866,
adopta este punto de vista) - la materia determinable, llamada “gruesa”; existen los
diversos tipos de materia “enrarecida o sutil” (la Iglesia decia: “sutil”).

2 Ademas: a veces la “materia” se interpreta muy pobremente, otras veces como la
fuente desbordante de todas las realidades (la interpretacion “rica”).

c. FCV33v. habla del modo en que Solovjef situa las ideas (siendo formas) en las
realidades no ideales. Esto es similar a FCV13/15 (Blin).

Nota.-- La facilidad con la que un verdadero platonista cristiano integra la teoria
evolutiva en su marco de pensamiento demuestra, una vez mas, que los darwinistas, los
humanistas, etc., que todavia se atreven a afirmar “que no creen en Dios, ... porque se
adhieren a la teoria evolutiva”, tienen una comprension profundamente pobre de lo que
es Dios y la teologia. Son en el mismo caso los que ven la doctrina de la evolucion como
un peligro para la fe.
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La mente coman (compartida).
FCV35/48 trata de un primer encuentro con Platon.

A. La concepcion platénica.

(FCV35/38).-Recuerda casi textualmente la p. 35v. (dualidad cosmica ‘ananke /
nous’ o “incomprensible / inteligible”’; dualidad humana “gran monstruo y leén menor /
hombre pequefio”). ¢Por que? Porgue esto, un hilo conductor por igual, correraa lo largo
del curso.

El sentido comun (= funcionamiento légico puro), la opinién pdblica y el
pensamiento de grupo o de clase son tres aspectos del pensamiento humano. Ninguno
de los tres es “sentido comun”. Sin embargo, el sentido comun es sentido comun en la
medida en que es, en principio (= en disposicion, en potencia), comun a todos los seres
humanos -incluidos los “salvajes” (FCV21v.).

B. Los puntos de vista comunitaristas.

FCV38/42 trata de una serie de pensadores modernos, es decir, del sentido comun.

Cl. Buffier; Th. Reid;-- ellos, enfrentados a los racionalistas de la llustracion,
defendieron el sentido comun y, a la vez, expusieron el elitismo de la llustracién (y todos
los elitismos, el de los intelectuales) como una unilateralidad.

Recuérdese muy bien el hecho de que el Commonsensismo de Reid es de hecho un
estudio fundacional y de humanidades (que se anticipé al de Dilthey; FCV05).

C. Dos modelos de sentido coman.
FCV42/48 (modelo psicolégico y sociolégico) tienen como objetivo contrastar con
los hechos las tesis de Platon y de los comonsensistas modernos.

D. Una defensa del sentido comun (G.E. Moore).

FCV46/48.-- Intencion: un seguidor del siglo XX de la filosofia analitica
anglosajona (del lenguaje), Moore, ha defendido, de manera original, una filosofia del
sentido comun. Al fin y al cabo, hay un nimero creciente de pensadores que -consciente
0 inconscientemente- creen que el verdadero filosofar consiste en primer lugar, si no en
anico lugar, en pensar y hablar de forma diferente a los demas.

Moore da, de esto, ejemplos sorprendentes. Este querer ser diferente a los demas es
un tipo de vida “individual autarquica”. Cfr. FCV30 (Individualidad e individualismo).
Se piensa, por ejemplo, en el culto al genio de los Stiirmer und Dranger (finales del siglo
XVII1), en el que cayeron también algunos roméanticos. “Siempre que ‘sea diferente a
los demés’*.
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Nota -- Los dos primeros capitulos, el método dialéctico (FCV49/69) vy la
“estoqueiosis” (andlisis factorial) (FCV70/90), son dos capitulos de aprendizaje del
método. ;Por qué? Porque el platonismo, antes de intentar (nunca lo consiguio) ser un
pensamiento de sistema cerrado, es ante todo un método, --un método, que es y seguira
siendo hoy perfectamente valido y aplicable.

Incluso aquellos -pensemos en Nietzsche- que se empefian en arrasar el platonismo
con espiritu nihilista, siguen haciéndolo -si es que todavia quieren pensar de verdad (es
decir, uno de sus presupuestos es una posicion consciente)- enteramente dentro del
método platonico de dos partes (que es una forma de ironia tragica).

Se notar4, al repasar los dos capitulos mencionados, que son, en su mayor parte, una
repeticion, en lenguaje griego antiguo (platonico), de lo que nosotros, en el primer afio
(I6gica/metodologia) hemos visto.

Inmediatamente es, para los estudiantes de HIVO / HIVO - mujeres estudiantes, una
muestra de lo que es hacer historia del pensamiento filosofico. Basta con pensar en la
Hermenéutica de von Savigny (FCV06: ganancia de informacién basada en un maximo
de détails). Pero no se pierda en los detalles: repaselos todos cuidadosamente, para
recordar precisamente lo esencial, los rasgos principales, que constituyen el nicleo del
método. - A continuacién indicaremos esos rasgos principales.

Capitulo 1.-- EI método dialéctico (49/69).

Introduccion (49). -- El plotonismo es, en efecto, un método inductivo. Pues, aunque
Platon, en el sentido matematico-légico, sostenia que el pensamiento del sistema cerrado
era un ideal, lo ha llevado sélo a fragmentos de un sistema (= realizacion).

Estos fragmentos equivalen a muestras, mas bien azarosas, segun las circunstancias
(= aspecto situacional), en la realidad de la vida, situada en el cosmos global (= fusis,
natura, naturaleza).

La caracteristica general (49v.).-- La dialéctica platonica es:

(i) por la preocupaciéon por el alma (= psicagogia), que es la fuente de la fuerza vital
(S.T. 05; 07),

(ii) el aprendizaje de un pensamiento individual-personal,-- no autocomplaciente
(autarquico), sino “como hetairos/ hetaire’ (pensador/compafiero del pensador), en
intima convivencia” con los “compafieros de pensamiento”.

(iii) un pensamiento que ilumina tanto las definiciones (metodo diairetico-sinoptico)
como los principios (= elementos, presupuestos 0 por presuponer).
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La descripcion adicional.
FCV50/69 nos trae con mas detalle lo que tanto la introduccion como la
caracteristica general resumian.

a. - El método diaerico-sinoptico. (50/51)

Es un método para clasificar o definir conceptos (ver curso de primer afio)

b - EI método hipotético (lematico-analitico) (51/69)

Nota.-- Recordemos el esquema de Jan Lukasiewicz (primer curso): o deduccion (si
todos, entonces algunos o al menos uno) o reduccion (si al menos uno o algunos,
entonces (probablemente) todos).-- Pues bien, con Platén se llaman sunthesis
(deduccidn) y analusis (reduccion).

1. La dialéctica hacia adelante (progresiva), como en las matematicas, procede a
partir de “hipétesis” (= elementos, que ya han sido postulados) como fijas (es
“sunthesis”, composicion (literalmente), pensamiento constructivo).

2. La dialéctica hacia atras (regresiva) -el verdadero descubrimiento de Platén, como
filésofo que lleva a cabo una investigacion fundamental (por ejemplo, de los axiomas
matematicos)- parte de premisas (cientificas o cotidianas), -- no para “construir” (=
sunthesis) razonamientos con ellas, sino para preguntarse en qué nuevas e insospechadas
premisas se apoyan a su vez estas premisas (= analusis).

Se ve la analogia entre la deduccion / sunthesis y la reduccion / analusis.

Cuando se entiende bien lo que esta escrito en esta pagina, en lo que se refiere a la
dialéctica hacia adelante y sobre todo hacia atras -es la doctrina de la légica y del
método-, entonces se comprende la esencia misma del platonismo, en su “aspecto
anico”.

El texto del curso esboza brevemente los componentes.

BIl. - EI método hipotético en las matematicas de la epoca (51/54).

1. La ‘sunthesis’ (método axiomatico-deductivo; con ‘prueba del absurdo; 51/52).

2. La ‘analusis’ (52/53), es decir, cuando el matematico busca las premisas
correctas.

Nota -- Aqui se sitla el método lematico-analitico en sentido estricto (53/54: la
proposicién es inaplicable, pero aun asi se trabaja con ella ‘sintéticamente’
(deductivamente)).

BIl.-El método hipotético en la dialéctica platonica (54/69).

(i). -- La sunthesis platonica (deduccion) (54/57; con la explicacion de J. Royce; --
recuerda muy bien FCV56/57 (la coherencia sistémica), pues estas paginas son siempre,
en los textos platonicos, aplicables).
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(i).-- La analusis (reduccion) platonica (57/69).

En otras palabras: el rasgo tipico de la filosofia (en contraposicién al pensamiento
cotidiano o cientifico), a saber, pensar de nuevo en los presupuestos (secretos,
inconscientes), también llamados “fundamentos”, de los que partimos.

a. Los paleopitagéricos ya habian pensado en esta direccion: habian tomado la
verdad, presente en las cosas, en nuestra mente, en nuestro comportamiento, como su
primer presupuesto; inmediatamente habian descubierto que esta verdad (ontoldgica) se
sostenia o caia con lo que ellos Ilamaban la unidad, es decir, las semejanzas y las
coherencias (cf. estructuras distributivas y colectivas), en las cosas mismas, en nuestra
mente, en nuestro comportamiento.

Si ponian en primer lugar estos dos conceptos “trascendentales” (que lo abarcan
todo), podian avanzar. Buscaban la verdadera unidad.

b. Platon, siguiendo a Socrates, sigue afiadiendo dos trascendentales:

i. El ser sin mas, es decir, la “realidad” (en las cosas, en nuestra mente, en nuestro
comportamiento),

ii. El valor sin mas (lo Ilama, en griego antiguo, el bien), es decir, en las cosas, en
nuestra mente, en nuestro comportamiento.

Si Platén partia de estos fundamentos, ‘axiomata’, presupuestos, ‘hipétesis’,
entonces podia filosofar racionalmente justificado. Ver FCV57v. -- FCV58/69 da, de
eso, -- de esa dualidad ‘ser - el bien’ (realidad/valor), ejemplos. Memorice al menos uno
de ellos; si no, su respuesta en un examen 0 en una conversacion serd demasiado
abstracta. - El platonismo busca el valor real.

Relativizacion.

FCV60/69 da algunos ejemplos de esto. Por decirlo de otro modo, “relativizacion”
significa “reconocer que cualquier realidad fuera de nosotros (las cosas), cualquier
proposicion (nuestra mente), cualquier accion (nuestro comportamiento) nunca exhiben
lo absolutamente real y lo absolutamente valioso del ser (la realidad sin més, en la que
se situan) o de lo valioso (el bien) sin méas, del que s6lo son aplicaciones, partes,
aspectos”.

Recuérdese bien el ejemplo de relativizacion introducido por el platonista-
humanista de la Edad Media, Juan de Salisbury, bajo el nombre de “tesis (=
ideal)/hipotesis (= realidad actual ).

FCV64/66. “;Debe uno casarse?” -- “;Debe Carine casarse?” -- Recuerda bien lo

que es el “oposicionismo” y por que es totalmente incompatible con el platonismo
(FCV67/69).
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Capitulo I1.-- La estoqueiosis (andlisis de los factores) (70/97).
Este es el segundo aspecto basico del platonismo como método, que equivale a una
harmologia (teoria del orden).

A modo de introduccién decimos que un factor (= stoicheion), en el tipico sentido
dialéctico, tal como fue muy bien captado por el difunto E. W. Beth, entre otros, significa
lo siguiente.

Un stoicheion, elementum, factor, es:

(1) un elemento de una totalidad (ya sea distributivamente: elemento de una
coleccion; o colectivamente: elemento de un sistema (subsistema o hipo-sistema); --
platonico: este es el significado comprensible, diairético-sinoptico; -- pensar en el
hombre completo y en el espiritu del factor en él;

(i) Un stoicheion debe ser puesto en primer lugar si la totalidad ha de ser
comprendida, para que tenga sentido légico (‘intelligiebel’), concebible, ‘posible’; --
entonces los griegos lo llaman ‘stoicheion’, elemento de un todo, ‘arché (S.T. 03),
principio (‘princiep’);-- platonico: este es el significado hipotético (el stoicheion es la
hipdtesis, que debe ser puesto en primer lugar si una totalidad ha de ser comprendida).

Nota.-- Quien, por tanto, quiera entender algo del ndcleo del platonismo, mire a
FCV50vv. (diairet.-sinopt. e hypoth. meth.) y a FCV70vv. (stechiotic meth.), y veréa que
ambos aspectos van juntos.

Nota -- Vimos, S.T. 12, que ya los paleopitagéricos pensaban que debian presuponer
-por ejemplo, tanto para sus actividades musicales (danza/cancion (poesia)/musica),
concentradas en una ‘choreia’ (la mencionada triada), como para su trabajo intelectual
(aritmética, geometria, -- descripcion del universo (astronomia))- que existe tal cosa
como la verdadera unidad, es decir, la verdad sobre la unidad (similitudes y conexiones).

Pues bien, precisamente este aspecto “unidad verdadera” en el sistema de
pensamiento platénico se llama “stoicheiosis™, analisis de factores. También en vista del
verdadero valor (platonico: la realidad (‘ser’) en cuanto al bien), hay que anteponer la
verdadera unidad de los datos (cosas, mente, comportamiento) (lo que nos hace
comprender que el envejecido Platon se volviera cada vez mas, a su manera individual,
pitagorico).

Para volver, brevemente, a FCV67/69: solo se puede captar correctamente el
verdadero valor de, por ejemplo, la disposicion, biolégicamente, si, entre otras cosas, se
capta su verdadera unidad (aqui: con el entorno).

Las paginas 71/97 no son mas que ejemplos, explicaciones, -entre otras
explicaciones filologicas (historia y lengua y literatura), de esa comprension.
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1.-- Dos mod. de aplicacion
Recuerda con mucha atencion la FCV72: La definicion de Tales (“un sistema de
unidades™), pues es la idea central del andlisis factorial (71/72).

2.-- Semasiologias (‘sustema: ‘pléthos’)

Nota -- El lenguaje de Platdn “todo / todo) (unidad™) esta en esa linea.

Nota -- La inclinacion de Platon al sistema de dialogos de Sdcrates (con la regresién
a las hipotesis y definiciones (72/74).

3.-- Semasiologias (‘arché’, ‘stoicheion’ (recuérdese este ultimo especialmente)
Nota -- principio v. ful. razén o fundamento... - resumen de la estoicheiosis
(recuérdese muy bien) (74/75)

4.-- Aplicaciones.

a. La sistémica (par de opuestos) (76/80).-- b. El lenguaje como sistema de signos
(81/82).

Comparacion con el método analitico cartesiano (82/84);-- recordar la todavia muy
actual “mathesis universalis” (teoria del orden general, pero preferentemente formulada
matematicamente).

c. El analisis existencial en las obras de Kafka (84/97)

compuesto psiquiatrico (85/87): el mundo de la culpa (del pecado); compuesto del
Antiguo Testamento (87/97; recuérdese FCV94: esquematizacion (Si el pecado es culpa,
entonces el castigo), porque este esquema es universal).

Capitulo 111 -- Elementos de la ciencia platonica del alma (98/245).

Este capitulo sera particularmente largo. Razén: el alma -- especialmente como
fuente de poder vital (S.T. 05; 07; 10) -- es tan central en todo platonismo que es
inevitable un conocimiento lo mas completo posible de ella (con psicagogia incluida).

Introduccién.-- Vamos, sin embargo, a dar algo mas que la psicologia. La triada
“persona(corporeidad)/sociedad/cultura” nos servira de guia (98/99).

1.-- El alma como ser y como principio de vida (99/104).
Cuatro aspectos
(a) El alma como ser individual (99).

(b) El alma como intermediario entre las realidades imperecederas (ideas, deidades,
almas inmortales) y las imperecederas (almas mortales),-- 1o que da lugar a la tragedia
del alma (99/110; Nota.-- Espiritualismo (FCV32; 100).

(c) El alma como fuente de vida (100/103;-- el alma en si misma y en la lich.
reflejada,-- con la consecuencia educ., psicagogica (mod. apl.)).

(d) El alma como ser eterno, inmortal (103/104; muerte, ultratumba, choque de
nacimiento;-- doctrina de la anamnesis).
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2.-- Los rasgos principales de la vida del alma humana (105/245).

Lo que precede es una especie de ontologia especial del alma (humana). Esto
constituye, ahora, la informacién de fondo para lo que sigue, la descripcion y
explicaciéon (en la medida de lo posible), sobre una base platdnica, de nuestra vida
animica cotidiana.--

Nota: No sin razén hablamos (FCV35/48) del sentido comun. No esperéis, por tanto,
una psicologia experimental o cualquier tipo de ciencia profesional, moderna. Los
pensadores de la Antigiiedad se dirigian al hombre y a la mujer comunes.

Pero, habiéndose familiarizado con la exposicién detallada, que ahora vamos a
resumir, juzguen si ustedes, con esta psicologia no cientifica, pueden hacer algo en la
vida cotidiana.

1.- Introduccién.-- Dos triadas (mente/voluntad/deseo y gran monstruo (deseos
inferiores)/ledn menos grande (deseos superiores)/pequefio hombre (mente)) os serviran
de pautas faciles de recordar,-- para perderos en el laberinto tanto de la vida cotidiana
como de las explicaciones platonicas o platonizantes de la vida animica real.

2.a.-- La triada “mente/voluntad/deseo” (105/114).

Este capitulo comienza con una teoria platonica de los métodos. -- Puthagoras
(Pitagoras) habia lanzado el término “theoria”, el entendimiento. Los paleopitagoricos
elaboraron una psicagogia (formacion del alma) en su estela, en un sentido musical y
vocacional.-- Platon sigue trabajando en esta direccidn, pero muy personalmente.

(i) Los fendmenos, -- aqui particularmente el comportamiento cotidiano, son la base
(base empirica).

(if) La comprension en términos de los fendmenos visibles y tangibles -- FCVO07;
10; etc. - intenta captar 1. el principio, 2. el elemento, que rige los fendmenos (S.T. 13).
Que ese “principio” (= explicacion - resumen) sea una idea o un fenémeno extra-natural
no importa mucho (teorizacién o contemplacion mistica). FCVV105/106 expone esto
brevemente; FCV120v. lo especifica sobre la base de la ensefianza de Euagrios.

FCV106/110 da, de la theoria platonica, tres modelos de aplicacion.
FCV110/114 especifica en qué sentido hay que interpretar la triada

‘mente/voluntad/deseo’,-en sentido tragico (conflictuologicamente; recuérdese la idea
‘conflictuologia’, pues domina parte de la psicologia actual).
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2.0.-- La triada “gran monstruo/ leon menor/ hombre pequeiio” (114/ 245).

Este serd el capitulo méas extenso, pero quizas el mas fascinante. En cualquier caso:
las aplicaciones cotidianas -para quienes, al menos, con formacion platonica, quieran
mirar dentro y alrededor de si mismos- son “legion” (indeciblemente numerosas). Por
eso también -en aras de la utilidad cotidiana- la hemos elaborado, hasta incluir sus
ramificaciones modernas.

(i) La ciencia del alma platonica es una psicologia de la teoria de la virtud (114v.).

(ii) Precisiones sobre la triada (115v.; recuérdese muy bien FCV116).

2.c.-- Explicaciones relativas a la mencionada triada (117/...).
La rigueza de conocimientos, en los textos platdnicos y después de él, es tan grande
que tratamos los tres estratos por separado.

2.c.a.-- El gran monstruo (el deseo impio) (117/136).

Obsérvese bien : el término “innoble”, aqui, es s6lo de principio. En efecto, como
se ha dicho mas arriba (ennoblecimiento: FCV110v.: transformacion; 112:
ernoblecimiento), lo no comestible es ennoblecido por el hombre pequefio. Este es el
lado muy positivo del platonismo equivocado no nietzscheano.

1.-- Modelo patristico (psicologia monastica de Euagrios: avidez (gula)/castidad
(fornicacidn)/ posesividad (avaricia)/ soporificidad (117/121).

Notas.-- (1) valor biblico; (2) método (119/121)

Notas de actualizacion.-- Basado en una comparacion con la psicologia de Ed.
Spranger, caracteristica de la ciencia del alma platdnica, es:

a. Axioldgica (orientada a las tendencias de valor),

b. Estructural (dirigida a uno o pocos factores dentro de la totalidad (=estructura del
alma),

c. Culturologica (sitta las expresiones del alma dentro de la civilizacion total)
(121/124).

2.-- Mas detalles sobre el gran monstruo (= pulsiones primarias) (124/135).

(i) Problema del suefio (124).

(i) Problema de la alimentacion (124v.).

(iii) Problema sexual (125/127: sexo/ eros-agape/ revolucion sexual).

(iv) Problema econémico (127/135: capitalismo griego/ interpretacion de Marx. v/
capitalismo moderno (vida-hermenéutica/ cultural-histérica (Individuo autosatisfecho/
tendencia nihilista)/ interpretacion psicoanalitica (pequefias ganancias-compl.)).
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Obsérvese como se subraya el término “...problema”: nuestra cultura, como la de la
época de Platon, puede ser abordada con seguridad desde la psicologia platonica para,
muy rapidamente, descubrir los problemas principales.

Esto demuestra, por cierto, brillantemente, el extracto del P. Engels, la antitesis del
platonismo: vision resumida del gran monstruo (135v.).

2.c.b.-- El lebn menor (el noble deseo) (136/175).

Un papel indistinto desempefia el afan de dinero,-- ya sea exitoso (honor, afan de
ver, afan de autoconservacién,-- afan de vana gloria, orgullo), -- o infructuoso
(‘frustrado’ = colera y resentimiento (rencor), tristeza y afioranza, desgana (afan de
vida)).-- A continuacion, de éstos, toda una serie de modelos de aplicacion.-- Estos son
interrumpidos por una breve explicacion literario-tedrica (cuento, mito).

1.-- El sentido del honor de Platon (136/140: método reflexivo o introspectivo (cf.
FCV120)).

2.-- El sentido del honor de Bombo (140/142: modelo etnolégico). Explicaciones
actualizadoras.

(1) Explicacion narratologica (143/147: narratologia (143); narrativismo (143/ 154).

Recuérdese bien la amplia definicion de Platon de la narracién (meramente verbal
y dramaética).

(2) Caracterizacion de la ciencia del alma de Platdn: es psicologia del deseo (146v.).

3.a.-- El Narkissosmythe (148/153: dos versiones (148v.); interpretacion (149/151.:
até (juicio divino:149/151), kuklos (circulo:151v.).

Nota -- Teoria literaria sobre el mito (152v.:mito, -- anlisis de la mitologia/mito).

3.b.-- La vanidad (154/159: Teorema de Diel (154v.); modelo platénico (155/157:
Dionusios).-- Explicacidn psicoanalitica (158v.: Narcisismo: egoismo; egocentrismo).

4.-- Modelos patristicos (159/164: a. gloria vana; orgullo; b. ira/resentimiento
(resentimiento) - Ressentimentologia de Nietzsche y Scheler (162v.) -; tristeza/
afioranza; acedia (comparese con G. Gezelle (vertijloosheid), (165), con J.P Sarrtre
(nausee: desgana de la vida (165/168)).

Vista resumida.-- 169/170 (Individualps. de Adler; el problema (cf. S.T. 16v.) del
poder).
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Nota -- La psiquiatria platénica (170/173).-- Las obras platonicas aparentemente
dan a algunos psiquiatras percepciones de una naturaleza preciosa. Para dar un ejemplo
de ello, consideraremos brevemente la forma en que Platon explica el crimen,
posiblemente el del tirano hambriento de poder: el crimen es el suefio nocturno realizado
en plena conciencia diurna.

Inmediatamente obtenemos una vision de la interpretacion de los suefios tal y como
la practica Platén.

Nota.-- El fendmeno de la supresion (consciente). resp. la represién (inconsciente).-
- Con Platon la supresion, resp. la represion se reduce a adelantarse a las ideas superiores
(= valores) (para.frosune) (FCV174v.).

2.C.c.-- El pequeiio hombre (mente) (176/245)

a. El “hombrecillo” que hay en todos nosotros se manifiesta, entre otras cosas, en el
sentido de la medida y la vida equilibrada,--también en cualquier comportamiento
razonado y con propésito.

b. Pero este mismo “hombrecillo” se manifiesta, platénicamente hablando,
especialmente en el proceso de ideacidn, es decir, en el “contemplar” (entiéndase: captar
directamente) la verdadera naturaleza o idea (forma de criatura). Indicamos dos
aplicaciones de esto, la contemplacion de la idea “alma” y la de la idea “sentido de la
lujuria” (aunque esta Gltima la tocamos so6lo brevemente).

A.-- La ideacion como vision de la “verdadera” naturaleza (177/188).
Un modelo de aplicacion que elaboramos, platonico, es la captacion de la idea
‘alma’ como realidad incorporea, ‘espiritual’, si, ‘divina’.

(1).-- El Glaucomito (177/179).-

El nucleo del mito se reduce a un proceso de deificacion.-- El alma, oculta en el
pobre pescador:” Glaukos,

(i) se toma, para empezar, como es, “pobre”.

(i) a. es purgada de esa pobre corteza (“catarsis™) y

(i1) b. se eleva a un nivel superior, el divino. Consecuencia: una vez deificado,
porqgue recibe la fuerza vital (S.T. 05; 07; 10 (psicagogia); 14) en su alma, que lo deifica,
puede, en los problemas humanos, actuar salvadoramente.

(2).-- La idea “alma” con Platon (179/187).

La theoria, la comprension, del alma se asemeja (anadlogamente) a lo que le ocurre
a Glaukos.

(i) El lado fenomenal (percepcion).

(i) El lado ideal (ideacion). En la percepcion sensorial actia un proceso ideativo
que, en el caso del hombre, visto en su comportamiento (“conductista), penetra hasta
una naturaleza incorpdrea -espiritual, si, a 0jos de Platon, divina (= modo de ser).
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Aparte de esa fathomizacién (theoria) en si misma, estd, a la vez, el hecho de que
quien practica tal fathomizacion se deifica a si mismo.

Nota -- Analisis del mito platénico (180v.).-- Hay analogia:

(i): el ver (mantico) descrito en el mito de Glaukos (de la apariencia del Glaukos
deificado) es solo una forma de “theoria”, a saber, la que se cifie a la apariencia
manticamente perceptible;

(i) la ideacion atraviesa la verdadera naturaleza (espiritual - divina).

Nota: El proceso de catarsis (181/184).

(i) La catarsis sagrada (purificacion) toma algo con muy poca fuerza vital en el
“alma” (presente incluso en las realidades inorganicas),-- para purificarlo y elevarlo al
nivel (ver arriba Glaukosmythe).

(ii) En el proceso de ideacion:

(a) un ser superior percibido por los sentidos (el hombre) es tomado tal como es,

(b)1 pero para ser purificado y

(b)2 para ser elevado a un plano superior, ideativo.-- Que esto va unido a un proceso
de deificacion se muestra, por ejemplo, por la filomathia, el sentido del aprendizaje, en
el hombre, una vez que se intenta ensefiarle algo (modelo de aplicacion).-- A este
respecto: la doctrina platonica -preparada por los paleopitagdricos- de la recepcion
(185v.).

Nota -- La “verdadera naturaleza” (idea) de la lujuria (187).

b.-- La ideacion como vision individual y universal (188/ ...).
Este es el aspecto singularizador y abstracto (universal) de la ideacion: de este y
aquel caballo a -lo que Platon llamo en su dia- la “equitacion”.

B.1.-- La ideacion como percepcion de la naturaleza singular (188/197).
Modelo por excelencia: la naturaleza de los individuos en una polis griega antigua.
Platén lo sitta dentro del concepto griego-antiguo de fusis o naturaleza

(1) ‘Fusis’ (= génesis) significaba, en primer lugar, la totalidad (en principio)
trascendental de todo el ‘ser’ pasado, presente y futuro, dentro del proceso de
reproduccion en y alrededor de nosotros.-- Lo que hoy seguimos llamando “naturaleza”™.

(2) “Fusis”, naturaleza, significa, ademas, “ser”, forma de ser (platonico: idea), es

decir, aquello por lo que algo es distinguible del resto, dentro de la “naturaleza” total
(primera acepcion).
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(1).-- La division del trabajo (189/192).

La regla, decia Platén, en una polis bien ordenada, es “un individuo --- una praxis
ocupacional”. En esto se basa la llamada “ley natural” platénica de la division del
trabajo.

Nota: De nuevo: aunque individual, el individuo no es “autarquico”.

Nota:.-- Modelo teoldgico.-- EI modelo mitico-teolégico que, al parecer, tenia en
mente Platdn es la idea de “deidad funcion” (H. Usener; G. Dumézil) (190v.).-- Asi
como cada deidad individual (grupo) tenia un “papel” sagrado (funcién), asi también
cada individuo en el estado platonico.

Nota: Este aspecto recuerda un poco a los etnélogos funcionalistas: ellos veian la
interdependencia de las areas individuales, o de las personas, dentro de la misma cultura;
un elemento cultural -por ejemplo, un arma, un modo de vestir- tiene una funcion.

(2).-- La division de los dos sexos.

Platén tiene varios textos sobre el hombre y la mujer.-- Aparte de su texto sobre el
androgino (dualidad hombre-mujer, por la que ambos sexos son dependientes el uno del
otro, si, en algun lugar ambos sexos son en si mismos (pensemos en el animus / anima
de C.G. Jung), esta su tratamiento del mito amazonico.

a. La literatura heroica sobre Pentesilea y las Amazonas (192v.).-- Una polis
puramente femenina es, mitico-heroica, concebible.

b. La interpretacion de Platon sobre la funcion de la mujer en la sociedad nos
muestra que la mujer, en principio (por naturaleza), puede desempefiar las mismas
funciones en el Estado que el hombre, incluido el servicio militar.

(3).-- La teoria platdnica sobre la naturaleza individual (194/197).

De nuevo, la dicotomia ‘fenémeno / principio’.

a. Los fendmenos son las innumerables necesidades y satisfacciones de las
necesidades dentro de la sociedad.

b. El principio es la naturaleza individual, que se desenvuelve en esa multiplicidad.

(i) Lo singular en cada uno de nosotros (195: detalles, si, pero sobre todo el alma).

(i1) La validez en las funciones individuales (195v.).

(iii) Caracterizacion (comprension singular) de dos jovenes intelectuales (Faidros,
Lusis (196v.).

(iv) EI momento dramatargico (197: Platén vio, poco a poco, que la estructura
dramaturgica de sus diadlogos podia pesar sobre el individuo en sus figuras).
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B. I1.-- La ideacion como conocimiento de la naturaleza universal (198/208)

Introduccion: los tres modos de ser del lecho:

1. El ser (‘naturaleza’) de “la cama” (general), en Dios (=deidad platonica).

2. La cama singular que hace el carpintero y

3. el lecho igualmente singular que pinta el pelador.

Nota: “Dios”, con Platon, en este contexto, es el causante de la idea (= naturaleza
universal)

El método dialéctico.-- (200/203).

Dada una coleccion real, dada de cosas, que merecen el mismo nombre. Ese término
idéntico significa, a través de nuestra mente, la forma universal del ser (= idea),
extendida sobre todos los elementos de dicha coleccién

Los conceptos generales en nuestra mente no son las ideas, sino su representacion
en nuestra mente.

Nota: “Abstraccién”, de un conjunto de cosas idénticas abstraigo un “concepto”
general que no es la idea).

Actualizacion de la idea platénica:

El DNZ como modelo que rige conjuntos enteros de procesos. (204vv.)

¢Cémo funcionan las ideas éticas morales? (205/207)

El libre albedrio esta previsto en la propia idea.

Conclusion: una definicién de la idea: El tono, presente en todos los ejemplares
(207v.).

C.-- La ideacién como método (209/227).

Este capitulo es de interés para los profesores Todo profesor trabaja con un ejemplar
visible (por ejemplo, un trozo de oro, un circulo), el fendmeno. A ese modelo aplicativo
le asigna un nombre (“oro”, “circulo™). Explica ese nombre en una definicion (definicién
de esencia)).

Nota: EI nombre y la definicion forman, juntos, el uso del lenguaje. - En la mente
(sujeto) de los nifios, por lo tanto, surge la “ciencia” (conocimiento espiritual pleno).
¢Por que? Porque, con el maestro, los nifios, a través de los ejemplares, ven todos las
cosas singulares, los fenébmenos) la idea, llegando por encima de ella (nunca un ejemplar
es todos los ejemplares; sélo la idea es eso), pero presente en ella (cada ejemplar es
verdaderamente una idea singular).

Nota: la idea universal ilumina sus ejemplares: luz-metafisica (213)

Nota: La idea es a la vez trascendente (llega mas alla de los ejemplares) e inmanente
(visiblemente presente en todos los ejemplares) (214)

Nota: La idea es la coherencia de todas las propiedades comunes (estructura
colectiva), aunque esto puede no ser tan claro (215 v.). - Fendmeno, designacion,
definicion, -- idea, perspicacia se explican ampliamente.
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d.-- El lado reflexivo-introspectivo del pequefio hombre (228/245).

Somos estrictamente “humanos” porque llevamos la ideacion (la verdadera (=
superior, incorpdrea, elevada) naturaleza, lo individual y lo universal es, en nosotros,--
porque sabemos que la ideacion como método (espécimen, nombre y definicion
conducen a la comprension de la idea). Lo somos también gracias a nuestra
introspeccion (con el método reflexivo como aplicacion).

1. La mayéutica socratica (228/231) se apoya en esa fuente interna de conocimiento.

2. Que somos un microcosmos en el macrocosmos (231v.) es un aspecto de la
misma.

3. Que nosotros, en esa vida interior, conozcamos estados de embriaguez e
inspiracion (232/238: manticismo, telesticismo, poesia, erotismo), es un, para el filosofo
de la mente Platdn, aspecto de la misma que requiere alguna reserva. Nota - El concepto
de deidad de Platon (236v.). Nota - La etnopsicologia (238).

4. Nuestra imaginacion (resp. imaginacion) es otro aspecto (238v.).

Conclusion.-- EI método reflexivo (su validez limitada (P. Diel; P. Ricoeur)
(240/243).

Conclusion general: “mente” (244), la psicologia platonica como ciencia del alma
(245).

Capitulo IV.-- Elementos de la sociologia platonica (politica) (246/264).

a. El encuentro ‘existencial’ (Platon / la muerte de Sécrates) (246/248).

b. ElI pensamiento politico como tipicamente griego (248/252: profilosofia,
conservacionismo, Socrates).

c. La teoria platdnica del Estado: igualacién, comunion, entendimiento,-- como
utopia (252/ 260;-- interpretaciones parcialmente erréneas (Benoist, B.H. L.). -

d. Critica platonica de la democracia (260/264).

Capitulo V.-- Elementos de la culturologia platonica (265/274).

a. La definicion de “cultura” (265/267).-- vrl. Desde Kolb y Klemm

b. Platon dentro de la economia de la Antiguedad (267/269), es decir, “libre / esclavo
c. El programa de estudio platonico (270/274; su politica cultural).

Capitulo. VI.-- Elementos de la filosofia platonica de la historia (275/290)
Tres aspectos (informacion / sentido histérico / historia real fil.).-- La llustracion
(275v.).

Cuestion principal: la historicidad (276).

Anadlisis del lote (277/279).-- La historicidad con Platon (279/290: Lusis como
modelo (279/ 282).-- Los ‘antiguos’ (283).-La direccion (284/287). -- Estructuras/
libertad (287v.).-- Geopolitica/ ecologia(288v.).-- La estructura béasica (cyb.: 289/ --
Psicologia del desarrollo (290).
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Indice de contenidos
El Curso de Filosofia de la Vida.

Tomamos como base el platonismo, en primer lugar el propio Platon, pero también
las actualizaciones (refundaciones) de sus ensefianzas.

Prefacio (01/07).-- La idea de “vida” en las filosofias recientes.

La idea directriz (07/34).

A. Definicién (biologica, filosofica),

B. Biblica (Solovjef como moderno-platonico y biblico).

El valor del sentido comin (comunitarismo) (35/48).

Tesis de Platon sobre el tema ( sentido comun/opinion publica/pensamiento de

grupo) .

Capitulo I.-- El método dialéctico (49/69).

Dos caracteristicas:

a. los conceptos se enfrentan entre si (dietético-sindptico));

b. las premisas son conocidas

(Si A, entonces B. Entonces B: ‘sunthesis’)

0 desconocidas

(Si A, entonces B. Pues B. Entonces A: ‘analusis’ (método lematico-analitico). Con
todo tipo de aplicaciones,

Capitulo 11.-- El método analitico factorial (70/97).

Las preposiciones, (sintéticas o analiticas) son siempre elementos dentro de un
sistema,

Consecuencia: la “stoicheiosis”, el analisis factorial, es el lado sistémico de la
dialéctica. Las relaciones son centrales.

Atencion: el platonismo es ante todo un método dual.

Cuando se dice que la teoria de las ideas es el nucleo, uno se equivoca: la teoria de
las ideas es una consecuencia del método (las ideas son elementos, que uno debe poner
en primer lugar, si uno quiere entender los fendmenos).

Atencion: lo que sigue es un estudio del platonismo concebido como ciencia
humana. Para los profesores de humanidades, ésta es la forma adecuada de filosofar.

Capitulo I11. -Elementos de la ciencia espiritual platonica (98/245).
1. El centro animico del platonismo -como ser y principio de vida (fuerza vital)
99/104).

2. Los rasgos principales de la vida animica humana: EI gran monstruo / el ledn
menor / el hombre pequefio.
Introduccion : deseo / voluntad / mente (105/115)).

El gran monstruo (117/136: impulso de alimentacion / impulso erético / necesidad
nocturna / impulso posesivo).
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El lebn menor (136/175): el impulso de dinero y sus decepciones.

El hombre pequefio (mente: 176/245). Ideacion (verdadera naturaleza individual y
universal; Idea) (177/208).

Método ideativo (209/227).

Método introspectivo-reflexivo (228/ 245).

Capitulo IV.-Elementos de la sociologia platonica (246/264).
Vrl. La teoria utopica del Estado.

Capitulo V.-Elementos de la culturologia platonica (265/274).
Vrl. El fundamento econémico.

Capitulo VI.-Elementos de la historiologia platonica (275/290).
Vrl. el concepto de historicidad.

Obseérvese con atencion:

Los capitulos 111 a VI son aplicaciones del método platonico. EI método es decisivo.
Todos deben conocer el capitulo IV (historiologia).

Cada uno elige lo que prefiere fuera de eso, como pieza individual.

17 04 1989
Deo Trino et uno gratias maximas Mariaque amorum maximas
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