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Resumem: El conocimiento de la verdad, en Platén, es una experiencia que
requiere conversion del alma (petastpoen, nepiotpoer). El aspecto fundamental
de esta experiencia estriba en un cierto nexo, que siempre subiste, entre los
argumentos racionales y sus condicionamientos no-racionales, /6gos y pdthos.
¢Como se manifiesta esta conexion en Platén? Su importancia emerge en muchas
ocasiones, al mismo tiempo a nivel narrativo (récif) y teérico. En los tres apartados
de este articulo ilustro como este nexo se entrelaza con la nocion platonica de
conversion, vista como un fendmeno a doble cara: “proceso” de formacion
moral y “evento noético”.

Palabras clave: Platon; conversion; verdad; experiencia.

Abstract: The knowledge of truth, in Plato, is an experience that calls for
conversion of the soul (petactpoeny, mepiotpopn). The basic feature of this
experience consists in some sort of connection, which is constantly at work,
between rational arguments and their non-rational conditions, briefly, 16gos
and péthos. How does this connection show up in Plato? Its crucial importance
emerges many times at both the narrative (récit) and the theoretical level. In
the three parts of my contribution, I show how logos-pdthos intertwines with
Plato’s notion of conversion considered as a double-sided phenomenon, as both
“process” of moral education and “noetic event”.
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I believe, in fact, that the logical reason of man
operates in this field of divinity exactly as it has always
operated in love, or in patriotism, or in politics, or
in any other of the wider affairs of life, in which our
passions or our mystical intuitions fix our beliefs
beforeband. It finds arguments for our conviction,
Jfor indeed it bas to find them. It amplifies and
defines our faith, and dignifies it and lends it words
and plausibility. It hardly ever engenders it; it cannot
now secure it (James 2002: 337-8).

*  Professor na Universidad de Guadalajara (UDG), México. https://orcid.org/0000-0003-4888-
1719. E-mail: pietromontanari@hotmail.it
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En varias obras de Platon, empezando por el Fedon', emerge esta creen-
cia: que sea posible llegar a conocer realidades supremas mediante el uso
recto y veraz del discurso (/6gos). La ciencia de estas realidades es la que,
posteriormente, con término espurio y ambiguo, se ha llamado metafisica.? En
Platon, mas bien, conviene hablar de una “apuesta” a favor del discurso verda-
dero.’ La naturaleza exacta y el alcance de la apuesta es objeto de un debate
interminable entre estudiosos, puesto que Platén casi nunca dogmatiza, no
propone sistemas, ni siquiera teorias, y representa sus tesis bajo forma no
solo dialégica, sino anénima, poético-literaria y a menudo incluso aporeética.’

Los textos de Platon, ademads, representan el discurso verdadero con un
sofisticado realismo novelesco, a saber, como un producto humano complejo,
condicionado en medida determinante por factores extra-l6gicos que llamaré
“residuales” (intuiciones, habitos, sentimientos, deseos, fines). La filosofia
es una practica en la cual el /ogos se alimenta de un cierto pdthos, el cual
proporciona la base (el residuo, la condicién “material”) de los argumentos.’
La base del discurso racional, en otros términos, es presentada en términos
existenciales (;qué es bueno? ;qué valor tienen las cosas? ;qué debo hacer?
¢cudl es mi posicion en el mundo? scudl es mi relacion con la divinidad? etc.)
y nunca abstractamente epistemologicos (;qué puedo conocer?). Con términos
como pdthos, “residuo” y “residual”, entonces, no indico algo superfluo y
accesorio, sino, al revés, algo fundamental.

La importancia de los factores extra-16gicos en Platon ha sido a veces
enfatizada con gran perspicacia. Por no mencionar que dos ejemplos ilustres,

' El Fedon es considerado por muchos el didlogo que empieza el giro metafisico platénico,
o su “magna charta” (Reale 1998: cap. VID.

> No existe acuerdo sobre el significado del término metafisica. Para entender la variedad de
enfoques y significados, ver la tipologia proporcionada en Berti 2017 o la breve introduccion
en Simons 2009. Peter Van Inwagen (2008) identifica la metafisica con una especie de canon
occidental (Common Western Metaphysics). Imprescindibles son las contribuciones de Martin
Heidegger (2004a, 2004b, 2018).

> Con discurso verdadero me refiero a la dialéctica, y, mis en general, al Adyog dp8d¢ (kaza
70V 8pBov Ldyov ko kata Tov eixdra, etc.), o al Ldyog dinbijc a saber, al uso recto y veraz del ra-
zonamiento cuando busca los principios primeros, incluso cuando lo hace expresivamente,
mediante metiforas, similes y antiguos cuentos.

© Vegetti 2003 (cap. 4 y 5) y Gorgemanns 2010 (cap. 3) con relativa bibliografia.

> De la representacion (mise en scene) platonica aparece que los argumentos racionales, a

Jortiori cuando se trate de cuestiones metafisicas, no son pensados como ejercicios suspendidos

en la nada, sino como condicionados por habitos, disposiciones, preferencias, sentimientos.
Me refiero aqui, por comodidad, al conjunto heterogéneo de estos condicionamientos con la
palabra pdthos o también “residuo”.
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Walter Burkert describe la busqueda filosofica en Platon como una “verda-
dera pasion que embarga al hombre por completo” (2007: 427). Eric Dodds
afirma que hay en Platon un reconocimiento creciente de la importancia de
los elementos afectivos (affective elements), que llevo el filésofo a trascender
los limites del racionalismo griego del V siglo (1957: 212). Sin embargo, pese
a los importantes giros hermenéuticos de las Gltimas décadas (Press 2018),
la tendencia general en los estudios platonicos queda todavia en amplia
medida indiferente hacia estos aspectos, que, lato sensu, podriamos calificar
como “irracionalistas.

Mi posicion es que, al revés, se trate de aspectos fundamentales, por lo
menos a un doble nivel, tedrico y narrativo. Por un lado, el discurso verda-
dero, en Platon, es teéricamente concebido y articulado como un conjunto
logos-padthos, o argumentos-residuo, donde razén y sentimiento (mediado por
la expresion literaria) componen un unicum que resulta imposible desen-
tramar. En otros términos, cuando nos ocupamos de metafisica y epistemo-
logia, en Platon, no resulta posible separar el aspecto 16gico-discursivo del
aspecto patémico-residual. Si lo intentamos, lo que obtenemos es algo que
empobrece no solo la riqueza expresiva de los textos, sino la complejidad
de sus problematizaciones.®

Este unicum, por otro lado, constituye también la voz propia del texto
platonico, la singularidad inconfundible de su narracion (récit), donde juego
literario y teoria, mise en scene y especulacion estin en relacion simbidtica.”
Mi idea es que la originalidad de la narracion platonica, incluso en las Cartas,
estriba justamente en el nexo /logos-pdthosy de la siguiente manera: la forma
literaria representa la dimension real, existencial y situada (pdthos), en la
cual siempre se enmarcan las varias argumentaciones y propuestas teéricas,

® Este caveal, en realidad, tiene valor en general, mas alld de los cldsicos antiguos. Por no
mencionar que un caso particularmente evidente, ;como distinguir ciencia y experiencia de la
verdad en las Méditations métaphysiques de Descartes? En la medida en que el texto filosofico
no distingue claramente entre ciencia e introspeccion sera siempre posible reconducirlo a una
experiencia personal.

La atencion hacia los aspectos literarios ha ido creciendo de manera exponencial en las
altimas décadas (Press 2018: 16-19). Los neoplatonicos ya los enfatizaban por su valencia
psicagogica y protréptica. Hegel mostré acumen para el aspecto expresivo y representativo
del récit platonico, que apreciaba sumamente como producto cultural y literario, aunque lo
rechazara filosoficamente (Hegel 1998: 72-99). Heidegger, al contrario, tiende a reducir Platén
a un metafisico y su metafisica a una actitud légico-tedrica de la cual se originan el nihilismo y
la técnica moderna. Se trata, a mi juicio, de una hermenéutica discutible y unilateral (Gonzilez
2009; Trabattoni 2009). La interpretacion de Nietzsche es mas ambigua y matizada (Bett 2019).
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incluyendo a las metafisicas (/ogos), y no proporciona solo la escena, el pre-
texto o el embellecimiento de estos discursos, sino actia estratégicamente
como una especie de contrapunto critico-irénico (levitas) ante sus preten-
siones universalistas (gravitas).

Tlustraré en seguida varios aspectos de este nexo l6gos-pdthos mediante
algunos ejemplos: (1) las incertezas de Simmias y Sécrates en el Fedon;
(2) el proceso de la conversion del alma en ciertos pasajes de Repuiblica'y
Leyes; (3) el evento de la conversion, asi como se presenta en varios pasajes
del corpus.® Los aspectos mencionados merecerian sin duda un analisis mis
detallado, que se detenga en cada uno de los textos mas relevantes. En esta
contribucion, sin embargo, he preferido sacrificar andlisis detallados, para pre-
sentar una vision introductora al nexo logos-pdthos, orientada especialmente
a la comprension de un motivo a menudo olvidado del texto platénico: la
“conversion” del alma hacia la verdad.

1. LAS INCERTEZAS DE SIMMIAS Y SOCRATES

En el Fedon, Platén nos muestra a Sécrates proximo a la ejecucion capital,
sentado o supino en el centro de la escena, siempre “firme” en el dnimo,’
actuando y hablando suave y benignamente (jdéwg, edpevic). Frente a su
inequivocable serenidad® interior, manifestacion de éyxpdreia, contrasta la
profunda inquietud de los amigos que lo rodean, los cuales, dirfamos con
Spinoza, inter spem metumque misere fluctuant. Socrates pasa el poco tiempo
que le queda buscando buenos argumentos acerca del alma (dualismo, pre-
existencia, inmortalidad, etc.), cuyo valor es al mismo tiempo gnoseolégico
y protréptico-psicagogico."

% Las traducciones del griego son mias, cuando no esté diversamente indicado.

’  La expresion que mejor describe esta actitud es matog avijp (Leyes 1 630a), que Platén retoma
del poeta Teognis. La férmula indica el hombre capaz de autodominio, sobre el cual, por esta
misma razon, los demis y la ciudad pueden contar por completo (alguien puede mandar a los
demads porque manda a si mismo, Leitmotiv de la politica antigua, reconducida a psicologia).
" La serenidad socratica, tal como Platén la representa, no coincide con una apdtica imper-
turbabilidad, y, como veremos en seguida, no parece ser ajena a las solicitaciones del deseo
y a la esperanza.

' La sensibilidad hacia los aspectos protrépticos fue muy acentuada en época antigua, consti-
tuyendo una dimension central de las interpretaciones neoplatonicas de los Didlogos. En época
moderna prevalece naturalmente la atencion hacia el aspecto técnico y epistemolégico, aunque
el aspecto psicagdgico no necesariamente desaparece (ver, por ejemplo, las Meditaciones de
Descartes). Actualmente hay casi un refoulement de la cuestion, aunque hay importantes ex-
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Cuando habla Sécrates, la esperanza se reanima en los amigos, para luego
disiparse nuevamente cuando Simmias y Cebes, que son el resorte dialéctico
del didlogo, expresan amigablemente su incredulidad (73b, 87a)," con la que,
de nuevo, dan lugar a duda y desesperacion. Tras las objeciones de Simmias
y Cebes, el grupo vuelve asi cada vez al temor de la muerte, un temor de
ninos (77e-78b),” y Sécrates es llamado a infundir nueva esperanza mediante
argumentos mas refinados, restituyendo el miedo a una dimension mas adulta
y sagrada: “Manana quizas te cortards tus hermoso cabellos”, dice Socrates
a Fedon, acariciandole el pelo como hacia a menudo; pero, anade, “hoy
mismo yo cortaré los mios y ta los tuyos si este razonamiento acabard con
apagarse y no lograremos reanimarlo” (89b-c). El duelo verdadero, comenta
el maestro, se daria si la incredulidad ganara sobre el discurso verdadero,
una eventualidad que en Platén nunca queda excluida y superada una vez
por todas, sino es siempre presente y actual.

Desesperacion y esperanza, incredulidad y confianza, muerte de Socrates
y vida del logos, constituyen asi el ritmo de la obra, su didstole y sistole, la
estructura de oposicion que deberia guiar un andlisis semidtico del texto en
cuestion. De ahi la Stimmung de la situacion, cuya ambigiiedad es caracte-
rizada con gran eficacia por Fedén al comienzo de la obra."

Entre los presentes, los pitagoricos Simmias y Cebes son los interlocuto-
res privilegiados y también aquellos que mis se aproximan a la persuasion,
como lo muestra el hecho de que, al final, ambos declaren no tener razén
para ser incrédulos.” Tampoco en este caso, sin embargo, parece realizarse
la intima adhesion que la persuasion requiere, sino simplemente un consenso

cepciones. Incluso en ambiente analitico, por ejemplo, hay filésofos que enfatizan el sentido
“terapéutico” de ciertas narraciones filosoficas (Rorty 2018).

2 El incrédulo es el opuesto del moroc avijp (ver nota 8).

¥ La imagen platonica serd revindicada por el poeta italiano Giovanni Pascoli, que con ella
construye una concepcion del poeta capaz de quedarse fiel a la maravilla y a la feliz intuicion
del nifo interior (“bimbo interiore”). Escribe Pascoli: “E dentro di noi un fanciullino che non
solo ha brividi, come credeva Cebes tebano, che primo in sé lo scoperse, ma lagrime ancora e
tripudi suoi” (Pascoli 1907). Lejos de oponerse a la imagen platénica del filésofo, el poeta-nino
pascoliano tiene con ella varios e importantes puntos de contacto, a partir de la valoracion del
pathos.

Y kai iy Eywye Qo paoio Erabov mapayevopevos (...) dromov i por mébog mapijy kai Tig dnone kpdoig
amo e i NOOVijg ovYKEKPaEVY oD Kal Gro Tijg Avmng (...) kol mavieg of mapovies oyedov T oltw
diekelpela, 10t YV Yeddvieg, viote 0¢ daxpiovies (58e-59b).

5 Cebes: otkovv &ywye, & Zorpates, épn, & mapd tadto Gllo T Aéyely 0vdé Ty dmotelv Toic Adyoig.
Simmias: 000” avrog &y &u Smy dmiord €k ye T Aeyopévarv (107a).
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(acceptance) condicionado y parcial. Simmias, en particular, después de asen-
tir al Gltimo argumento sobre la inmortalidad (08~ avzog éyw éu Smy amiord &k
e TV Aeyopévwv), confiesa en realidad conservar un residuo de incredulidad
(dmiotia), sobre el cual, pero, decide no hablar mas, por dos razones: porque
detesta (dnipalwv) la debilidad humana y porque admite temer a la magnitud
de las cosas que se estan discutiendo: “6mo pévror t0d peyéouvg mepi @v oi Léyor
elolv, kail v avBpwmivyy aobéveiay dripalov, avaykalopor amatiav £t Eyev wop’
Epowtd mepl v eipnuévaov (107a-b)”.* ;Qué quieren decir estas palabras? spor
qué Simmias sigue declarandose incrédulo, aunque admita no tener razones
para dudar? sa qué se refiere con debilidad humana (dvfpwrivy dobévero)?
Damascio y Olimpiodoros no comentan el pasaje. Sea cual sea la respuesta
que se quiera conjeturar, queda la evidencia de una disposicion de Simmias:
el logos socritico, aun siendo persuasivo, no ha logrado disipar su incerteza.
Sus palabras indican una inquietud sin texto (wap’ épovtd), un aspecto resi-
dual,” mas que una duda verbalizable que pueda resolverse mediante otros
argumentos o la correccion de argumentos previos.

Los argumentos en realidad ya no parecen ser el problema de Simmias,
puesto que este declara ya no tener razones para objetar. Se trata de una
inseguridad novelesca, cuya tonalidad es prevalentemente realista® y mani-
fiesta una cierta situacion del sentimiento, una pre-comprension de la ‘cosa’
en cuestion que no concuerda con la reduccion especulativa realizada por
Socrates. Las palabras de Simmias muestran un aspecto de la polimorfica
ironia platénica (Montanari 2021b: 155-6). El discurso metafisico aparece
estratégicamente atenuado por efecto de una voz individual y concreta, la
de este Simmias, dudoso e inseguro.

La inseguridad no es algo nuevo en este personaje. Por temperamento
intelectual,” Simmias es particularmente sensible ante la incertidumbre y la

1 “Sin embargo, debido a la magnitud de los argumentos de los cuales vamos discutiendo, y
puesto que detesto la debilidad humana, no puedo eximirme de conservar todavia en mi [un
residuo de] incredulidad acerca de las cosas que hemos dicho”.

7 Entiéndase la palabra en el sentido previamente especificado (ver nota 6).

s Platén y Aristoteles son tedricos y criticos del arte como imitacion de la realidad. Con el
término “realista”, pero, me refiero no solo a una teorfa del arte como representacion verosimil,
sino a la adopcion de un estilo medio, que mezcla varios registros, como ya observé Nietzsche,
aunque sobresalga la influencia de la comedia (Auerbach 2000; Gorgemanns 2010: 68-72).

Y El nexo entre caricter y especulacion filosofica fue propuesto, entre otros, por William
James (1988: cap. 1). Su planteamiento se basaba en una metafisica vitalista, inspirada en
cierta medida por Bergson. Por supuesto, se trata de otra manera de resaltar la importancia
del aspecto residual en el pensamiento abstracto.
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precariedad de los argumentos humanos, en particular de los metafisicos.
Es el mismo Simmias, de hecho, que nos ofrece una imagen famosa, que
es reminiscencia homérica, del mejor argumento humano (zov fédniorov v
avOpowrivwv Adywv) como una fragil “balsa” (gyedio) con la ayuda de la que
ojald nos sea posible navegar en el peligro de la vida (xkivdvvevovra diariedoo
ov fiov, 85¢-d).* El registro metaférico, como tan a menudo ocurre en Platén,
introduce también en este caso un tono irénico, urbano y alejado, que atenia
las hiperbdlicas pretensiones especulativas del /ogos.

La dmotio de Simmias vuelve asi explicito el sentimiento que en la meta-
fora de la balsa quedaba implicito. La duda no revela un contenido porque
quizas propiamente no lo tiene o, si lo tiene, no quiere verbalizarlo. Sus
palabras nos indican asi la existencia de un espacio residual, un écart, que
se coloca entre el discurso verdadero y la persuasion. Este espacio no se
manifiesta cuando hay aceptacion intima del argumento, mientras aparece
cuando se verifica, como en este caso, una oposicion residual ante el mismo.
El Fedon indica que es en este espacio donde se juega el partido final de
la persuasion y que este espacio resulta inalcanzable al agarre del discurso
racional. Entre los dos términos, buena argumentacion y persuasion, no hay la
relacion necesaria que intuye el sentido comun (folk psychology). La primera
no lleva necesariamente a la segunda.

La complicacion no se acaba con la duda de Simmias. El texto muestra en
realidad una profunda y explicita “sintonia” entre Simmias y el mismo Sécrates
acerca de los limites del conocimiento humano, del discurso verdadero.?' Y
hay en efecto “signos” manifiestos de la insatisfaccion de Sécrates ante sus
propios argumentos acerca de la inmortalidad, por ejemplo, sus silencios,
sus metdforas, su pagina autobiografica y algunas explicitas declaraciones.

Un gran silencio se hace a veces tras sus largos discursos (84c, 95¢). Platon
lo muestra entonces recogido en profunda meditacion. El aspecto dramatico
de estas largas pausas es evidente y no es vana curiosidad especular acerca
de sus motivos, puesto que es el texto mismo que nos obliga a ‘escucharlos’

* Metaforas que acentian el “peligro” del camino dialéctico se encuentran, entre otras, en
Prm., 137a (metdfora maritima) y Lg. X 893a-b (metifora fluvial). La dialéctica, en Platon, es
concebida y representada como una situacion de alto riesgo en la cual el sujeto que la conduce
se encuentra involucrado existencialmente.

21

Esta simpatia es explicitamente reconocida por Simmias en 85¢ (zepi t@v o100tV lowe domep
Kkoi ool etc.).
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con atencion.” No es la primera vez que Platon representa Socrates recogido
en meditacion. Un caso espectacular, a veces incluso interpretado como
“trance”, es narrado por Alcibiades en el Simposio (220c-d). Casi al comienzo
del mismo didlogo hay otra imagen notable de Socrates meditabundo (174d).
En ambos casos, sin embargo, se trata de cuestiones desconocidas, que
Socrates debate por entero entre si mismo: el contenido de los silencios ahi
no cuenta, cuenta la representacion de una actitud.

En el caso del Fedon, al revés, el marco narrativo nos obliga a atribuir a
los silencios socraticos un contenido relevante. Son pausas reflexivas de quien
busca las palabras adecuadas para justificar su creencia en la inmortalidad
ante personas amigas que quieren escucharlas. Pero son palabras dificiles,
que no encuentra o de las cuales nunca se revela plenamente satisfecho.
Estos silencios proyectan una sombra de duda radical sobre los argumentos
socraticos: indican una zona turbia, de donde el discurso verdadero intenta
subir, en donde acaba por recaer. Una vez mas observamos el mismo dis-
positivo irénico: el pdathos narrativo atenta el impulso universalista del /ogos,
muestra los limites del discurso verdadero, enfatizando la condicidn concreta
y el cardcter existencial de su produccion.

Que Socrates comparta en amplia medida la creencia de Simmias en
la fragilidad del /6gos humano, emerge ademds de la celebérrima metifora
de la “segunda navegacion” (99d), la cual, semidticamente, hace eco a la
angustiosa metafora de la “balsa” propuesta anteriormente por Simmias, y
enfatiza nuevamente el riesgo, la incerteza y las dificultades que acompanan
el proyecto metafisico-dialéctico.”. El motivo, en realidad, refleja una de las
mayores preocupaciones platonicas, como muestra la centralidad que este
tema adquiere en muchas otras partes del corpus.

2 Elsilencio, en literatura y en musica, es siempre “elocuente”. Sobre el tema, véase Bernardini
2015, aunque el silencio socratico del Fedon no encuentre su lugar en ninguna de las (muchas)
ocurrencias analizadas.

» Sobre la imagen de la segunda navegacion, cuyo sentido no es ficil de entender, ver
Martinelli Tempesta (2003). El autor, contra la tendencia dogmatica de los escolios, recupera
el aspecto escéptico del didlogo, que relaciona con las palabras de Simmias (85c-d) y con la
interpretacion del pasaje dada por Damascio. John Burnet interpretaba la expresion “segunda
navegacion” como si fuera irénica, porque entendia el significado de la metafora come “la via
mas ficil” (Burnet 1994: 82).

#El problema de la debilidad del lenguaje humano tiene implicaciones hermenéuticas fuertes.
Francisco J. Gonzdlez (2003) argumenta de manera persuasiva que en el corpus platénico no
es posible encontrar una verdadera “teorfa” de las ideas, que deberia contestar de manera clara
a cuestiones como “de cuales entes hay ideas”, “de que género son las ideas”, “qué relacion

)
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Recuerdo también que el pasaje del dedrepoc mhois se enmarca en una
seccion mas amplia donde viene representado con tinte vivaz el inquieto
antecedente biogrifico en que arraiga la orientaciéon metafisica socratica. Se
trata de la famosa “pagina autobiogrifica” (95e-100a), donde Socrates men-
ciona con cierto detalle los motivos personales que animaron su bisqueda:
en una palabra, la “experiencia” individual de la cual emerge la teoria de las
formas. Cerri (2003) la describe justamente como la indicacion de “uno stile
di vita” mas que de un método riguroso. Asi que toda la representacion del
giro metafisico socratico estd permeada no solo por la esperanza en el éxito
de la nueva via, sino por la representacion de un agudo sentimiento de la
aspera dificultad del camino tomado. Una vez mas la forma literaria del récit
platénico actia estratégicamente para redimensionar y mirar a la distancia
las ambiciones teoréticas del nuevo programa.

Otra declaracion de la insatisfaccion socratica importante llega cuando,
tras escuchar la incerteza de Simmias, el fil6sofo se da cuenta de que no ha
logrado producir el argumento deseado y deseable (107b). Comenta entonces:

No solo en eso dices bien (eb Aéperg), Simmias, sino tambiin que estos
primeros supuestos (dmobéoeic o¢ mpdrog), por mds que os resulten fiables
(morai), sin embargo, habria que someterlos con mas precision (capéatepov)
a examen. Y si los analizdis suficientemente, segin pienso, proseguiréis
el argumento (drxolovbicete 1@ Aéyw) en la medida maxima en que le es
posible a una persona humana proseguirlo hasta su conclusion. Y si esto
resulta claro (eapég), ya no proseguiréis mas alla (oddev fyrijoete mepautépw).”

Hay que observar varios aspectos importantes de esta declaracion
in articulo mortis. Para empezar, Sécrates admite ahora que sus mejores
esfuerzos demostrativos no han sido que droléceic tac mprag, un primer
intento al cual deberdn seguir otros mds claros y rigurosos. Recuerdo que,
segun otras fuentes platonicas, el discurso dialéctico plenamente alcanzado
deberia poder prescindir de toda hipotesis previa (R. VI 533¢), asi que, al
parecer, nos encontramos aqui en un nivel propedéutico, o pre-dialéctico,
del discurso verdadero.®

En segundo lugar, encontramos reunidos en estas palabras tanto la fun-
cion positiva como la negativa que el motivo de la incredulidad (dmiotia)

hay entre ideas y entes sensibles”, todas cuestiones que los Didlogos dejan efectivamente sin
resolver.

¥ Trad. C. Garcia Gual.

* Vegetti 2007: 65-70.
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tiene en la narracion platénica. Socrates recomienda seguir buscando el mejor
argumento (en la medida de lo que es humanamente posible), pero al mismo
tiempo advierte que, tras haberlo encontrado, no se habrd de continuar con
busquedas ulteriores.” La afirmacion es importante y hay que recordarla
contralecturas que enfatizan de manera excesiva el caracter estructuralmente
abierto de la dialéctica platonica.

En tercer lugar, nétese que sobre la exhortacion socratica grava la clau-
sula limitativa “en la medida de lo posible”, que atenda cualquier posible
impia desmesura (hybris) en la busqueda de la verdad mediante la expresion
de un piadoso sentimiento de dependencia (Abhdingigkeitsgefiih]).* Es éste
un ejemplo de lo que, en otra ocasion, he llamado inefabilidad estratégica
y nos recuerda que la finalidad de la dialéctica, en Platon, no se resuelve
en sus aspectos epistémicos, sino los trasciende en direccion de una pietas
cuya tonalidad fundamental es existencial y nunca meramente especulativa
(teologica).”

Hay en fin un dltimo pasaje que es importante mencionar, donde Sécrates
declara de la manera mas explicita que su “bella esperanza” en la perma-
nencia del alma después de la muerte estd basada en realidad sobre una
apuesta: “Asi yo calculo (oyilopau yép), y mira bien de qué manera codiciosa
(¢ mheovertikdg), que si por suerte fuesen verdaderas (royydver ¢Andij dvra)
las cosas que digo, estd bien persuadirse (z0 meigfijvar). Si, por el contrario,
no hay nada para el que muere, etc. (91b).”

Blaise Pascal e William James ilustrardn de manera parecida la ventaja
del ‘salto’ de la creencia. El utilitarismo de la representacion platénica es
Unicamente irénico: el cilculo no va tomado al pie de la letra. Lo que se

>

¥ La misma formula en 7% 29d (mpémer todrov pundév &u mépa fyreiv). De manera andloga, las
leyes (vépior) son concebidas como procesos de ajuste gradual cuya finalidad, sin embargo,
es la de alcanzar un estatus de inmutabilidad: g kivelv é driviro. Se trata de una expresion
que recurre con cierta frecuencia en las Leyes, ante la cual Aristoteles muestra una actitud mas
critica (Pol. 11 7. 1267b 22).

» Tgualmente, en 7i. 29¢-d (pepvnuévoue... evow avBporivny Eopev). Acerca del sentimiento de
dependencia, ver Otto 1963. La nocion llega de la obra teoldgica mayor de Friedrich Schleier-
macher (The Christian Faith, 1830, 2da edicion, proposicion n. 4) y ha vuelto recientemente
a ser empleada por Walter Burkert (1996).

»  Sobre la inefabilidad estratégica ver Montanari 2021b. Lo que es relevante comunicar, en
este caso, no es algin contenido informativo acerca de los limites de la mente humana, sino
expresar y fomentar una disposicion: la actitud de un alma piadosa a expresarse de manera
conforme a un cierto estindar de devocion religiosa. La afirmacion expresa una manera de
sentir, una Stimmung, de la cual su contenido informativo depende por completo.
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quiere representar con la imagen de la apuesta no es algo mediocremente
‘interesado’, sino la finitud del sujeto humano y, con eso, los limites cons-
titutivos del discurso verdadero, la profunda e insuperable incerteza en la
cual buscamos anclarlo a condiciones residuales favorables al desarrollo
de la persuasion. Lo que es relevante en el argumento de la apuesta es su
dimension existencial.

No es la primera vez que Socrates admite que su “bella” y “gran espe-
ranza” no consiste en una certeza deducida de principios primeros, sino en
una apuesta, es decir, en una resolucion tomada sobre la hoja de una navaja.
Ya lo habiamos escuchado en el final de la Apologia, donde ponia el mismo
aut aut con toda claridad: “La muerte es una de estas dos cosas, o bien el
que estd muerto no es nada ni tiene sensacion de nada, o bien, segin se
dice, la muerte es precisamente una trasformacion, un cambio de morada”
(40¢). La obra se cierra con una suspension de juicio de gran efecto narrativo:
“Pero es ya hora de marcharnos, yo a morir y vosotros a vivir. Quién de
nosotros se dirige a una situaciéon mejor es algo oculto para todos, excepto
para el dios” (42a).*

Recapitulando, en el marco narrativo del Fedon, la exigencia de una
expresion y comunicacion persuasiva de la verdad adquiere la mixima
centralidad y urgencia. Es la dltima vez que Sécrates hablard a sus amigos.
Deberfa poder testimoniar (A) que su actitud firme ante la muerte estd basada
en su creencia en la inmortalidad, (B) que su creencia depende de argu-
mentos racionales que pueden ser claramente formulados, y, finalmente, (C)
que estos argumentos pueden ser comunicados exitosamente a los demas,
generando asi en los amigos la misma firme persuasion. En realidad, como
vimos, lo Gnico que el texto propone al lector atento son dudas radicales
acerca de todos y cada uno de estos puntos.

(A) (La actitud de un individuo depende realmente de sus creencias?
Hay que dudarlo. La creencia socritica en la inmortalidad no parece ser
mucho mas que una apuesta, una bella esperanza, asi que resulta por lo
menos dudoso pensar que la serena disposicion socratica ante la muerte
pueda efectivamente depender de esta creencia o de los argumentos que
se suceden para respaldarla. El dominio de si tendra otras raices, a saber,
el ejercicio del habito virtuoso y una cierta inagotable fuerza interior. La

" Puede también tratarse de una simple atenuacion del tono (understatement), coherente,
pero, con la norma que sugiere hablar “con una seriedad (omovdij) no exenta de juego y con
aquella wa1dnj que es hermana de lo serio” (Ep. I 323¢-d). La filosofia y la religiosidad platénicas
estdn sistematicamente templadas por esta refinada urbanidad (levitas).
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creencia en la inmortalidad, con la esperanza que la acompana, puede asi
considerarse como una manifestacion de esta fuerza y de este hibito, pero,
por lo anteriormente dicho, no como su causa. Con respeto a la esperan-
za, en Socrates esta es expresion de una fuerza espiritual que produce
impasibilidad. En los demads, al revés, es fragil, incrédula, alimentada por
un miedo ‘infantil’ a la muerte. Se trata en realidad de dos sentimientos
muy distintos.*

(B) ¢La creencia de un individuo depende realmente de los buenos argu-
mentos empleados para respaldarla? Hay que dudarlo. Los textos sugieren
(1 que el residuo condiciona la actitud ante el argumento, determinando
nuestra respuesta frente al mismo (e.g. la incredulidad); (2) que dicha
respuesta queda independiente de la fuerza-validez que percibimos en el
argumento, de manera que cabe distinguir entre aceptacion de un argumen-
to y adhesion al mismo (que implica la creencia);® (3) que los argumentos
no son mas que intentos, por lo comun fallidos o inadecuados, de justificar
con palabras una cierta condicion residual.

(O) ¢Los buenos argumentos tienen realmente el poder de persuadir y ge-
nerar actitudes en los demds? Hay que dudarlo. Los argumentos socriticos
fracasan aparentemente en el intento de persuadir a los amigos presentes.®
Ni la firmeza socratica ni la creencia en la inmortalidad logran comunicarse
a los presentes, cuya reaccion, en general, es de incredulidad e incerteza.

Socrates, finalmente, muere moto¢ avijp, como quien triunfe sobre si
mismo (Zg. 1 626e, R. IV 430e), un triunfo que los textos nunca representan
ingenuamente como el efecto de argumentos y creencias personales. Al
contrario, muere sin haber logrado expresar satisfactoriamente ni transmitir
a los amigos su inefable confianza en la inmortalidad. Un medio éxito, una

% Se piensa generalmente que exista una relacién inversamente proporcional entre creencia
(racional) y esperanza: cuanto menos tengo razones para creer, cuanto mds espero (Clayton y
Knapp 2011: cap. 7). Estas constataciones nos muestran que en realidad no es necesariamente
asi.

2 Sobre la diferencia entre belief'y acceptance (o assent), ver Engel 2000: 9. La aceptacion,
como en Simmias, puede darse sin la disposicion sentimental a creer, por razones que pueden
depender del contexto o de otras creencias que la bloquean.

% Esta incerteza recuerda la impotencia de los argumentos defensivos de Palamedes, que, pese
a ser buenos y magistralmente articulados, son declarados de por si incapaces de persuadir
a los jueces. Ver Untersteiner 2009: 309-331, fragm. B-11a (en particular la seccion 35). En
Gorgias, sin embargo, hay una manera para salir del problema: mirar a los hechos (zpdypoza)
y tener jueces capaces de observarlos. En Platén las cosas no son tan sencillas, puesto que el
valor de los hechos depende integralmente de una teoria que los identifique adecuadamente
y sobre esta teorfa grava una incerteza substancial.
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media derrota. La literatura socratica nos cuenta la historia de un maestro
que ha logrado echar la semilla de la persuasion entre sus discipulos (Kahn
1996), pero esto es el tema de otras narraciones, otros mitos. A Platon le
interesa contar otra historia, la historia de una “distonia” entre actitudes,
creencias y argumentos, con la cual se muestra con sofisticado realismo el
dificil camino individual hacia la persuasion y conversion interior ante los
argumentos metafisicos.

El Fedon, celebrado por varios intérpretes como la obra que inaugura
el giro metafisico en Platon filésofo, es asimismo el didlogo en que Platon
escritor ironista da voz a la precariedad del discurso verdadero, hacia el cual
sus mismos personajes, Socrates in primis, pueden mirar Gnicamente con
esperanza, desconcierto, incerteza.

2. LA EDUCACION DEL SENTIMIENTO: LA CONVERSION DEL ALMA COMO PROCESO

La existencia de una distonia entre argumentos y creencias, a saber, entre
logos y padthos, constituye con toda evidencia el obsticulo fundamental de
la persuasion y de la conversion, términos que en este articulo, por como-
didad, consideraré sindbnimos.* La conversion se realiza cuando la distonia
es neutralizada y en su lugar se instaura acuerdo y afinacion. ;Cuindo y
como se alcanza esta afinacion? jExiste la posibilidad de propiciarla? ;Existe
una reflexion platonica explicita acerca de estos temas? Los siguientes dos
apartados son dedicados a contestar a estas preguntas.

Antes de proseguir, sin embargo, hay que eliminar una fuente de mal-
entendido. Estamos acostumbrados a cargar la palabra “conversién” con un
sentido frenético y exasperado que, en Platon, es por completo ausente. La
conversion platonica nunca denota un estado de alteracion de la conciencia.
Mis bien indica una experiencia ajena a los excesos cognitivos del misti-
cismo tardo-antiguo, medieval y moderno. Ciertamente, para un griego de la
época de Platon, entusiasmo (posesion), trance, éxtasis, frenesi, incubacion
y disociacion son fenémenos de alteracion de la conciencia ampliamente
conocidos y practicados. De una manera u otra se reflejan, por ejemplo, en
rituales (dionisiacos), danzas (coribdntica, baquica), improvisaciones rapsé-
dicas, ordculos, incubaciones y otras experiencias andlogas. Normalmente,

3 Persuasion indica en general la adhesion intima y espontdnea que acompana las creencias,
mientras la idea de la conversién implica un cambio mental de cardcter sistémico: la reorgani-
zacion de las creencias alrededor de un nuevo centro (James 2002: lecture IX, “Conversion”).
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en Platon, estas manifestaciones no reciben mucho crédito. A veces el texto
muestra incluso mofarse de ellas. Al mismo tiempo, sin embargo, Platén
adopta varios términos de estas creencias tradicionales llenindolos de un
significado nuevo, moralizado y racionalizado, segin un procedimiento de
“transposicion”.

Volviendo a nuestro tema, la conversion, en Platon, esta relacionada
con dos problemas fundamentales, aunque a una mirada supertficial puedan
parecer marginales puesto que aparecen solo episodicamente en los textos:
(D la inefabilidad que surge de la imposibilidad de expresar y comunicar
el contenido (subjetivo) de la creencia (unspeakability); (2) la inefabilidad
que surge de la imposibilidad de conceptualizar el evento (objetivo) de la
aprehension de la verdad (unrepresentability).

El segundo problema se refiere a la imposibilidad que el sujeto experi-
menta en pensar el acto noético que, al final de un largo proceso, siendo la
suerte favorable,” lo lleva a la aprehension objetiva de la cosa en si (la idea-
forma), realizando asi la ciencia (émotijpun) o contemplacion (Gewpeiv) en su
sentido propio y eminente. Este es el acto final de la conversion. Recordaré
que en Platén es necesario admitir la posibilidad de este acto, aunque se trate
de algo remoto y dificilmente accesible (elitismo).* Sin embargo, el evento
de la aprehension como tal, su modalidad, queda inaccesible al pensamiento.
La dificultad surge debido a una limitacion estructural del discurso racional
como tal y no solo, como a menudo se plantea, de su variante escrita (Ep.
VII 343a 1-4).” Es este un caso de inefabilidad fuerte, que volveré a analizar
en el tercer apartado de la presente contribucion.

» Alberto Bernabé Pajares retoma el término de Auguste Diés. Con respeto a las antiguas
creencias Orficas, por ejemplo, Platén sigue cinéndose a determinados esquemas formales
(“modelo de iniciacién”), aunque a menudo las rechace o trasforme para adaptarlas a su propio
pensamiento (Bernabé 2011: cap. 12y 13).

% Sobre la diferencia entre unspeakability e unrepresentability, ver Kukla 2005: 135-9, 146-8.
Kukla distingue ademds tipos de unspeakability y grados de unrepresentability.

7 Ver infra, nota 73.

% Sobre el rechazo de la inefabilidad divina y la posibilidad de la ciencia suprema en Platon,
ver Montanari 2021a. Sobre el caricter irrepresentable del evento noético, ver Montanari 2021b
y la bibliografia en la nota siguiente.

¥ Basdandose en el excursus filosofico de la séptima carta, Gonzalez (1998, 2003) sostiene
que, segin Platon, las ideas pueden conocerse, pero mediante un acto de inteleccion que
no es de tipo proposicional y serfa justamente por eso que no existe en el corpus una teoria
de las ideas, a saber, porque no es posible. Mario Vegetti coincide en que existe en Platén
una “una tensione della dialettica” que consiste en la “simultanea necessita di restare radicata
nell'ambito dell’esprimibilita argomentativa e lingtiistica [...] e di superarlo in direzione della
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El primer problema, al contrario, es un problema de inefabilidad débil,
o relativa: indica la incapacidad del lenguaje en expresar y transmitir el con-
tenido “subjetivo” de la creencia, puesto que este, como vimos, arraiga en
factores residuales que simplemente no son adecuadamente verbalizables. Por
ejemplo, sentimos no poder expresar un estado mental porque nos faltan las
palabras (como ocurre a Simmias y Sécrates) o de no poder comunicar ciertos
contenidos a ciertos interlocutores porque creemos que no sean capacitados
(‘maduros’, ‘competentes’, etc.) para captar lo que es “relevante” en nuestro
mensaje. Esta dltima eventualidad indica una vez mas la importancia del resi-
duo como condicion de la comprension del mensaje. Lo mas importante, en
comunicacion, no es en efecto que el destinatario decodifique exactamente
un cierto contenido informativo, sino que capte lo que es relevante en la
informaciéon comunicada (Wilson y Sperber 2004). Y la relevancia arraiga en
el contexto pragmatico del discurso y en elementos residuales.

De esta manera, al parecer, el mismo Platon justifico el rechazo en trans-
mitir oralmente sus déypara al tirano de Siracusa (VII 344d). Dionisio parece
ser perfectamente capaz de entender su significado, pero ‘Platén’ lo consi-
dera incompetente en interpretarlo, es decir, en captar la relevancia de las
doctrinas.” Emerge otra vez el problema de la distonia entre /ogosy pdthos.
El problema de la comunicacién escrita no es que un caso especial de la
misma cuestion: con un texto escrito podemos comunicar a todo el mundo
el contenido de una teoria (competencia proposicional), pero no controlar
que el lector aprenda lo que es relevante (competencia moral). Al mismo
problema se refieren Sécrates, cuando menciona el discurso “que sabe con
quien hay que hablar y callar” (Phdr. 276b), y el Ateniense, en un pasaje
importante de las Leyes, cuando dice:

Asi es que no serfa correcto decir que todos estos conocimientos no se
pueden expresar (aroppnto. pev), sino que habrd que decir que no se pue-
den expresar antes del tiempo (dzpdppnra o¢), porque evidencian que no

comprensione intuitiva del fondamento” (Vegetti 2007: 69, cursiva nuestra). Esta comprension
intuitiva no es otra cosa el “atto extra-linguistico della visione” (p. 60).

“ Empleando otros términos, Dionisos puede ser capaz de tener un conocimiento “propo-
sicional” de los ddypaza, pero no un conocimiento “competencial”, a saber, basado sobre la
experiencia (Vassallo 2003: 21-4). En este caso se trataria evidentemente de una competencia
moral. Para casos andlogos de reluctancia en Platon, ver Montanari 2021b: 150-2.
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se puede decir antes del tiempo (mpoppnbévra) nada de lo que se procura
decir.

¢Cémo se puede neutralizar el problema o por lo menos controlarlo? La
respuesta mis general que Platon ofrece, a mi juicio, estriba en la formacion
(waadeio) que imagina para sus dos ideales de ciudad, el modelo (Repuiblica)
y el second best (Leyes). Este proceso es concebido en Platén como un ‘giro’
gradual del alma hacia la luz, una conversion interior. Lejos de identificarse
con una repentina alteracion del estado normal de la consciencia, conversion
significa aqui un largo y continuo proceso formativo, mediado externamente
por la comunidad (la polis) e internamente por una conciencia que aprende
a permanecer en condicion de autodominio, equilibrio y presencia ante si
misma. La formacion se divide en varias etapas siendo dos las mis evidentes.

La primera consiste en una zwoudeio musical basica reformada (actualizada
con base en las exigencias morales e intelectuales de una nueva época), pro-
porcionada a todos los ciudadanos gracias a la intervencion de magistrados y
a la mediacion activa de instituciones especificas, asi como a la movilizacion
de la comunidad politica en su conjunto. Se trata de motivos igualmente
importantes en la Repuiblica y en las Leyes.* La formacion empieza ya desde
los primeros tiempos de vida del nino, mediante el ejemplo de los familiares,
los cuentos y los juegos. En esta primera etapa se construye lo que podria
ser descrito como “non-language bound emotional loadings for narratives
facilitating belief acquisition” (Seitz y Angel 2020), donde las creencias que
se mira a desarrollar son de tipo conceptual (conceptual beliefs), a saber, de
orden superior (ético, estético, politico-religioso, etc.), vinculadas al lenguaje
y discursivas, aunque todavia prevalentemente connotadas en términos emo-
cionales (amor, odio, placer, etc.).

De las implicaciones psicolégicas de esta pedagogia temprana Platéon
muestra estar muy consciente y probablemente se le pueda considerar como
un primer tedrico. En esta fase el alma (la mente) del nifo y del joven es
llevada tempranamente a “amar” lo que hay que amar y “odiar” lo que hay

g XII 968e, trad. de F. Lisi (ofitw 61 mavra ¢ mepi taita andppnra pev ieyBévia otk av oplidg
Jéyorto, arpdppnta 06 016 10 UNIEv mpoppnbévia oniodv T@V AeyoUevwv).

2 En la Repiuiblica la educacion para la virtud de los jovenes mediante la musica abarca los
libros 11 y I (cf. e.g. I 377¢: no se puede permitir que los nifios escuchen toda clase de his-
toria inventada por cualquier persona, recibiendo asi en sus almas opiniones opuestas a las
que deberin tener cuando serdn adultos). En las Leyes la educacion musical se plantea sobre
todo en los libros II (institucion del coro) y VIL.

HYPNOS, Sao Paulo, v. 48, 1°sem., 2022, p. 37-6%



que odiar,” aun antes de que la razén sea capaz de argumentar y entender
el porqué. Las creencias asi desarrolladas dificilmente van a perder el primer
anclaje o arraigo a nivel residual-afectivo en que se han venido implantando,
aunque cada individuo las reelaborard a su manera y desarrollard respuestas
idiosincraticas.

La segunda etapa es donde desarrollamos, gradualmente, la capacidad
de justificar el sentimiento moral para el cual hemos sido preparados de la
ninez a la adolescencia, donde la mediacion estética y politico-social sigue
ejerciendo un papel esencial (didlogo interpersonal, simposios, etc.). Se trata
propiamente de una psicagogia. Platon la describe como una “sinfonia” entre
sentimiento y razoén y la identifica con la zaideia en su sentido mas alto y
perfecto (Zg. 11 653b, 659d).* Como se aclara en el libro VII de la Repuiblica,
sin embargo, la parte mis sofisticada de esta formacion la reciben sélo
aquellos (pocos) que pueden aspirar a ser filésofos, mediante un tirocinio
cientifico superior (mporaideia, 536d) que deberia culminar en la adquisicion
de la habilidad dialéctica. El motivo de la conversion adquiere en este libro
del opus magnum una fuerza particular: significa el arte (zéyvy, 518d) de
hacer girar gradualmente el alma desde la oscuridad-ignorancia hacia la
luz de la verdad y del bien; o también la disciplina (pabnpa, 521d) que trae
(6)kov) el alma del devenir al ser. En este caso la palabra ‘conversion’ (del
latin convertere) traduce casi literalmente términos griegos como petaotpopiy,
mepaywyn O mepiotpopn, que, en Platén, solo aparecen en este pasaje con el
sentido técnico que acabamos de ilustrar.®

“En Lg. 11 653b-c, la maudeia es apdrov mouaiv dpetiv, 1a temprana adquisicion de la virtud por
parte de los ninos, es decir, el hecho de que sus almas aprendan lo bueno y lo malo con el
amor (pikia) y el odio (piigog). Sobre este mismo punto, ver también II 659d. Se recomienda
ademads la educacion mediante ciertos tipos de juegos (I1 643b-d, VII 797a ss, 819b-).

# Cuando no se realiza esta ooppwvio entre sentimiento y razén se derrumban incluso los
reinos mds poderosos, como, por ejemplo, la antigua confederacion del Peloponeso (cf. Lg.
111 689a, 689d, 691a).

® El verbo mepiayerv describe en general una circulacion y el movimiento circular y por eso, en
Platon, denota a menudo el movimiento propio de la inteligencia, del alma, del dios, aunque
adquiera el sentido exacto de una conversion espiritual sélo en libro VII del opus magnum.
Igualmente, el petaotpéperv es un verbo comin que indica un cambio de direccion, o un tras-
tornar y confundir las cosas, y s6lo en estos pasajes adquiere un sentido espiritual exacto. En
la alegoria de la caverna los dos verbos denotan la torsion del cuello del prisionero que logra
desatarse (514b2, 515¢7) y conservan este fuerte sentido simbdlico-religioso en todo el pasaje
(518¢8, 518d5, 526e3). Los substantivos mepiaywy (518d4, 518e4, 521¢06), peraopopsi (525¢5,
532b7) y mepiotpogij (521¢5) adquieren por consecuencia un sentido técnico —el arte de llevar
el alma del devenir al ser, de la ignorancia a la verdad, etc.— asociado, por ejemplo, con el
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El hecho de que en estos textos platonicos se ponga tanto énfasis sobre
el caracter propedéutico de la educacion del sentimiento moral para llegar a
la educacion superior y filosofica, nos confirma que en Platon el pdthos de
la verdad no es solo un recurso expresivo, sino que, incluso tedrica y forma-
tivamente, tiene una singular prominencia sobre la dimension estrictamente
logico-discursiva: el logos de la verdad arraiga en el residuo desarrollado
durante el previo proceso de formacion, que es su condicion necesaria. Se
reconoce de esta manera que el deseo (amar y odiar) tiene un papel no solo
fundamental, sino legitimo, en condicionar nuestra eleccién entre creencias
y nuestra justificacion de la eleccion, lo que es una idea central de cierto
pragmatismo (James 1992).

Este breve recorrido por la pedagogia platonica vuelve entonces a propo-
ner, desde una perspectiva mas general, el mismo tema que ya comentamos
al analizar las dudas de Simmias y Socrates. Puesto que los argumentos no
son de por si suficientes para generar e implantar la creencia en el alma,
como cree el sentido comun, es necesario preparar el alma, formarla sen-
timentalmente, para que luego pueda recibirlos, aceptarlos y producirlos
‘espontdneamente’. La pedagogia platonica es constructivista. La educacion,
por lo menos en su primera fase, consiste en construir en el sujeto la dispo-
sicion moral y sentimental adecuada, en plasmar su manera de sentir, al fin
de que un dia el /6gos pueda ‘naturalmente’ concordar (ovppwveiv) con este
pathos. La definicion platonica de las virtudes, de la valentia en particular,*
hace hincapié en este mismo proceso. Aristoteles no hard que retomar este
planteamiento y hacerlo general al hablar de las virtudes como el desarrollo
de habitos mediante un continuo ejercicio desde la temprana edad.

En sintesis, la posibilidad de una plena conversion intelectual del alma
hacia el bien (en edad adulta) sienta sus bases en el desarrollo de un residuo
“subjetivo” propicio desde la edad temprana. La formacion del sentimiento
es propedéutica a la formacion de la razon y al ejercicio del discurso verda-
dero. Unicamente un individuo bien formado serd capaz de captar no solo
el significado, sino el contenido relevante de la comunicacion del maestro,
haciendo una recta experiencia del contenido proposicional de los doypora. Es

efecto de las matemadticas, que nos hacen pasar del devenir al ser y a la verdad (525¢), o de la
dialéctica, que nos libera de las ataduras de la ignorancia sensible y nos lleva de la oscuridad
hipogea a la luz (532b).

“ Véase, por ejemplo, la metifora de los tintoreros en R. IV 430a-b, donde la impresion de
la virtud en el alma adquiere el cardcter de un tinte indeleble.
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ahora el momento de considerar la vertiente “objetiva” del condicionamiento
residual: la conversién como evento de aprehension noética o iluminacion.

3. INTUICIONES NOETICAS: LA CONVERSION COMO EVENTO

Hay varios pasajes platonicos donde la conversiéon es observada no
como proceso de formacion (facies subjetiva), sino esta vez como un evento
objetivo y mids exactamente como el retono del proceso formativo antes
mencionado. Interviene ahora en el sujeto una iluminacion repentina: algo
“ocurre” que lo afecta “desde afuera”, algo que parece ser independiente del
control consciente e incluso de todo condicionamiento subjetivo. En este
caso, a diferencia de la conversion-proceso, que predispone el sujeto senti-
mentalmente y lo orienta a perseguir activamente ciertos fines, es entonces
mas adecuado hablar de una facies objetiva de la persuasion, en la cual este
se ve pasivamente afectado.

En Platon todo el léxico de la racionalidad (dialéctica, razonamiento,
ciencia, principios, ideas-formas y divinidad) viene representado en térmi-
nos que definiré como patémicos. El adjetivo patémico indica que el efecto
de la realidad inteligible sobre el sujeto es concebido de manera andloga al
efecto de la realidad sensible sobre los 6rganos de percepcion: a saber, como
un estimulo ‘externo’ que golpea el sujeto y produce una reaccion ‘interna’
(Vegetti 2002: 159, 180). El léxico de la racionalidad no atestigua solo, en
Platon, la autonomia del sujeto epistémico y moral, como ocurre en algunas
representaciones racionalistas modernas, sino también su heteronomia, su
dependencia de un poder real y superior (en Platon y Aristoteles” de caracter
divino), que lo mueve y condiciona objetivamente, sin que esto implique,
como vimos, alguna mistica alteracion de la consciencia.

Un indicio de lo anterior es proporcionado por un andlisis del 1éxico de
la busqueda filosofica, en particular por las imdgenes y metiforas con las
cuales se describe la fase superior de la formacion, donde el ejercicio de la
racionalidad se vuelve predominante. Destaca el uso abundante de ciertos
verbos (ver, tocar, aferrar, etc.), asi como la idea de lo racional como traccion
(&&ig, Sy, dywyn), con lo que queda enfatizado el momento de la receptivi-
dad y de la pasividad a la hora de alcanzar el objetivo epistémico supremo.*

7 De anima 1 408b 28-9, III 430a 22-5.
% Véase la representacion del hombre-marioneta en Lg. I 644d (ss), movido por las tracciones
del placer y del dolor, asi como por la traccion durea del razonamiento. La conversion implica
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Estos aspectos de la cuestion se muestran aun mds en una serie de pasa-
jes que han sido a menudo, y creo erroneamente, interpretados en sentido
mistico. Lo que generalmente observamos cuando queremos reportar el con-
tenido de una experiencia subjetiva, que sea mistica o no, son limitaciones
del hablante en la expresién y comunicacion de una cierta experiencia. En
los pasajes a los que nos referimos ahora, sin embargo, no solo se descri-
ben los limites de la escritura® o del lenguaje en general, sino se adumbra
una incapacidad de conocer tout court el momento del acceso a la verdad.”
La diferencia es la que subsiste entre un problema subjetivo de expresion
y comunicacion (unspeakability), ilustrado en el apartado anterior, y un
problema objetivo de acceso a la conceptualizacion (unrepresentability).”

No es posible analizar estos textos detenidamente, asi que habrd que
considerarlos en su conjunto y limitarse a evidenciar una cierta secuencia
del discurso, que podriamos llamar mistérica o inicidtica, puesto que utiliza
y, al mismo tiempo, “transpone” un patréon que caracteriza la experiencia
en las iniciaciones rituales (por ejemplo, la érorteio eleusina).” Lo bisico
de esta secuencia consiste en tres motivos (tres metaforas, en realidad) que
caracterizan la busqueda y el alcance de la verdad por parte de un sujeto:

1) INTERIORIDAD (adentro). Se hace hincapié en la interioridad del camino
que acerca el sujeto a la verdad de la cosa: la ciencia escrita en el alma, el
sembrar en el alma, el estar llenos (éyxvpoves) en el alma, etc.”

2) DIFICULTAD (dolor, cansancio, lucha). Se pone énfasis en la larga
duracion y en la dificultad del camino,” mencionando a veces aspectos
metodoldgicos especificos.”

3) ILUMINACION (luz, vista, vigilia). Se evidencia finalmente el momento
en que de repente (éCaipvne)™ hay captacion, solucion de la bisqueda, una

una traccion del alma del devenir al ser (6Akdv, R. VII 521d).

© Prot. 329a, Phdr. 274b-278b, Ep. VII 341b-342a, 343a-d, Lg. XII 968d-e.

0 Smp. 209e-212a, Phdr. 230d, 246¢ (ss), 250b-c, 274e-275a, Tim. 28c, Ep. VII 343e, 344b.

' Ver supra, nota 37.

2 Ver Da Paz y Cornelli (2021) sobre la influencia del modelo eleusino sobre la triada Socrates-
-Diotima-Alcibiades en el Bangquete. Sobre las transposiciones del modelo orfico, ver Bernabé
2011.

% Phdr. 276a-b, 276e-277a, 278a; Smp. 209a, 212a; Lg. XII 968e; Ep. VII 341c-d, 342¢, 344a.
>t Phdr. 247b, 248a-b; Smp. 210a-e; Ep. VII 340e-341a, 341c, 343e.

> Phdr. 276e, 277b-c; Smp. 211¢; Ep. VII 342a ss, 343e, 344b; Lg. X 895d ss, XII 964a 967d-¢.
% Smp. 210e, Ep. VII 341d.
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“vision” que impredeciblemente, en un tiempo dado (kapdg),” ocurre en
nuestra alma con respeto a la cosa de la cual se estd ocupando.™

Los tres aspectos muestran que el sujeto, encaminado en la busqueda
de una cierta verdad, finalmente la ‘alcanza’ tras muchas dificultades y de
manera impredecible, modificindose asi radical e irreversiblemente su situa-
cion cognitiva previa, caracterizada por metaforas de sentido opuesto.” El
‘alcance’ de la verdad es un evento inefable (irrepresentable), conceptual-
mente inaccesible, metaféricamente representado como ‘contacto’ entre el
sujeto que busca y el objeto buscado: este es ‘recibido’ por aquel, asi como
un 6rgano de sentido ‘recibe’ la relativa impresion externa (pre-comprension
patémica de la verdad).

Puede ademds ponerse mayor o menor énfasis sobre otros aspectos, que
enriquecen y complican la secuencia base: (4) el cardcter singular de este
cambio, de modo que cada quien llega a su manera y segiin sus tiempos;® (5)
el cardcter elitista del evento, solo un pequenio nimero de personas es capaz
de lograrlo," que es otra manera para subrayar la dificultad de la empresa
(punto 2); (6) la ayuda proporcionada por un maestro o por la divinidad;* (7)
la estabilidad y la firmeza de los conocimientos adquiridos;* (8) el caricter
reproductivo (espermdtico) de la ciencia adquirida;* (9) el aspecto dialégico
y oral del proceso, como discurso vivo y animado ({@vra kai §pupoyov, Phdyr.
276a), en oposicion a la escritura, discurso muerto e inerte; (10) se subraya
a veces el cardcter serio del discurso vivo en contraste con el aspecto lidico
del discurso escrito.”

Capta la atencién en algunos textos el empleo del adverbio “repentina-
mente” (&aipvne), con lo cual se expresa la idea de que este cambio interior
ocurra en un ‘instante’ individualmente significativo (zpog kaipov).* Esto podria
inclinarnos a pensar que Platon esté describiendo una especie de conmocion

7 Ig. XII 968e.

% Phdr. 247b-c, 248a; Smp. 209e, 210d-211b, 211d-e.

»  Luz-sombra, vigilia-suefo, son metaforas centrales en el lenguaje metafisico antiguo, ya en
los fragmentos heracliteos.

“  Phdr. 278b, xor'a&iav; Lg. XII 968d-e.

% Phdr. 248a-b; Lg. XII 968c-d; Ep. VII 344a.

@ Phdr. 247a, 248a; Smp. 209e-210a, 210c, 212b; Lg. XIT 968d; Ep. VII 344d ss.

% Phdr. 248¢, 275¢; Smp. 212a; Ep. VII 341d, aito dawto 1oy wéper.

' Phdr. 276b/d; Smp. 212a.

S Phdr. 276¢c-d, 277e; Ep. VII 344c.

% Me refiero a los pasajes mencionados en el punto 3 de la secuencia, en particular Smp. 210e
(ss), Ep. VII 341c-d, Ig. XII 968d-e.
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repentina, algo que pareceria confirmar las supuestas evidencias acerca del
“élan” mistico platonico. No cabe duda, sin embargo, de que seria una con-
clusion que los textos no autorizan.  Mas bien, estos pasajes reconfirman
la idea de que el cambio cognitivo se produce repentinamente en el alma,
en un momento determinado y oportuno que varia de manera impredeci-
ble segin el sujeto, acerca de un hecho (zpdyua) con el cual ya hay mucha
familiaridad, tras un largo esfuerzo de asimilacion intelectual y, sobre todo,
“de una manera que no resulta transparente al sujeto que la experimenta”
(lo que indica la existencia de una limitacion epistémica radical).

Singularidad, pasividad, aleatoriedad y opacidad son aspectos del proceso
marcadamente enfatizados. El cambio repentino es una “iluminacion”, la cual
se verifica, cuando se verifica, s6lo en indoles predispuestas y entrenadas.
Pero jpor qué se produce el cambio cognitivo objetivo en el sujeto? ;Cudl
es el origen de este evento? ;Qué es que lo determina? La respuesta a estas
preguntas resulta en amplia medida conjetural, debido a la falta de indicacio-
nes textuales claras en Platon. Hay sin embargo que evidenciar por lo menos
tres creencias fundamentales que parecen implicadas en la representacion
platénica de la conversion como evento.

En primer lugar, la iluminacion parece depender de una afinidad sustan-
cial entre el alma (wvyrp) y la cosa en si (la idea-forma). Los textos sugieren
que entre estos dos términos subsista una identidad comun, en ocasiones
connotada como afinidad-parentesco (oyyéveia).® La vision noética inefable
se realizaria al nivel de esta afinidad extra-discursiva, o mejor, su misma
posibilidad estarfa garantizada por este parentesco primigenio y natural entre
alma y cosa, llevando a una especie de re-conocimiento y re-encuentro entre
afines (Spo10¢ dpoiw pitog).” En la idea de este recuerdo ( Wiedererinnerung),
que es reencuentro y reconocimiento, parece estar la raiz mas profunda de la
avapvnaig platonica, en un sentido que puede coincidir con la interpretacion
idealista (Hegel 1998: 134-43). Otra metafora para expresar este reencuentro

7 Sobre este tipo de trastornos repentinos, o raptus, como ya sabemos, Platén ironiza a me-

nudo. Un ejemplo, entre varios posibles, lo leemos en el Crdtilo, donde el adverbio ééaipvnc es
empleado para denotar una ciencia divinamente inspirada que repentinamente habria “caido”
encima de Soécrates (396¢-d).

% Ver, por ejemplo, Alc. 1133c¢, Phaedo 79b-c, R. VI 490a, X 611e, Ep. VII 342a, 344a.

%0 Spoiog 1@ Spoiew kal’ doov Spoiog pilog (similis simili, qua ratione similis, amicus). Se
trata de un principio rector del pensamiento antiguo, omnipresente en Platén, que seguido
encontramos aplicado explicita o implicitamente en sus reflexiones fisicas, epistemoldgicas,
teologicas y ético-politicas.
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es la del espejo (évorzpov), que aparece en el Alcibiades 1(133b) y en el Fedro
(255d), sin mencionar un hermoso pasaje en Plotino (I, 4, 10, 6-18). El logos
es sin duda capaz de propiciar el recuerdo-reflejo, es incluso indispensable
(Vegetti 2002: 159-60), pero de por si no basta: es condicion necesaria pero
no suficiente (Gonzdlez 2003: 64-5).

En segundo lugar, Platon parece concebir este reconocimiento como el
resultado final de un proceso a dos caras: una humana y consciente, que
el sujeto en cierta medida determina y dirige mediante su propio esfuerzo
(logos, dialéctica, educacion), otra que es representada como una mania ins-
pirada, divina, que escapa al control del sujeto, lo determina y lo sorprende
(la buena iy, o0 &pog dpbic).”” En este caso la relacion con el alma del otro
adquiere un papel mediador esencial, expresado de nuevo mediante la
imagen del espejo.” El discurso humano, por un lado, y lo que podriamos

” 72

definir como “dios propicio”, o “dios amigo”,”* por otro lado, constituyen
las dos vertientes de una misma dindmica mediante la cual el sujeto logra
trascender sus propias limitaciones epistémicas (metaforas del ascenso, de
la luz, de la contemplacion hiper-urania, etc.). Incluso el discurso humano,
sin embargo, depende del viento favorable de ziyn.”

" Semiologicamente, este tema de la doble naturaleza del proceso epistémico (divina y
humana, inconsciente y consciente) ya estd en el incipit del poema de Parménides: “Innot tai
pe eépovoty, Goov T éml Bupog ikavol, mépmov (I, 1-2). Sobre una lectura psicoanalitica de esta
duplicidad, ver Konstan 2005.

' Una vez mas, el Alcibfades I, que tantos contemporineos, a partir de Schleiermacher, han
considerado inauténtico, es al revés indispensable para reflexionar sobre la relacién entre
noética y erdtica. Resulta esencial, a este respecto, el comentario de Proclo.

> Montanari 2022 (cap. V).

7 Se me permita a este propdsito un breve excursus. En un pasaje del Parménides, antes
de que el viejo filésofo empiece sus ejercicios dialécticos, Zenén recomienda a Socrates la
utilidad de la divagacion, del andar errando (ziavn), sin el cual serfa imposible reconocer la
verdad, ain cuando se topara con ella (136¢). Esto indica que la verdad es algo con lo que se
tropieza quien la busca. Es un motivo bastante comun, en Platon, que el discurso filosofico se
desarrolle en virtud de una fuerza externa que lo orienta misteriosamente, llevindolo hacia la
verdad o la aporfa. En R. IIT 394d, Sécrates afirma que es necesario movernos hacia donde el
discurso nos lleva como un soplo de viento (domep nvedpa). En R. IV 443b-c la definicion de
justicia aparece encontrada como en suefo y bajo la guia de un dios. En las Leyes el motivo
es igualmente presente y no hay razén para sospechar intenciones irénicas: el discurso se
mueve donep rkaré Oedv (111 682e, IV 722¢), es aparentemente erratico (wlavy tod Adyov, 111 683a),
no procede sin inspiracion divina (ovk dvev tvog émimvoiag Oecov, VI 811c, domep pepopievov, IX
857b-c). En el Politico, el Extranjero recomienda a Socrates aplicar el método diairético de
preferencia haciendo cortes amplios, pues existen mayores probabilidades de toparse con
los rasgos caracteristicos de las cosas (idéaug. .. mpootvoyydvor, 262b). En todos estos casos, la
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La vision noética seria entonces el (posible) resultado final de una
cooperacion entre humano y divino, consciente e inconsciente, donde se
manifiestan al mismo tiempo autonomia y heteronomia del sujeto, es decir,
dialécticay erotica, esfuerzo consciente del sujeto hacia la verdad de la cosa
y traccion-ayuda por parte de la divinidad propicia. Sin la convergencia de
estos procesos el hombre ‘natural’ no podria superar sus propias limitaciones
epistémicas, que en Platén son estructurales e indican un profundo pesimismo
antropologico.™

En tercer lugar, Platon identifica en esta remota posibilidad de la vision
noética (y de la ciencia) su propia via hacia la redencion del individuo, a
saber, hacia la creencia en la posibilidad que “este” o “aquel” hombre en
particular logre rescatarse permanentemente de su dolorosa condicion de
finitud (metaforas de las cadenas, de la lucha, representaciones del mis alla,
etc.), volverse simil al dios en esta vida (duoiwoig fe@), inmortal y libre de
pena después de la muerte. En este sentido la vision noética adquiere su
caracteristica connotacion religiosa: catartica y escatologica. La superacion
de los limites epistémicos coincide en Platon con una creencia de liberacion
(redemption belief).”

En conclusion, en el centro mismo de la apuesta metafisica platonica
encontramos una dimension patémica y residual, que, empleando los tér-
minos de la teorfa jamesiana de la conversion, actia volviendo “caliente” el

o]

contenido “frio” de las razones formales que respaldan ciertas creencias.”

argumentacion parece desarrollarse bajo la guia de wjyn benigna y no solo de la habilidad
de quien la conduce. El discurso del filosofo no es enteramente bajo el control del hablante.
Si éste logra centrar a su objetivo, lo debe también a un favorable viento divino. Como la
poesia, el discurso del filosofo permanece en buena medida inspirado. De ahi las magnificas
palabras de Timeo: “Nosotros dependemos en gran medida de la casualidad y en cierto modo
hablamos al azar” (7i. 34e).

7 Vegetti (2003) habla de un arraigado pesimismo platénico, basado sobre su idea que el
alma humana esté en una situacion de strutturale squilibrio energetico, debida a la inferioridad
y debilidad constitutivas de su parte racional (lecciones 7 y 9).

7 Estoy persuadido que el platonismo, con respeto a su psicologia, al método dialéctico y
a sus objetos ultimos, pertenezca a una especie de creencias de tipo religioso que denomino
“liberatorias” (ver Montanari 2019). Su reduccion a la sola vertiente epistemologica, que sigue
siendo actualmente mainstream, me parece insuficiente y unilateral.

™ “Now if you ask of psychology just bow the excitement shifls in a man’s mental system, and
why aims that were peripheral become at a certain moment central, psychology has to reply
that although she can give a general description of what happens, she is unable in a given case
to account accurately for all the single forces at work. [...] All we know is that there are dead
Sfeelings, dead ideas, and cold beliefs, and there are hot and live ones; and when one grows hot
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Las nociones platénicas de ciencia y racionalidad hay que enmarcarla en
una forma mentis en que la verdad y su aprehension son concebidos como
una experiencia vivida que requiere conversion. En este marco los aspectos
residuales constituyen el sujeto a nivel primario (educacion sentimental),
escapan a su control, aunque lo acompanen en todo momento de su bus-
queda (convergencia entre dialéctica y erdtica), determinan el lenguaje (con-
ceptos y metdforas) y finalmente caracterizan el éxito de la misma (vision,
aprehension noética). El sujeto epistémico se constituye a la raiz en el nexo
logos-pdthos, que lo caracteriza ambiguamente como ni por completo auto-
nomo ni por completo heterénomo, de acuerdo con una mentalidad que,
antes de Platén, vemos ampliamente reflejada en epos, tragedia y filosofia
arcaica. El discurso verdadero platonico, y la tradicion metafisica a la cual dio
comienzo, resultan dificilmente comprensibles una vez que los separemos
de esta mentalidad originaria.

[Recebido em setembro/2021; Aceito em janeiro/2022]
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