DE LO QUE NO SE PUEDE HABLAR,
MEJOR FILOSOFEMOS

JUAN ARAOS UZQUEDA

Abstract: The philosopher cannot (nor should he) speak about the superior realities
thus: soul (Phaedro 246 a), good (Rp. VI, 506 d-e), the proper ideas of each thing
(Letter VII 341c-343 a), first principles. However, it behooves him to philosophy
about those realities and to look for, here and now, the basis of the educated and
credulous inwition of them, a philosophical life.

1‘ Un rodeo inusual, un periodo mas largo y dificil que los corrientes
nuestros hace falta para dar con lo que se quiere saber de la ciudad y
el individuo justos y de sus virtudes, en la Republica de Platén'. Ese
rodeo metddico procurard discernir pulcramente, desde la 6ptica del
bien, por decirlo asi, lo mis valioso para uno y la polis: la justicia y las
otras virtudes éticas y politicas, en sus figuras mejor acabadas, no como
meros bosquejos, “tal cual ocurre ahora™, La idea del bien (f] To¥ &ya6ov
18€a)’ se reconoce de partida, en este contexto, como “el mas sublime
objeto de conocimiento™, Sécrates repite eso a menudo®. El sabe que no
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1. IV, 435d: “el camino (586¢) que conduce a eso es largo vy complicado (Hakpdtepa kol
mAelwy)"; V, 450b: se tiene toda la vida para atender estas cuestiones (toloUtwy Adywv
baobew); VI, 504b: “para conocer (xatidelv) en lo posible (g pév duvatov) tan bellas
cosas (kb iota cabrd), habria que dar un gran rodeo (paxpdrepo €in mepiodeg), al cabo
del cual tal vez se aclararian (xovtaidoh yiyvoro)”. Cf. S04c-d: “(el guardian de las leyes) se-
guird el camino mids largo, o no alcanzard ese conocimiento que es el mis elevado.”; infra, n. 12
2. Rep. V1, 504d: kot abtaw tovtwv oby bLmoypadnv 8el bonep viv BedoacBor, dALL THY
ede@tbany bmepyaciov pn mopiEval,

3. Ibid., 505 a.

4. Ibid., 504d: toD peyictov te kol pédiotae mpoofkovtog Hobnpatog. Cf. 505 a:
peyotov pofinues: Un conocimiento sublime y admirable (que es aprendido); V, 477a. La
misma palabra bueno, oyaboy, derivaria, segin el Sécrates “etimoldgice” del Critias, de
admirable (byaotog, 422 a); serfa un sobrenombre (Emwvopic) de admirable v de rdpido,
pronto, dgil (Bobg).

5. Ibid., 505 a: moALOKLE OKTIKOQG.
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sabe demasiado sobre esa idea®, pero si que la sabiduria (codia), el valor
(bwdpeia), la templanza (cwépochvn) y la justicia (dukaiooVvn), partic ulares
y publicas, llegan a ser beneficiosas y utiles recurriendo a ella, v que
distraernos o desvincularnos, de ella, no vale la pena, pues entonces nada
sirve de nada’. Como por lo demas el solo hecho de que todos presientan,
y conjeturen en consecuencia, el bien a causa del cual en dliimo término
actian®, no garantiza de suyo que lo conozcan de veras ni que practiquen
realmente cada vez las cosas buenas, se comprende que Glaucén pida a
Sécrates que le explique lo que a su juicio sea el bien tal como ha
explicado lo que eran “la justicia, la temperancia y las demds virtudes”?,
Sécrates complaceria, con gusto, a Glaucén, en esto que le pide, pero no
se siente capaz de hacerlo y teme defraudarlo: él no puede hablar del
bien mismo. Decir qué sea el bien en si, midximo objeto de conocimiento
y posesion humana suprema, /o excede ese momento:

dejemos por ahora, mis amigos, qué sea el bien en si (oL10 ToycBov). Dar
mi opinién (E¢ukeabdat 100 ye dokobytog Epol) acerca de ello me parece
superior al impulso que nos asiste (T Tapovoay bpuny) ahora.'®

Lo excede pero no lo disuade de referirse enseguida

al que parece ser hijo (Exyovog) del bien, asemejandosele muchisimo (opoié
ToT0¢ EKElvm)",

6. 1bid., 505a, 506b-e.
7. Ibid., 505 ab. Cf., por ejemplo, Pascal: “La ciencia de las cosas exteriores no me conso-
lard de mi ignorancia de la moral, llegados los tiempos de afliccidn; pero la ciencia de las
costumbres me consolari siempre de mi ignorancia de las ciencias exteriores” ( Pensamientos,
Articulo XXV, XXVII. Losada, Buenos Aires, 1964).
8. Ibid., 505e: &mooo woyl kol tovtou Eveka méwto mpiTTel, buopavtevolLévn TL elval,
" Anopowwtebopat: vaticinor, divino. Todos presienten, precomprenden, aquello por lo cual,
en altima instancia, cada vez, actian. Eso no nos resulta, pues, incognoscible de suyo,
aunque no dispongamos de su concepto. Cf. Rep. V,478b,¢; Aristételes: “Todo arte y todo
método, igual que toda accidn y eleccién, parece que tienden hacia algin bien (&yoBob
Twog EdiecBo dokel)” (Etica Nicomaguea 1,1).
9. Ibid., 506d.
10. Ibid., 506d,e.
11. Ibid., 5006e. buoiog, o, ov: similis, par. Para el uso del superlativo bpowdtatog en
Platén: Rep., V, 472d (Quien mas se parezca a los justos, o injustos, tipicos, tendrd una
suerte — poipav — parecidisima a la de ellos, en orden a su dicha o infelicidad), Prot.,
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ni de comenzar a filosofar a continuacién, por analogia o semejanza,
sobre el bien en si, que rastreard en el curso de aquel rodeo dialdgico
“largo y complicado” caracteristico de (;o idéntico a?) la filosoffa®. El sol,
llamado por él “hijo del bien” (ue Aéyew Tov 100 tyaBov Exyovow), ha
sido engendrado por el bien, andlogo, o semejante, a si mismo (dv ToyoBov
Eyévimoev twbhoyov Eowt@)', de manera que

precisamente lo que el bien es en la region inteligible (t® vontd 161w),
respecto al pensamiento (vouv) y las cosas pensadas (tatvootpevar), lo es
el sol en la visible (1o bpatd), respecto a la vision (dyv) y las cosas vistas
(opaueva).’

En el curso de su filosofico itinerario Socrates, el Socrates de Platon,
el Sécrates del Platén nuestro, dird'® que asi como los ojos ven clara-
mente las cosas, miltiples y diversas, iluminadas por la luz del sol, pero
no ven sin luz, el alma comprende y conoce (Evoncév 1€ kol Eyvw) y
se muestra inteligente (vobv £yew daivetor) cuando se apoya en lo
que iluminan la verdad (6AnBewa) de las cosas conocidas, el conocimien-
to (EmoTnUNg, Yvaoewe)' de quien conoce, y el ser (10 ®v) que los vin-
cula, causados por el bien, pero parece sin inteligencia, se extravia como

331b (La justicia — SikendTng — es lo mismo — 1btov — o algo muy parecido, a la piedad
— bowdtnm -), Fil,, 13d (No habrd de confundirse lo muy desemejante — twopowtatoy —
con lo muy semejante), 65d (El intelecto — voi¢ - es idéntico — tabtéy — a la verdad, o lo
mads parecido que existe, a ella), Bang., 215 a (Alcibiades, que recurre, segun ¢él dice, a
imigenes verosimiles para celebrar a Socrates, dice de éste que se parece muchisimo a
ciertos silenos que hay en los talleres de los escultores y que tienen dentro suyo estatuas
de dioses), Fedro 253 a (El amante “que es de Zeus” hace a su amado muy semejante a
su dios, en cuanto esto es posible).

12. Cf. Carta VII, 340d-341 a: “Pero los que no son filésofos en realidad, habiéndose
coloreado ligeramente con opiniones, como los que se han bronceado los cuerpos al sol,
viendo cudnto hay que aprender y cuin trabajoso es, y el pulcro tipo de vida cotidiano
que conviene al asunto (Slowta fj ko' fuépav (g mpénovow f Koopie 1@ mp&ypoty),
consideran a éste dificil e imposible, para ellos, y resultan incapaces de dedicarse a él, y
algunos de ellos creen haber oido bastante sobre el todo (bg tkavidg dxnkodteg Erciv 10
blov) v no necesitar nada esas cosas”; Rep., V1, 497e-498 a-c; VII, passim; supra, n.1.

13. Rep., V1, 508b.

14. Ibid., 508b, c.

15 Ibid., 508c.

16 Ibid., 508c-e; S09b.

17 Ibid., 508e.
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ciega entre opiniones inciertas, cuando se vuelve hacia lo que las penum-
bras cubren y alteran.

Y dird también'® que asi como la luz y la vista se asemejan al sol
(b e Kkl Sy hAtoedn) pero no son el sol, el conocimiento y la verdad
— causados por la idea del bien en cuanto ésta es conocida (g
Yiyvookopévny pév Siarood) — se asemejan al bien (beyaBoe1dty), pero no
son el bien, cuya naturaleza y capacidad (v tov tyoBob EEv) merecen
aun mavyor estima (Eti pelfévwg Tipuntéoy).

Y que asi como el sol proporciona a las cosas visibles no sélo la
posibilidad de ser vistas, sino también “la existencia, el crecimiento y la
alimentacién” (1N yéveow kol adynv kol tpodny), sin pertenecer él mis-
mo al orden de lo que surge a partir suyo, el bien procura a las cosas
conocidas no s6lo su ser conocidas sino el ser y la esencia (10 elvan 1€ kol
v oboiav), no siendo €l esencia sino algo que

supera a la esencia en dignidad y poder. (Enéxewa 1hg obolag
npecPeia kol dvvoper* brepeEovtog)

Sin omitir, pues, voluntariamente nada de lo que pueda opinar con
verosimilitud?' ese momento (£v 1® mapdvTL)*? sobre la idea del bien,
aunque seguro de dejar sin mencionar mucho acerca de ella, Sécrates

18. Ibid., 508e-509a.

19. Ibid., 509b.

20. Tienen dbvapig (potencia) el sol (Rep.,517b), el alma (Fedro, 246a), las alas del alma
(Ibid.,246d), los discursos (Adyor) que mueven a la gente (Fedro, 271b,c) como los del arte
(téxvn) de Gorgias (Gorgias, 447¢) y de la retorica en general (/bid., 456 a), la lengua(yie
111) en cuanto a través suyo se distingue lo salado de lo insipido (Teet.,185b,¢), la vista
(Rep., V1, 507c, V11, 532 a), los persas (Menex., 240d), la sofistica (Sof,, 233 a), Cronos (Pol.,
271c¢), Eros (Bang., 188d), los politicos (Pol., 304d), dialogar (iadéyecBar, Rep., VI, 511b,
VII, 532d, 533 a, Fil, 57e, ), los discursos verosimiles ( Tim., 48d), todo lo que se manifiesta
y actia (Sof., 247d,e). Ninguna d0vapg supera a la del bien.

21. Aunque no puede hablar del bien en si, cuya definicién dialéctica ideal postula sin
embargo (Rep., VII, 534b-c), Sécrates no se abstiene, en realidad, como vemos, de filoso-
far sobre el bien, esto es de opinar, filoséficamente, sobre él: dice lo que le (a)parece (t&
Epol doxolvta) que es el bien. Acoge entonces un mandato tan antiguo como la filosofia:
“...también aprenderds eso: como era necesario que las cosas que (a)parecen (t&doxobTa)
ocurran convenientemente yendo todas a través de todo” (Parménides: 1, 31-32), Entender
o doxobvian como las cosas que (a)parecen conserva mejor, creo, los sentidos objetivo y
subjetivo, por decirlo asi (Cf. Teeteto 158¢) de este participio de 8oxéw. También Hericlito
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prolonga mas adelante® el juego de las analogias entre lo visible (bpatév)
y lo inteligible (vontov), con el simil de la linea que se divide en dos
segmentos desiguales que se dividen, a su vez, “segin el mismo logos”
(wt tov cbtov Adyor) en otros dos, de mis o menos claridad, y con el
relato del mito de la caverna, intercambiables entre si porque ambos
dicen (casi) lo mismo de distintas maneras.

Las relaciones analbgicas entre lo visible y el sol y lo inteligible y el
bien conllevan, en la linea, otras como las que se dan entre las imagenes
y los objetos (naturales o artificiales) que ellas representan, por un lado, y,
por otro, (a) los objetos de la opinidon y los del conocimiento y (b) los
objetos matematicos o cientificos en general y las ideas (superiores). Lo
que el entendimiento que discurre hipotético-deductivamente* (Siavoia)
y la inteligencia (vonoig, EmoTNUN)® que intuye y procede(ria) desde el
principio no hipotético (&vumbédntov)® de toda deduccion (ontologica,
epistemologica, etc.), son respecto a los objetos inteligibles, resulta, a su
vez, en el simil, andlogo a lo que las sensaciones y la vista en particular
son respecto a los sensibles. Diversas operaciones del alma® transitan
todo el tiempo, como se entrevé, las senaladas relaciones interminables,
reales y simbdlicas, que se modelan y reflejan y desplazan, unas a otras,
sin cesar, entre los limites extremos de la ignorancia y el saber absolutos,
de la nada y el principio necesario de todo ser y de todo conocer, que

(B28) pensé que el mas confiable (Soxwpudnatog) conoce y custodia cosas que aparecen
(8oxéovta). Por lo demis, sobre las cosas mas grandes (T péywata), inexpresables a la
manera de los otros objetos de conocimiento, y particularmente sobre el bien en si, ideal
de la dialéctica, no hay, como sabemos, “ningin escrito mio ni lo habrd jamas” (Carta
Séptima, 341b-c). )

22. Rep., VI, 509¢. Cf. VII, 530d, 533a. Se sabe que para Platén el arte (Pol., 307a), el trabajo
(Rep., 370b,c, 374¢), la sabiduria (Leyes 111, 687a), la amistad solidaria y respetuosa (Criton,
44a), la justa medida (Pol.,284e), el buen habitar y ser felices (Rep., 421a), el curso natural
e inteligente del didlogo (Fedro, 229a, 272a, Feddn, 107a, Teeteto, 187e) y la misma lucha
dialéctica (Sofista, 260a), demandan su propia oportunidad (xaipég), y que muy diversas
acciones humanas (esculpir, desconfiar o criticar, organizar casamientos, etc.) resultan a
veces fuera de lugar por imprudentes o inoportunas.

23. Ibid., 509d-511e, 514 a-518b, 533e-534a.

24. Como la matemidtica, entre el pensamiento dialéctico y las opiniones.

25. Ibid., 511d, 534 a.

26. Cf. Feddn, 101d,e: © wkavdy,

27. Imaginacion (gikacio), creencia (riotig), entendimiento (didvola), inteligencia
(vémoig),
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ensena lo mejor para cada cosa en cada caso®, y “religa (Euvdelv) y
conserva (ovvéyewv) todo™?, sin que quepa dar cuenta de €l, “(porque es)
un axioma de fe, cosa de creer o no si la realidad tiene sentido.”

La historia que narra el mito de la caverna incorpora, por su parte, a
nuestra experiencia, si se la escucha, una imagen de la naturaleza humana
segun tenga o le falte formacion (mandetog). Tal imagen integra concentra
“lo que se ha dicho antes™: lo visible del libro VI se asemeja (&poporovvto)
a lo habitado, habitual, de la caverna, que es también una circel; el fuego
interior de ésta, al poder (duvapuet) del sol; la subida y los grados, corres-
pondientes, de contemplacion (B¢av), al ascenso del alma hacia la region
inteligible.

Dios sabe si eso es verdadero, pero asi me parecen las cosas.™

Mis alla de la idea del bien nada puede ser conocido. El bien es
(como el Dios de Anselmo) lo miximo que puede pensarse®. Se percibe
con dificultad pero cuando se lo hace se nota de inmediato que causa lo
recto (opBav) y bello (kaAov) que hay en las cosas, genera (texovoo) la
luz y el sol y produce (napacyounvn) la verdad (6dn@eraw) y el pensa-
miento (vodv). Y no dejard de verlo “quien pretenda actuar con prudencia
en privado o en publico.”

La serie visible de (a) las imagenes, (b) las cosas, naturales y artifi-
ciales, reflejadas por las imagenes, (¢) el sol, resulta, entonces, homéloga,
u andloga, o semejante, a la serie inteligible de (a) los objetos matemati-
cos, (b) las ideas y (c) el bien. Ambas series, proporcionales entre si en
distintos grados o niveles, componen el (dis)continuo conjunto de todo lo
que existe, de manera que juntas (pero no revueltas)® incluyen extre-

29, Fedon99¢, Cf, Rep,V, 462b (La comunidad — xowwvia — de alegrias v de penas cumple
una funcién buena: une — oudel — a los ciudadanos; agrupa, hace una — o piaw — a
la ciudad); Fil. 64a. Por la funcién religadora, demoniaca, erética, “el todo queda bien
sujeto a si mismo” (Hote 1o mav abtd abtd EuvwdedicBal): Banquete 202e.

30. Conrado Eggers Lan, en la nota 210 a su edicién del Feddén (Eudeba, 1976).

31. Rep., VII, 517a.

32. Ibid., 517b: Bedc 8¢ mouv oldey €l &Andng ovoo tuyydwel & & ol¥v Epol
dovopeve olitw daiveton,

33. Cf.: Anselmo, Proslogion, 1I: aliquid quo maius nihil cogitari potest.

34. Rep., 517c.
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mos como: ser y no ser, limite e ilimitado, uno e infinito, mismo y otro,
que didlogos como Parménides, El Sofista, El Politico, Filebo, Timeo,
enfatizan y elaboran. En este (dis)continuo de lo relativo y lo absoluto,
sobre cuya trama media el filésofo, la Unica realidad verdaderamente
trascendente seria el bien, “principio incondicionado de toda relacién y
superior a toda relaciéon™®, del que no se podria decir qué sea en si
mismo, pero acerca del cual cabe filosofar mediante la experiencia so-
cratico-platonica de sus signos elementales mas o menos inmediatos en el
mundo, experiencia que nos libra, en la medida de lo posible, de tomar-
nos al pie de la letra el bien mismo, y las palabras y las cosas, del mundo.

2. También en el discurso purificador de desagravio a “Epw¢ que pronun-
cia en el Fedro, “con la cabeza descubierta y no, como antes, tapada de
vergtienza’”, después de argiiir a favor de la “inmortalidad de lo que se
mueve a si mismo™® y de manifestar que esto constituye la esencia
(oboia), la nocion (A6yog) y la naturaleza (pOoig) del alma, divina y huma-
na, puro vitalidad y movimiento® emparentados, desde luego, con lo real
invisible® y con las cosas visibles", S6crates observa que exponer la idea
(16¢a) del alma mas alld de la afirmacién razonable de su inmortalidad
requiere una tarea sobrehumana muy extensa y laboriosa:

35. ;Como las vias del poema de Parménides? (“El joven hombre sabio del poema es
iniciado por la diosa en ambas vias. Las dos lo ponen en camino de cuanto anhela su
corazén a la vez que lo disuaden de la nada en cuyos abismos inescrutables e inefables
es mejor no insistir”: J. Araos, “El poema de Parménides: prologo y version”, en Yachay,
N 19-20, Universidad Catdlica Boliviana, 1994, p.17).

36. Léon Robin: Platon. Libraire Félix Alcan, Paris, 1935, p.169. Cf., Heraclito, B 114: “..to-
das las leyes humanas son alimentadas por una divina, que puede cuanto quiere y basta
para todas las cosas y las sobrepasa.”

37. 243b. Las citas sin titulo que siguen en esta parte, corresponden al Fedro,

38. 245¢.

39. Cf.: Leyes, X, 895b-897a; Michele F. Sciaca: Platon. Editorial Troquel, Buenos Aires,
1959, p. 292: “La actividad es esencial al alma y no ha tenido principio ni tendrd fin;
puesto que la actividad o vida del alma excluye su contrario, la inercia o la muerte. Yo la
lamaria prueba ontoldgica de la inmortalidad del alma, de la cual Platén se sirve con
frecuencia.”

40. Cf. Feddn 79b, Rep., X, 611e.

41. De ahi que para el platénico Aristételes, por ejemplo, las afecciones del alma y las
cosas correlativas, sean las mismas para todos (De Int. 16a): hay entre unas y otras una
suerte de semejanza natural. Cf., infra, n. 89.
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una investigacion en todos los sentidos y totalmente divina, ademds de
larga®,

pero que decir a qué se parece ella (§ 6¢ Eowkev)®, esto es dar una
imagen verosimil suya, admite una humana mds breve, finita, dialégica
(diria yo), como la que él mismo desarrolla mediante el mito del carruaje ala-
do y la fenomenelogia erdtica correspondiente™. El alma, segin ese mito,

se parece a la fuerza natural (EupdUtw dOvopel) de un carruaje v un co-
chero alados.”

Las cabalgaduras y cocheros de las almas divinas, astrales, son bue-
nos y compuestos de buenos elementos (beyaBol kal e oyabov)®, en los
de las demds, como en el caso nuestro, hay una mezcla (uépikToL) V7 tal
que necesariamente (E§ twdéykng)® dificulta la conduccién. Cabe llamar
entonces viviente mortal al compuesto de alma cuyas alas se han danado,
y cuerpo terrestre, solido, “que parece moverse a si mismo por la fuerza
de aquella”®, y representarnos® al dios como un ser viviente inmortal,
con alma (perfecta, alada, rectora del cosmos entero, en las alturas’) y
cuerpo unidos naturalmente toda la eternidad *, aunque no pueda demos-
trarse mediante razén alguna® qué sea lo llamado ser viviente inmortal

42, 246 a.

43, Id..

44. 246 a-257b. Otra imagen verosimil se perfila en Timeo 29 ab: el alma del mundo
(mezcla de lo Mismo y de lo Otro, de lo Divisible y de lo Indivisible), estd hecha a imagen
(eikova) del modelo eterno.

45. 246 a.

46. Id.

47. Id. Las almas divinas y las humanas son compuestas, La composicién de las almas en
el Fedro parece mis afin con la de las almas en el Timeo que en la Repiiblica, aunque
podria homologarse, al menos en parte, con ésta Gltima (TV, 441c y ss). Las cabalgaduras
del Fedro corresponderian a lo Otro o a la Necesidad del Timeo. ;Como conciliaremos, sin
embargo, esto con lugares como Fedon, 78b v ss. o Rep.X, 611b?

48. Id.

49, 246c¢.

50. Id: mhé&vtopev. [Thémtw: fingere; suponer, caracterizar, inventar, etc.

51. Id.

52. 246c-d: Bedv &B&vatov 11 {wov, Exov pév wuxnv, £xov 8¢ copa, tov bet 82
xpbvov.

53. 246¢: obd' EE Evbg LOyou Aeloylopévou.
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(&Bé&vatov Laow) *; ni se lo pueda percibir por los sentidos, ni conocerlo,
ni hablar de él, sin recurrir a imagenes y analogias y mitos, semejantes a
las que sirven para filosofar acerca del alma.

En todo caso que esto sea y se diga como guste a la divinidad >

La fuerza natural de las alas eleva a las almas hacia lo divino (bello,
sabio, bueno, etc.)*® que la conserva y vigoriza. Antes de que hubiera
mortales todas las almas recorrian los caminos interiores de la béveda
del cielo, pero s6lo las de los vivientes llamados inmortales lo hacian
(y lo hacen) sin dificultad, y podian (y pueden), dejindose llevar por la
pura circulacion celeste, ver tranquilamente las cosas que hay fuera del
cielo, en ése otro extremo dificil de poner en palabras de la boca: el lugar
supraceleste.

El lugar supraceleste (brepovpéwiov témov) ningin poeta de aqui lo ha
cantado nunca ni lo cantard jamds dignamente...La realidad (obola) incolo-
ra, sin figura, intangible, que es en verdad (brtwg oloa) y es contemplada
s6lo por la inteligencia (v), piloto del alma (yvyng xvpepvitn), la reali-
dad de la cual trata el saber verdadero (10 1hg tAnfotg EMSTHUNG YEVOS),
ocupa este lugar. Cuando el pensamiento de un dios (600 dréwora), que
se alimenta con inteligencia y saber sin mezcla (v@ te Kol EmLoThiuy
bxnpétm), v el de toda alma en tanto se ocupa de captar lo que le es
apropiado (1o mpooTjkov d£EacBul), percibe, con el tiempo, lo que es (1o
bv), se complace (&yénat) en ello y contemplando lo verdadero (Bewpovoa
tAndn) se alimenta y disfruta, hasta que el movimiento circular lo vuelve
a traer donde antes. Y en tal periodo ve la justicia misma (abtry dikatoct
vnv), ve la templanza (cwpocOvny), ve un saber (EMoTAUNY) no acom-
panado de devenir (yéveoie) ni variable segtin trate una u otra de las cosas
que ahora decimos que son (dvtwy), sino un saber referido a lo que es en
realidad (6 Eotw v bvtwg), y después de contemplar de igual modo las

54. 246b.
55. 246d: ' AALd tavta pEv 31, &nn 1 Bew odllov, tavin E£xéTe Te kai
AeyécBw. Véase infra, n.79.

56. 246e: To 8¢ Belov, kakbv, coddy, &yaBdrv kal nav ¢ T towodtov. Cf., Filebo, G4c-
65a: Belleza, medida o proporcién, y verdad (xdiiel kol ocvppetpia xai
thnBeia) ensenan la unidad trinitaria del bien, componen las buenas mezclas.
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otras cosas reales (tdAla.. 10 dvta dbvtwg), y de haberse agasajado con
ellas, sumergiéndose de nuevo en el interior del cielo viene a casa, y ya en
casa el auriga luego de poner los caballos delante de la cuadra, les echa
como pasto ambrosia y les da de beber néctar.”

Pero ni las mejores almas de los vivientes llamados mortales se han
visto libres para contemplar a su antojo la “pradera de la verdad” mas alla
del cielo, plena de realidades verdaderas en si mismas, bien avenidas
entre si, de relaciones estables, y por eso todas ellas se han danado al
cabo las alas y han caido al llano terrestre de la opinién y de la apariencia
que simplemente deviene, donde las humanas se incorporan primero en
semillas de individuos tipicos (fil6sofos, poetas, musicos, reyes, guerre-
ros, politicos, negociantes, artesanos, labradores, etc.), segin hayan visto
previamente mis o menos de aquel sitio eminente que no estd en ninguna
parte™® aunque gravita en todo el universo y se relaciona simbélicamente
con el cielo de los astros como la dialéctica con la matematica y las
ciencias en general. Las mismas almas humanas haran desde entonces la
experiencia paulatina del retorno al cielo durante miles de anos, en suce-
sivas vidas mortales, mejores o peores, que podrin elegir, y que se per-
feccionan con el recuerdo de las ideas,

porque es preciso que el hombre comprenda (§uvievat ) segin lo que se
llama idea (xat £l8og Aeydpevow), yendo de muchas cosas de la sensaciéon
(cllobfioewy) hacia una captada por reflexion (g1g &v Aoylopd uvaipot
wevov).’

Comprender asi es recordar lo que nuestra alma vio cuando partici-
paba de aquel circuito celestial junto a una u otra divinidad y pudo ver lo
realmente real (10 6v bvtwg)™, lo real al modo de las puras ideas, lo que
hace que un dios, “cuyo pensamiento se alimenta de inteligencia y saber

57. 247c-e.

58. Tampoco el influyente “modelo en el cielo”, de la Repiblica de Platon ocupa lugar
alguno fuera de las palabras de los interlocutores del didlogo, opina Glaucén en La
Repuiblica de Platon (IX, 592ab).

59. 249b-c. Para las elecciones y perfeccionamientos, de vida, mis que milenarios: Rep X.
614b-621d, e infra pdgina 11, notas 70 y 71.

60. 249c¢.
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sin mezcla™, sea divino. El pensamiento del filésofo® practica ese recor-
dar. Lo auxilia y entusiasma la locura erdtica, colaboradora decisiva de la
condicién humana en la reminiscencia de la belleza y en los “alumbra-
mientos” respectivos®, fuera de cuyas cosas Socrates dice no saber nada®.
Y como el amor es una funcién del alma, carruaje alado, procesion celes-
tial de las almas, lugar supraceleste, tipos de vida (humana y divina) y
escatologias (previa y final), todas esas imagenes y representaciones, miticas,
que muestran a qué se parece el alma, una vez que se ha advertido que no
se puede (o no cabe) hablar de su esencia sin mis, adquieren, con la
fenomenologia del amor correspondiente, que sigue en el didlogo®, vastas
connotaciones filoséficas que nos interesan hasta hoy.

Mediante el recuerdo de la belleza misma, en efecto, escribe Platon,
quien ama contribuye como nadie a integrar la multiplicidad individual
caracteristica de las cosas bellas visibles®, en la unidad de su idea. El
delirio de amor se asemeja, e incluso identifica, entonces, con el de la
memoriosa filosofia.

El enamorado siente comezones como el nino al que principian a
salirle los dientes, cuando mira de cerca a quien ama y su alma va recupe-
rando desde la raiz el plumaje de sus alas,

61. 247d: Beolb Sidwora, v Te Kol Emotun axnpbrw Tpedopévr).

62. 249c: | toU (rLAocddov Srdvora.

63. Bangquete, 206d-e: “De donde, en lo que estd embarazado y a punto de irrumpir ya, ha
sobrevenido un vasto deseo vehemente de que lo bello lo libere del gran dolor de parto que
tiene"; 212b: “dificilmente se hallard colaborador de la naturaleza humana mas idéneo que
Eros”, para acceder al amor de los dioses y a la inmortalidad y en general a todo el conjun-
to de la vida posterior a la contemplacién de lo bello en si mismo; Rep. V, 458d: La nece-
sidad erGtica es mds imperiosa que la geométrica “para seducir y arrastrar a los pueblos”,
64. Banguete, 177d: 8¢ ob8ev ¢énut &ido EmictacBor f T Epwtikd; 212b: "Por eso
ahora, yo al menos, sostengo que cada hombre debe honrar a Eros, venero las cosas
eroticas y me ejercito en ellas especialmente, y se las recomiendo a los demds, y ahora y
siempre celebro la fuerza y la valentia de Eros como puedo.”; Fedro 227c¢: el discurso
(Abyog) de Lisias es de la incumbencia de Sécrates porque es un discurso erdtico
(Epwtikde).

65. 249d-257 a.

66. Las cosas bellas son las mas visibles entre todas. La justicia y la sabiduria, por ejemplo,
“no poseen ninguna claridad (§€yyog) en sus semejanzas (opowbuooy) aqui, sino que
mediante érganos imprecisos y dificultosamente, unos pocos, recurriendo a las imdgenes
(erxdvag), contemplan el género de lo representado en ellas” (250b). “El pensamiento
(dpdvnoig) no se ve mediante la vista. jQué tremendos amores procuraria si él proporcionase
una imagen (€18wiov) clara y visible, de si mismo!” (250d).
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porque en otro tiempo estaba toda cubierta de plumas®,
pero cuando no puede hacerlo, ella

se marchita y los orificios por los que la pluma sale, cerrados por haberse
secado todos a la vez, tapan el germen de la pluma®.

Volviendo a la imagen del carruaje alado, cuyas dos cabalgaduras se
inclinan naturalmente a seguir, en el caso de los seres humanos, impulsos
opuestos entre si, unos honorables y veraces, otros excesivos y sober-
bios,® Soécrates advierte que las vicisitudes del amor variardn segin la
fuerza del impulso de una u otra cabalgadura predomine y constituya, en
cada caso, los roles y relaciones erdticas decisivos. Asi, habrd enamorados
que, conducidos por sus mejores fuerzas espirituales pasen la vida dicho-
50s y en armonia, amantes que cuando mueren, alados (bndmntepor) y
ligeros (EAodpol),

de las tres luchas verdaderamente olimpicas han vencido en una, y ni la
sabiduria (gw¢poctvn) humana, ni la locura (povia) divina pueden pro-
porcionar al hombre mayor bien.™

Las almas de quienes hayan elegido

tres veces consecutivas esta clase de vida parten, aladas, al cumplirse el
ano tres mil.”

Pero incluso los enamorados que llevan una vida menos proclive a la
sabiduria que a los honores y se desenfrenan cualquier rato y optan por
una felicidad més bien vulgar, pueden remontar vuelo ya que después de
muertos vivirdn una existencia infraceleste, no subterrinea ni tenebrosa,
felices, en mutua compania, hasta que a su debido tiempo

67. 251b,c: Maoa yop Nv 10 méhol ntepwty.

68. 251d.

69. 253d,e.

70. 256b. Esquilo, Euménides, S89: De las tres luchas ya (se ha ganado), por cierto, una. En
Olimpia un atleta era declarado vencedor en la lucha sélo si derribaba a su adversario tres veces.
71. 249 a.
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lleguen a ser igual de alados, gracias al amor™

que se tienen. El discurso de Lisias, leido por Fedro, y el primero de
Socrates, afirmaban, al principio del didlogo™, que se debe favorecer al
que no ama mas bien que al que ama, y contrastaban el deseo irrazonable
(bwevdoyov), enfermizo, temible, de los enamorados, con la cordura calcu-
ladora, utilitaria, equilibrada, duena de si misma, de los no enamorados. El
segundo discurso de Socrates, este que €l pronuncia como desagravio a
"Epwg por los dos anteriores, pondera, sin embargo, como hemos visto,
los beneficios de la locura del amor y deplora y reprueba las miserias del
desamor: intimar con quien no ama trae consigo prudencia y economia
mortales, restrictivas, nada meritorias, que hardn, llegada la muerte insos-
layable,

rodar mil afios alrededor de la tierra y debajo de la tierra, en un estado
irracional,

al alma del afectado por ellas.

Mito y fenomenologia entrelazados brindan entonces, como vemos,
una imagen y representacion (;verosimiles?), del alma, sobre cuya natura-
leza esencial casi no se puede hablar de otra manera en el Fedro. Ambos
relatan la hipétesis filosofica de que “en igualdad de circunstancias se
debe favorecer al que ama antes que al que no ama™”, y “de que los
dioses se proponen la maxima felicidad de aquellos a quienes conce-
den” la locura del amor, el entusiasmo divino “mas valioso y constituido
de mejores elementos””. La demostracion (dméder&ig) del caso resultard

increfble para los habilidosos pero confiable para los sabios™.

72. 256e.

73. 231-234c; 237a-241d.

74. 257 a.

75. 243d.

76, 245b.

77. 249e, Cf,, n. 59, Dante: “L' Amor che muove’' | sole e l'altre stelle.”

78. 245c: dewvolg pév dmiotog, codolg 8¢ mioth. Para dewdg: etiam qui sapientiam sibi
arrogat et omnia se melius scire putal, qui argulius in res inguirit captiose disputat. F. Ast:
Lexicon Platonicum, Lipsiae, 1835. Herdclito, B86: “las mds de las cosas divinas rehuyen
ser conocidas sin fe (riotig)”.
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Habilidosos son, por ejemplo, esos intérpretes racionalistas que se
toman su tiempo en declarar que la doncella Oritia no fue raptada por
Boreas, como dice la leyenda, sino despefada por un viento boreal. Socrates
dice a Fedro, al principio del didlogo de ambos, que atareado como esta
con “la inscripcién de Delfos”, carece de tiempo para ocuparse mucho de
esas interpretaciones, que aunque tienen su gracia convienen mds bien a
hombres hibiles (8ewol), incansables, no muy afortunados, y le dice poco
después que prefiere “dejar en paz” esos mitos, ateniéndose a lo que
cominmente se cree de ellos™.

3. El viejo Platon de la Carta VII escribe, por su parte, que los conoci-
mientos de las cosas mis grandes (1& péyiota)™ no se pueden expresar,
no son decibles, como los otros conocimientos®, porque son del orden
de lo que desde la vida juntos y un largo trato con el asunto,

surge en el alma de subito (E€aipynec®), como luz que se enciende a partir
de una chispa que sc libera y por si misma se alimenta®,

mds bien que del orden de lo que circula por ahi corrientemente y dicen
y escriben gentes mas o menos habilidosas, al margen de un acuerdo
sobre la verdad del asunto.

La misma Carta VII (342a-343a) pone de relieve también la debilidad
de las palabras (10 1w Adywv bobevég), especialmente de las escritas,
propias (a) de los distintos modos habituales de conocimiento: ciencia
demostrativa (Emiotiun), intuicién intelectual (vovg), y opinién verdadera
(36&a 6nBEG), que hacen un todo psicolégico Gnico, y (b) de esos malti-
ples recursos sonoros y grificos, imprescindibles sin embargo, que contri-

79. 229¢-230a. Sobre el hermoso y civilizado riesgo de creer; Mendn, 81 ab; Gorgias, 523
a; Fedon, 114c-d; Fedro, 274c; Carta VI, 334e, 335¢; supra, n.55.

80. 341b. Cf. Rep., VI, 505 a: uéyrotov péBnue; infra, n.4. Las citas que van sin titulo en
esta parte, son de la Carta VIL

81. 341c: pntov yop obdapdg kot dg SAio palnuata. .

82. Como la contemplacion de la belleza misma por parte de quien alcanza “el término de
lo concerniente al amor” (Banguete, 210e).

83. C.VII, 341d. Cf. Fedro, 276e-277 a: la dialéctica planta en el alma semillas de discursos
sabios, capaces de sostenerse a si mismos, con el auxilio de quienes los asumen oral y
felizmente.
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buyen a producir los diversos conocimientos: nombre (bvopa), enunciado
(AWOyog), imagen como simulacro (€1dwiov)

que se dibuja y se borra y se traza en lorno y se destruye,

para dar cuenta del “quinto elemento”: lo que es en realidad, la cosa misma
que se busca conocer en cada caso™, ya que tales determinaciones verba-
les y materiales, distan generalmente de la cosa tanto que solas no sirven,
o sirven poco, para ensefarnos el ser y el valor de ella.

Nadie razonable (VOUV Ex V) osard, pues, confiar sus pensamientos jus-
tamente a la debilidad de las palabras (€1¢ aLTd TLOEVOL TOLVEVOTLLEVXL
L7 obToV), ¥ (menos) a un medio inmévil como lo son, por cierto, los
caracteres escritos,

escribe Platén a los parientes y amigos de Didn, en esa carta® que contra-
pone, como lo habia hecho el Fedro®, la escritura verdadera, en el alma,
a la incierta escritura sensible habitual.

Es que las imigenes como simulacros que ofrecen las palabras son
insuficientes o inadecuadas para mostrar los objetos que representan, como
los circulos concretos, dibujados o construidos con el compas, no se adectan
nunca cabalmente al “circulo en si™, que no toca en ninglin punto la
linea recta, de naturaleza contraria® a la suya. Los nombres, convenciona-
les y arbitrarios, son, a su vez, inestables aunque lo que signifiquen no
varie®; igual cada enunciado (AOyog), “si en realidad consta de nombres y

84. b 81 yvwotdy 1e xal ANddg oty by (342b).

85. 343 a. No de las palabras tomadas masivamente, sino de la debilidad de las palabras,
orales y escritas, para expresar los pensamientos, desconfia Platén en la Carta VIILEl €ig
oith de 343 a2 alude al b v Abyov bobnvég de una linea antes. Esta carta, o este tramo
de la carta, no habria de usarse entonces como argumento decisivo a favor de las doctrinas
no escritas, segin sabemos que algunos la usan.

86. 278a.

87, 343 a: abe ..b kiKklog.

88. 343 a: 100 Evowrtiov tfg Evavtiag ¢boews.

89. Cf. Cratilo, 384d-e; Aristoteles (Sobre la interpretacion, 16a. Gredos, Madrid, 1988.
Traduccién de Miguel Candel 8.): *Y asi como las letras no son las mismas para todos,
tampoco los sonidos son los mismos. Ahora bien, aquello de lo que esas cosas son signos
primordialmente, las afecciones del alma, [son] las mismas para todos, y aquello de lo que
éstas son semejanzas, las cosas, también [son] las mismas”; supra, notas 40 y 41.
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verbos". Por eso los conocimientos, opiniones, perspectivas de la intui-
cién inteligente, que se logran verbalizar sobre esas bases, no dejan de
ser oscuras. Pues ninguna de esas determinaciones, ninguno de esos mo-
dos y medios de conocer ofrece de suyo, con su puro manejo diestro,
proposicional, oral o escrito, lo que llegado el caso uno busca conocer, y
apreciar, sobre todo: el ser (100 &vt0¢)?', la esencia (tb 3¢ )%, el valor,
de las cosas universales, especiales, individuales, sino méas bien lo que busca
menos: cualidades (1o molob Twvog, 10 Mooy 1) ¥, aspectos suyos que al
ser dichos y mostrados s6lo mediante recursos externos del lenguaje re-
sultan ficilmente desmentibles por los sentidos *, lo cual llena de incerti-
dumbre, “por decirlo asi”.”

Claro que cuando no se trate de buscar lo verdadero, el “quinto
elemento” de la Carta, las cosas mismas que al filésofo le interesa cono-
cer y valorar, pueden bastarnos las primeras imigenes que sobrevengan
con las palabras, y podremos tal vez disfrutar sin problemas la charla
trivial tejida sobre la trama corriente de dichas determinaciones, verbales
y materiales, orales y escritas, y los que son preguntados sobre ellas
quizas no se vean expuestos al ridiculo ante quienes preguntan y pudie-
ran refutarlos; pero si se procura dar con el “quinto elemento”, y manifes-
tarlo, y proceder en consecuencia, quien filosofe sobre €l parecerd mu-
chas veces no saber nada del asunto, visto sélo con los criterios bdsicos
disponibles, y correra por eso el riesgo frecuente de ser refutado y puesto
en ridiculo, por quienes arguyen en su contra del modo usual®, ignorando

que no es el alma del que escribe o habla la que resulta refutada (enton-
ces) sino la naturaleza de cada una de aquellas cuatro cosas (nombre, de-
finicién, imagen, conocimiento), la cual es débil.”’

90. 343b: bvopbrtwy Kot pnuétwy obykerton. Acerca de la composicidn y caricter de los
enunciados: Aristoteles, De int., 16a-17a.

91. 343b.

92, 343c.

93. 343c.

94. 343c: diobfoeow ebédreytov.

95. 343c.

96. Como los jueces de Socrates en el tribunal de la Apologia, o los compaderos del
cautivo que vuelve a la caverna en La Repiiblica.

97. 344d.
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Sin embargo

el paso vital (Siorywyn) por cada una de aquellas (cuatro) cosas, subiendo
v bajando, de una a otra..., consigue, con esfuerzo y dificultad, producir la
ciencia, cuando lo conocido y lo cognoscente son, ambos, de buena condi-
cién.”

Filosofar vitalmente hacia (desde) lo verdadero y lo falso de la reali-
dad toda y de toda realidad®, darle trabajo y tiempo a eso sobre lo cual no
cabe hablar de un modo idéneo si se lo reduce a la mera literalidad de
signos convencionales mds o menos diestramente correlacionados en pro-
posiciones del mismo valor'”, supone, pues, cierta familiaridad con el
asunto'”, ademads de facilidad para aprender (¢ebpdBeilal) y memoria
(uvhun) y cosas semejantes'”. La ciencia de lo justo, o de lo bello, por ejem-
plo, surgiria en los espiritus familiarmente afines (cvyyevelg) con las cosas
justas, o las bellas, no en los que no lo fuesen'®, pues nadie piensa ni filo-
sofa, sobre lo extrafio a €l, ni voz alguna excede a su propio silencio'™.

98. 343e.

99, 344b: 1b yebdog dpa xal tdnBig thg dAng obotag. Cf. Rep, VI, 484d: Los guardianes
ideales conocen cada ser (Exaotov 1 8v), y no se quedan atrds en experiencia (Epneipt
) ni en ninguna otra parte de la virtud (bpetiic); 485b: Los fildsofos desean siempre
aprender lo que les muestre “la esencia que es siempre” (g oboiog g &el obong) y
cada parte suya (nbong abtig); 486a: La vocacién natural del filésofo tiende siempre “a la
totalidad universal de lo divino y de lo humano” (tob diov kot méwtog bel..Belov 1€ kal
twhpanivov); Sofista, 248e, 249¢-d: vida, alma, pensamiento, lo que se mueve y lo inmaovil,
integran la realidad.

100. “El nuestro no es un pensamiento sobre la puridad del ser: sobre ese ser en cuanto ser,
que abre la metafisica pura de Aristételes. Mids bien, nuestra atencién recaerd sobre la
cualidad que lo hace resplandecer al unisono como ser y valor. Y esto es absolutamente
platénico, agustiniano, buenaventuriano.” Humberto Giannini: La “reflexion” cotidiana.
Hacia una experiencia arqueologica. Universitaria, Santiago de Chile, 1995, p.13.

101. cvyyevn tob mpéypotog: 344a. Véase supra, notas 40 y 41; infra, n. 107,

102. 344a. Cf. Rep.VI, 487a.

103. 344 a-b. Cf. Timeo,29b: los Léyol interpretan (icw EEnyntai) aquello de lo que son
afines (cuyyeveig driac). En ese libro que atrafa tanto a Wittgenstein: Fases del sentimiento
religioso (Barcelona, 1907, p. 69), William James escribe que la conversién repentina que
él acaba de decribir o explicar no se dard nunca si el sujeto carece de toda disposicién,
siquiera subconsciente para ciertas actividades.

104. “Ser mio, me consumes por tu exceso, cuando hacia ti voy con ésta mi despierta
indigencia”, Humberno Diaz Casanueva: Vigilia por dentro, Nascimento, Santiago de Chile,
193.1, p. 11.
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De manera que si el trabajo filoséfico funciona permitird que sin descuidar
los asuntos cotidianos que nos conciemen, “cualesquiera sean™”, y

frotando unas con otras estas cosas, 0 sea nombres (bvopatal), enunciados,
(Abyov), percepciones visuales (byelg) y sensaciones (o(loBfoeLg), y dis-
cutiéndolas en forma benévola; con preguntas y respuestas, libres de envi-
dia'

la sabiduria prudente (¢pdvnorg) y la inteligencia intuitiva (vov¢)'” posi-
bles para los humanos, se pongan en camino juntas, y ambas se apliquen
al caso y al sentido que éste reclama, sentido que pasa por los signos
correspondientes pero no concluye ahi sino mas alla, o mas aca, de tales
signos y de sus mismas intersecciones. Variadas virtudes morales e inte-
lectuales concurririan, entonces, asi, a la experiencia dialégica, no
disputadora, propia de este filosofar como forma de vida cuyas instancias
l6gicas integran acuerdos reales que relacionan lo multiple, diverso, innu-
merable, de la existencia, y las ideas o formas, sin prescindir de mitos ni
analogias, como hemos visto, ni renunciar a nombres, definiciones, ima-
genes mas o menos verosimiles, ni al conocimiento en su integridad, pues

nunca participard ... de la ciencia (emotung) del quinto elemento quien
no haya captado de algiin modo los (otros) cuatro'™.

Lo real y valioso mismo acerca de lo cual no se puede hablar ahora
pero filosofamos iria entonces haciéndose accesible, dejandose decir, como

105. 340d.

106. 344b.

107. En 344b la ¢péunoig, la sabiduria prudente, se reconoce junto al voug, al mismo
nivel del nous que en 342d aparecia como lo mas intimamente cercano (Eyyitota), “por
afinidad y semejanza” (ouyyeveig kol opowdtntl), al “quinto elemento”. Cf., Hericlito,
B112; “Ser sabio (Zwgpoveiy) es virtud mixima, y sabiduria (coin) decir verdades (bAmBE
a AEyelw) y obrar segin la naturaleza (moweilv xatd ¢bow) escuchindola” y Parménides,
16: “Segin como cada cual toma el temperamento propio de sus miembros errantes,/ el
espiritu sobreviene a los hombres. Porque la sustancia natural/ de los miembros es en to-
dos y cada uno de los hombres/ lo mismo que piensa, ya que lo mds abundante es pen-
samiento”. En Hericlito, Parménides y Platén, la tension entre palabras y pensar se da en el
curso de una actividad moral del individuo, segiin éste se haga cargo (0 no) de su naturaleza
propia. Platén (Rep., X 617 d,e) conecta la eleccién personal con la naturaleza de cada uno.
108. 342e.
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desde dentro de si, en el curso de la experiencia vital nuestra'”®, cuyas
cosas ganarian con ello, a su manera, cierta perfeccion ética y reflexiva:
procederian filoséficamente. Y el metafisico y socratico Platén no per-
maneceria “suspendido de sus funciones™!® por haber confiado en la
dialéctica que no toma lo suyo literalmente, “al pie de la letra”, sino
evocadora y simbdlicamente, atraida por la idea reguladora de pasar de
las imdgenes a las cosas en si, de unas ideas a otras, y de las ideas a las
imdgenes y a los asuntos particulares, cotidianos; ni los didlogos filosofi-
cos sonarfan como un cumulo de rumores imposibles; ni nada esencial
careceria quizas de gestos ni de palabras comunes y corrientes, en filoso-
fia. De lo que no se puede hablar...

109. Andloga a esa “progresion inmanente, que no pretende partir de ninguna tesis impuesta,
sino mis bien seguir el automovimiento de los conceptos, y exponer, prescindiendo por
entero de toda transicion designada desde fuera, la consecuencia inmanente del pensamiento
en continua progresion”, que pondera Hegel. (Gadamer: La dialéctica de Hegel. Cinco
ensayos hermenéuticos. Citedra, Madrid, 1980, p.12).

110. Kant: Prolegdmenaos, Aguilar, Buenos Aires, pp. 69-70.
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