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La esclavitud sofistica del alma al cuerpo en el Fedén

The Sophistic Bondage of the Soul to the Body in the Phaedo

Martin Sebastian Forciniti"

Resumen

En este trabajo analizo la metafora del amo y@hes en el Feddn de Platon,
utilizada para describir las relaciones entre ®laay el cuerpo. Mi objetivo es
determinar el rol que el sofista desempefia endawesid del alma al cuerpo,
considerada perniciosa por los filosofos. En esgid® identifico los deseos
propios del cuerpo y del alma, asi como las opasofddxai) acerca de lo
bueno que surgen en el alma como consecuenciarsiegpe deseos animicos
o corporales. Finalmente, desarrollo la manera wen @ sofista alimenta la
doxa propiamente somatica, que identifica lo bumorolo placentero.

Palabras-claves: Amo; Esclavo; Alma; Cuerpo; Safist

Abstract

In this article | analyze the metaphor of the naatel slave in Plato’s Phaedo,
as used to describe the relationship between swdilb@dy. My goal is to
determine the role that the sophist plays in thedage of the soul to the body,
considered harmful by the philosophers. In thatseen identify body’s and
soul’s own desires, and the opinions (déxai) abloetgood that arise in the
soul as a result of pursuing bodily desires. Fnall develop the way the
sophist feeds somatic doxa itself, which identiftes good with the pleasant.
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Introduccion

Tal y como sucede en considerables secciones dalix@latonico, la dicotomia
“amo-esclavo” resulta decisiva para el desarrodibdiillogoFedén’ En su clasico articulo,
Morrow (1939, p. 186-188) establece que el térmfesclavo” dodlog se utiliza
metaféricamente en tres sentidos en la obra dérRlpara referirse a: i) aquél que carece
de derechos politicos (una persona, una ciudad); et aquél que posee ciertas
caracteristicas personales estimadas “inferior@$”"cualquier parte subordinada de un
todo. Por contraposicion, es llamado “amalegpéte), y en consecuencia “libre”
(eledatheroy, quien posee derechos politicos, o exhibe cudgdisldsuperiores”, o constituye
la parte dominante de un todo. Por su parte, \Ha$1®41, p. 289-294), basandose
fundamentalmente en lasyes identifica que la caracteristica que comparterselavo
metafdrico y el no metaférico es el hecho de quiifemencia del amo, el esclavo no puede
brindar unlégos(en el sentido de una explicacion justificada e gpiniones y practicas),
guedando asi relegado al ambito de la mera opsirdfundamentod6xd. Tanto en este
caso como en el segundo y tercer sentido iderdifigapor Morrow, la relacién de
esclavitud es considerada por Platon como natubeneficiosa para ambos términos, ya
gue siempre seria bueno que lo inferior se subemlilo superior. Como sefiala Vlastos, las
relaciones de esclavitud metaférica estructurarmctiggimente toda la realidad desde la
Optica platénica, extendiéndose desde la psicoluagta la politica y la cosmologia. Por mi
parte, agrego que el uso de esta metafora no esmeste descriptivo, sino también
normativq pues asi como existen “esclavitudes naturalesngficiosas”, también las hay
“antinaturales y perniciosas”, es decir, aquellaslas que lo supuestamente inferior se
impone por sobre lo pretendidamente supériBor su parte, esta decisién acerca de la
legitimidad o ilegitimidad de un determinado caso asclavitud siempre se establece a
partir de un paradigma de esclavitud, que el fiidspostula como indiscutiblemente
positivo.

! La metéfora del amo y el esclavo es utilizadalp®personajes platonicos para referirse a un siendi de
relaciones binarias. Algunos ejemplos son: la édlgogo con el nifidy. 208e-209a), la del general con los
soldados Euthphr.13d-14b), la de los dioses con los hombEaghd.302d), etc.

2 La valoracion de la democracia en los didlogosiplaos constituye un ejemplo evidente de esterskmu
caso. Asi, en eGorgias (510a-511a) entre otros, el puebtiéiog es caracterizado por SGcrates como un
tirano y un amo esclavista, evidentemente perrogi@sa sus subordinados. .
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Sobre esta base, analizaré a continuaciéon el madque los interlocutores del
Fedon apelan a la dicotomia metaférica amo-esclavo auattidcurren acerca de los
diversos vinculos que pueden establecerse entneegbo y el alma. Me aboco en primer
lugar a aquellos pasajes detdonen los que se describen dos relaciones de esalavit
opuestas: la del cuerpo al alma y la del alma afpry determinando los deseos, el modo
de conocimiento y la forma de vida que correspondecada caso. Mi objetivo es
determinar el papel que el personaje defista desempefia en estas esclavitudes,
contraponiéndolo a aquél que le corresponde adith Partiendo de la idea de que la
esclavitud del alma al cuerpo constituye el modovida ordinario de los ciudadanos
atenienses, signado por una busqueda constantegatesosensibles placenteros, intentaré
probar que el sofista opera fomentando statusquo mediante sudgos persuasivo, para
asi obtener un poder politico superior al del rd3talo que los textos que cito no nombran
explicitamente a este personaje, llevaré a cabandlisis tomando como base todas las
caracteristicas del mismo que se identifican ailgd del didlogdofista las cuales seran

resefladas cuando resulte pertinente.

|.  La esclavitud paradigmatica de lo mortal a lo inmotal

Comencemos identificando la “esclavitud paradigoadtique se postula en el

Fedon la cual aparece explicitamente formulada engelisinte pasaje:

1) Soc.: - Miralo también con el enfoque siguiersiempre que estén en lo
mismo el alma y el cuerpo, al uno le prescribedturaleza ghysig ser esclavo
(douletein y ser gobernado, y a la otra goberréaciiein) y ser amodespdzein

Y seguln esto, ¢cual de ellos te parece que esa@mej lo divino y cual a lo
mortal? ¢ O no te parece que lo divino es lo qu& mesturalmentepgphykénai
calificado para gobernar y guiar, mientras que lortat lo est4 para ser
gobernado4rchestha) y ser esclavodouletein? (Phd. 79e8-80a55.

Encontramos aqui una serie de elementos pertinpatasnuestra indagacion. En
primer lugarla esclavitud que se toma como paradigma es ladedrtal en relacion a lo

divino. Se manifiesta aqui la idea tipicamente platédeajue el dios debe ser siempre

% Todas las traducciones de las obras griegas pomdsn a las ediciones en espafiol publicadas por la
editorial Gredos, con las modificaciones que carsidelevantes en cada caso.
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tomado como un modelo a imitar por parte de loesséumanos, ya que representa lo
mejor a lo que éstos pueden aspiraqui lo divino es llamado “naturalmente calificado
para gobernar y guiar’, dado que es indiscutibléensaperiora lo mortal, en todos los
aspectos. Segun lo dicho, es justamente esa sugadandiscutida con respecto a un otro
lo que para Platon justifica que un sujeto asurgéimeamente el rol de amo esclavista.
Como contrapartida, a lo mortal le toca el rolesdlavo, y asi lo reafirma Socrates al decir
que 2) “Soc.: - (...) los dioses son los que cuidamosotros y nosotros, los humanos,
somos una posesioktémata) de los dioses’Rhd 62b7-8). En segundo lugar, resulta
remarcable la asimilacion que se plantea entredtipque un amo tiene sobre su esclavo
(despoteiny el que un gobernante posee sobre sus goberf@aabs), como si se tratara
de dos variedades del mismo tipo de autoridad lggiéma relacion de sumision (Vlastos,
1941, p. 293). Por ultimo, esta sujecion de lo aiaatlo divino merece, literalmente, el
calificativo de “natural”, puesto que se dice gageescripta nada menos que por la propia
physis

El hecho de que lo divino gobierne y esclavicetiegi y naturalmente a lo mortal
justifica dos esclavitudes en el plano humanoaiyé los seres humanos “mas divinos”
sobre los menos divinos (esto se tornarad evidentdaeestratificacion social de la
Republicd; ii) al interior de cada individuo, la de la parmnas semejante a lo divino (el
alma) por sobre la parte mas semejante a lo m@tatuerpo). En ambos casos, la
justificacion de la esclavitud se lleva a cabo dipde lasemejanzaon el paradigma
identificado. La segunda de estas esclavitudesatesrtoncentrara nuestra atencion en lo
que sigue. Esta, ademas de ser calificada de 4ijtes considerada igualmente como

“racional” y “conveniente”

3) Ceb.: - (...) Pues, sin duda, nadie cree queuskara é€pimeléesthal mejor

por si mismo volviéndose libreeledtherod. Sélo un individuo sin inteligencia
(anddos) se apresuraria a creer esto, que debe escaparateo despotod, y no
razonaria quk logizoitg que no conviene, por cierto, escapar de lo bueno
(agatho{), sino permanecer junto a ello lo mas posible,oy @so escaparia
irracionalmente dlogists). Pero el que tenga inteligenciao(inl deseara
(epithymoj siempre, sin duda, estar junto a lo que es mgeltion) que él
mismo Phd 62d6-e4).

* Sobre esta idea, véaSmp 212a,Phdr. 253a-c;Tht. 176b, Sph 233a, etc.
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Renunciar a ser libre resulta mas conveniente mqameiparse, pues el que se esclaviza a lo
mejor que €l se asegura un buen cuidado que puisgio no podria procurarse; en ese
sentido, tanto la razoriégog como la inteligencianpdg recomiendan mantener esa
condicion. Se ve asi matizada en cierto puntoitaa€ion de Vlastos de que el esclavo
carece siempre dégos Segun el pasaje citado, el esclavo puede esteorgacto con el
I6gosy con elnods perosolo en tanto mantiene su vinculo con el pesola ruptura de este
vinculo lo que lo convertiria en un ser irraciof@bgistog y sin inteligenciagnodos).
Ademas de la naturaleza y la razon, sea agregaiadaicer elemento que refuerza el
sometimiento: el deseeithymid. Pues aquél que se deja guiar paralsno permanece
junto a lo que es mejor solamente por una decisasional, sino que desarrolla
paralelamente un deseo que fomenta esta conviveberzeficiosa. También es
caracteristica del pensamiento platénico la coriéapde que el deseo es lo que sostiene
cualquier posible modo de vida, incluido el raclonfiloséfico;® no existiria entonces para
Platén algo asi como una racionalidad pura desgteode deseo. Veamos a continuacion
cudles son las consecuencias gnoseoldgicas parangdre de esta esclavitud natural,

racional y deseante:

4) Soc.: - ¢Pero acaso los has alcanzado con algdirsentido disthée) del
cuerpo? Me refiero a todo eso, como el tamafoaliads la fuerza y, en una
palabra, la esenci@(sia3 de todas las cosas, lo que cada un@ms {Acaso se
contempla por medio del cuerpo lo mas verdadeteh@statop de éstas, o
sucede del modo siguiente: que el que de nosoteoprepara a pensar
(dianoghénai) mejor y mas exactamente cada cosa en si de éasxgumina, éste
llegaria lo mas cerca posible del conoggdfai) cada una?

Sim.: - Asi es, en efecto.

Soc.: - Entonces, ¢lo hard del modo mas puro arigigor maximo vaya con su
pensamientodjanoid) solo hacia cada cosa, sin servirse de ningurianvial
pensar dianoeistha), ni arrastrando ninguna otra sensaciéfsthein) en su
razonamientol@gismod, sino que, valiéndose solo del pensamiedianpia)
puro por si mismo, intente atrapar lo puro de cada de los entesdftan),
prescindiendo todo lo posible de los ojos, los ®igloen una palabra, del cuerpo
entero, porque le confunde y no le deja al almaiizidda verdad &létheian) y el
saber phronesin) cuando se le asocia? ¢(No es ése, Simmias, masirgian
otro, el que alcanzara lo que ést9? (Phd 65d11-66a8).

Si bien en este pasaje se habla de una separadi@mt y el cuerpo, tomando en cuenta

gue segurFeddén 64c la misma soOlo puede efectivizarse luego denlgrte, debemos

® Véase por ejempl®hdr. 248a-249b, segln el cual las almas encarnadasroléan aquél tipo de vida
acorde a los deseos que han perseguido antessdeamacion.
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enfatizar que el alma prescinde del cuerpo “todpdsible” en sus actividades racionales.
Se trata entonces de poner al cuespserviciodel alma, para que éste funcione como
“instrumento” en lugar de como “obstacufon otras palabras, el cuerpo debe convertirse
en unaposesion animadalel alma, tal y como Soécrates afirmaba de los atesten
relacion a los dioses en 2).

Segun 4), esta esclavitud del cuerpo propicia gpltegue del pensamientdidénoia)
gue, apartdndose de las sensaciones, se vuelve dadcanzar el “saberplironesis) y
“lo mas verdadero” de los entes: la esendas{g. Detengamonos a analizar ambos
términos. En primer lugar, el vocablpHhronesis’ no se refiere a cualquier tipo de
conocimiento, sino que posee en este y otros dial@yotagoras Menén Republicd un
matiz practico, vinculado al buen juicio, la pruden etc. (Gallop, 1975, p.102; Dixsaut,
2000, p. 93-99). Por su part@usid tiene el sentido de un modo de sersef si mismp
sin devenir (Dixsaut, 2000, p. 81). Este modo decseresponde evidentemente a las
Formas, pero también puede ser propio del alma sisemeja a ellas. ¢De qué manera
puede efectuarse esta semejanza entre el alma kolmsas? En principio, debemos
interpretar con Kahn (2010, p. 2-3) que las Formasson objetos de un conocimiento
meramente tedrico, sino que poseen un fuerte ddiotgmactico, especialmente aquellas
clasicas de los didlogos de madurez: la BellezBie#l y la Justicia, que el autor denomina
“el trio normativo de Platon” y que también apareea nuestro dialogdbd.76d-e, 78d,
etc.). Se trata de realidades que brindan parasebjgtivos y universales para guiar la
conducta del fil6sofo en el mundo cotidiano, de enarcoherente, igual a si misfha.su
vez, son las que otorgan la verdadétheid) a los nombres que los seres humanos
instituyen, ya que una accién serd verdaderamdmiena” sélo si participa del Bien,
“ljusta” si participa de la Justicia, etd®Hd 102b). De manera quehrénesis y ousia
constituyen dos caras de la misma moneda, ya doesseddispone del “saber” practico
cuando se el alma se asemeja a la “esencia”, @s deando alcanza el conocimiento de
las Formas, las verdaderas realidades de los entes.

® Tomo esta distincién de las dos posibles funcialeésuerpo de Fierro (2011).

" Khan (2010, p. 9) no olvida a las Formas matemasticomo la Igualdad mencionada efed6n78d, o las
nociones “pitagéricas” de limite, medida, simefriproporcion, presentes enflebo y el Timea Segun el
autor, estos conceptos también poseen una funcé&otign-normativa paralela a la de las Formas tica
estéticas, en tanto constituyen criterios paraida Wbuena Kilebo) o para la buena creacion demidgica
(TimegQ.
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Aunque la participacion de los entes en las Fomaaguede percibirse a través de
los sentidos del cuerpo, éstos constituyen el pdetgartida necesario para cualquier
indagacion que quiera dar cuenta de la estructofarnma de la realidad (por ejemplo, para
el proceso de reminiscencia). de&noiafiloséfica no debe entonces rechazar los datos que
le aporta la sensacion, pero debe precaverse deltsmcomo realidades ultimas y auto-
referentes, para asi proceder a trascenderlos endposus principios explicativos
inteligibles. En resumen, el ejercicio “lo mas puymasible” de ladianoia basado en la
esclavizacion del cuerpo al alma, promete condaktiser humano a un conocimiento
simultaneamente metafisico y practico del mundouaidante. Siendo éstos los efectos
benéficos de la esclavitud del cuerpo, examinareanosntinuacion lo que sucede en caso

de que tal sometimiento no se produzca.

[Il. La esclavitud subversiva del alma al cuerpo

5) Soc.: - (...) el cuerpo nos procura mil pérdidastiempo dscholia$ por la
necesaria alimentacion; y, ademas, si nos afliggonas enfermedades, nos
impide la caza de los ente8nfog. Nos colma de amore®rfton) y deseos
(epithymidn), de miedos y de imagenesiddon) de todo tipo, y de una enorme
trivialidad, de modo que jcuan verdadero es elalidn que en realidad con él no
nos es posible nunca sabghionéai) nada! Porque, en efecto, guerras, revueltas
y batallas ningln otro las origina sino el cuerpos/deseosepitymia) de éste.
Pues, a causa de la adquisicién de riqguezas s@arigpdas las guerras, y nos
vemos forzados a adquirirlas por el cuerpo, sieggtdavos qouletiontesde sus
cuidados Phd 66b7-d2).

He aqui presentada una esclavitud de signo camttardel alma al cuerpo. Se dice que en
tal condicion resulta imposible aprehender losgtalcanzar lphronesis los dos logros

a los que conducia la esclavitud contraria. Laieapion que se brinda es que los deseos
(epithymia), que antes reforzaban la natural y racional egathante “lo mejor”, se hallan
ahora volcados a fines “triviales”, como la alingmén, la adquisicion de riquezas, los
amores, los miedos y las imagenes, lo cual redenda falta del tiempo libres¢holé,
componente decisivo para quien desea dedicarsélaslafia (Phd 66d2-7). La diferencia
entre la esclavitud del alma y la del cuerpo seedstionces a la diversidad radical de sus
deseos. De manera que alma y cuerpo, dos sustarciasncipio distintas que se veran

separadas tras la muerte, se revelan a su vez dosduentes de deseos opuestos y
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dificiles de conciliar, cuyo respectivo triunfo asecerd una determinada esclavitud, la
cual conducird a un modo de vida especifico. Egfoifea que la identidad de cada ser
humano no se encuentra solamente en su alma, winsugge de la particular interrelacién
gue se establece entre su alma, su cuerpo y lesslde ambos. De la primera provienen
los deseos que tienden hacia lo que le es madafitigligible, y si ellos se imponen daran
lugar a una vida filoséfica; por el contrario, akeepo es la fuente de deseos por lo que le es
semejante, lo sensible, cuya persecucion produrieavida dedicada a la busqueda de
objetos de placer somatico: desde la comida y ladbea las riquezas, los honores y el
poder politico Phd 80b). Ahora bien, esta dualidad aparentementaeesdtica es en
realidad mas compleja, ya que el triunfo de algim#as dos fuentes de deseo inclifa a
totalidad del individuchacia un comportamiento y un modo vida. Esto gmgue si los
deseos del cuerpo se imponen, el alma también @& Buyos, volviéndose en
consecuencia mas “somatica” y menos “animica”; glocontrario, si el alma persigue
aquello que le es auténticamente propio, volveduaipo mas “animico”. La clave de los
dos tipos de esclavitud que estamos analizandm@eestra entonces en la autonomia o
heteronomia del alma - principio racional del semhno - en relacion a los deseos que
elige fomentar y al modo de vida que de esa decsgoorigina. Evidentemente se trata de
una tipologia extrema, que mereceria ser ampli@anerdtizada para dar cuenta de la
constitucion de un individuo particular (por ejemdh esclavitud podria ser momentanea o
duradera, resistible o irresistible, etc.).

Dejarse conducir por un tipo de deseo también gapBostener, implicita o
explicitamente, la opinibrdpxg de que el objeto de ese deseo es algo “buental’;idsa
ya habia aparecido en 3), en donde Cebes afirmabael esclavo racional siempre
mantendra su esclavitud ante lo que considera @Wu@ygatho3 y “mejor” (beltion) que
é1® Asi como sostuvimos que para Platén no hay raliitathsin deseo, debemos afirmar
paralelamente que no hay deseo sin algun tipo lelato racional; en este caso, ultxa
(fundamentada o no mediante ldigog sobre lo que es bueno y por tanto deseable. El
deseo seria el elemento originario, surgido dedenéas dos fuentes, y tdxg en tanto

afirmacion de la deseabilidad de lo deseado, dargasteriormente. Entonces, el deseo por

8 En este sentido afirma Broadie (2001, p. 305-30@) el alma es un poder valorativo, que crea y ievaat
para si misma el modo de vida que realmente deseasjdera bueno. Toda esta seccion del articitzice
ampliamente con sus andlisis.
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un determinado objeto anima un proceso de busqgdedanismo — busqueda que si es
animica y racional sera llamaddidnoid — y la doxaes la afirmacion de la bondad y
conveniencia de la posesion de (o convivencia esa)objeto de deseo. Esliaxaes una
afirmacion que, por un lado, es el resultado detgso deseante, pero que a la vez lo
justifica y lo sostiene en una determinada directi®odemos afirmar entonces glae
doxafundamental que resulta de, pero a su vez juatifisostiene, la esclavitud del alma
al cuerpo es la que afirma que lo bueno es igual soméaticamente placentero

Otro pasaje profundiza en las consecuencias queep@sa la vida del ser humano la
imposibilidad de alcanzar el sabph(6nesis), producto de la decision del alma de volcarse

hacia los deseos surgidos del cuerpo:

6) Soc.: - Bienaventurado Simmias, quiza no se&lésambio correcto en cuanto
a la virtud aretén), que se truequen placeres por placeredonas prés haonas

y pesares por pesares y miedo por miedo, mayoresi@aores, como monedas,
sino que sea so6lo una la moneda valida, contradhse debe cambiar todo eso,
el saber ghronesis). Y, quiz4, comprandose y vendiéndose todas laascpor
ella y con ella, existan en realidadi (6nti) la valentia, la moderacién, la justicia
y, en conjunto, la verdadera virtudldthés aret§, en compafia del saber
(phronéeo3, tanto si se afladen como si se restan plackedsr(é), temores y
las demas cosas de tal clase. Y si se apartaraet §hronéseo$ y se truecan
unas por otras, temo que tal virtuakgtd no sea sino un dibujo de sombras
(skiagraphig, y esclavadndrapoddles) en realidad, y que no tenga nada sano y
verdaderoPhd 69a6-b9).

Aqui aparece en primer plano el caracter pract@esdber fhronesis), ya que se dice que
s6lo a partir de él es posible que existan “modo§jartes” de la virtudRrt. 329¢-330a,
Men 73e-74b) como la valentia, la moderacion y légiss Evidentemente esto se debe a
lo ya afirmado en 4): alcanzar pironesis y conocer las Formas, es decir, los paradigmas
del buen juicio practico y el comportamiento adeloyason dos facetas de la misma
actividad. En suma, no hay verdadera vir@aei{® sin phronesis porque no haphronesis

sin conocimiento de la Formas, daisiao “mismidad” de los entes. En ausencia de la
phrénesis, desaparece el conocimiento del patron de medijetivo e inteligible, la

moneda de cambio universal que permite al almayatsu verdadero valor a todo lo que

° Es por eso que una de las estrategias de Platampmlificar determinados modos de vida que corside
perniciosos consistira en procurar modificardégaien torno a lo que es bueno o malo, a fin de retaie|
deseo hacia objetos mas adecuados.
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sucede, incluso a las afecciones del cuerpo (@laceresares y miedd$)Si el alma
dispone de unghrénesis filosofica, los placeres, pesares y miedos nonsefégidos o
rechazados en funcion de su cantidad, pues seatdgain alma virtuosa, igual a si misma,
gue no se deja arrastrar por el devenir sensiblerefacion con esas afecciones se
establecera siempre a partir de la valentia, laema@ibn y la justicia, es decir, las virtudes
(areta)) entendidas filoséficamente a partir deplronesis™ Asi, un filésofo que ha
esclavizado su cuerpo a su alma puede juzgar mexredeontar con valentia una gran
cantidad de pesares o miedos, o rechazar con noo@lenana gran cantidad de placeres,
dado que su criterio de buen juicio practico gzhianesis no la identificacion de lo bueno
lo placentero y lo malo con lo displacentero.

Pero si un individuo carece ghronesis su alma no dispondra de las Formas para
guiar su conducta de manera segura y constanter&errastrado por una indiscriminada
circulacion de mercancias corporales, alternativéenglacenteras y dolorosas, y solo
podra recurrir al cuerpo para otorgarles un vafoéste sélo sabe de cantidades, pues ante
un estimulo se limita a sentir mas o menos plawés, 0 menos dolor. Por lo tanto, su alma
engendrara ldéxafundamental ya referida, “lo bueno es igual alaxentero”, de la cual
se deriva la afirmacién “cuanto mas placer se @aeyn menos pesares y miedos se
padezcan, mas feliz se llegard a ser”. La vidardéndividuo regido por tales creencias
consistird en un incesante intercambio de objebdosaticamente placenteros, en pos del
aumento del goce y de la reduccién de los pesad@Esmiedos? Como consecuencia final
de este proceso, Eetéya no consistira en la forma de vida racionallgsbfica, regida
por las Formas; por el contrari@era considerado mas virtuoso aquél que pueda
procurarse mas placer

Esta concepcion de lareté es también unadxa a la que se arriba a partir del
desarrollo indiscriminado de los deseos somati®eo a diferencia de aquella que

19 La phrénesistambién aparece como fuente de valores para el afiirt. 352c,Men 88c-d yEuthd 281a-

e.

1 Esta reformulacioén filoséfica de las virtudes s#edarrollada ampliamente By IV, 427e y ss.

12 Nos hallariamos asi frente a lo que Cassin (200851-154) denomina la “economia del flujo” proga

la sofistica, basada en el derroche constante gst@wa la acumulacion ordenada, tipica del cagitali El
ejemplo paradigmatico de esta economia en la daténica lo constituiria la figura del sofista Cdis en el
Gorgias quien se muestra orgulloso de ser comparado @as con un tonel agujereado, imposible de ser
colmado en su busqueda incesante de plac&@s.(494a-c). Si bien el hecho de que efr&lidnse hable
de “cambiar placeres por mas placeres” parecedndéictendencia hacia una acumulacion progresioa, n
debemos olvidar que el placer se caracteriza justtarpor no ser acumulable dado que, mas allaahepo
que dure, siempre se agota en su mismo disfrute.

Sapere Aude — Belo Horizonte, v.3 - n.5, p.2-26— 1° sem. 2088N: 2177-6342



Artigo: La esclavitud sofistica del alma al cuegroel Fedén

identificamos como laddxafundamental” para este modo de vidaadaté constituye una
“doxateleoldgica”, ya que funciona como un ideal regiuba representando la excelencia
o el maximo acabamiento al que puede aspirar gléeitde esclavizar su alma a su cuerpo.
Desde la perspectiva filosofica, est@téhedonista no es mas que un “dibujo de sombras”
(skiagraphig, una imagen en blanco y negro, en suma, una degadada que se impone
como sustituto de la que deberia ser su modelardee filoséfica. En verdad, la Unica
similitud de estadreté con respecto a ese modelo esta en su nomiBécrates también
afirma esta mala copia de la virtud es “esclavaidfapoddles), sin lugar a dudas para
expresar que es hija de la esclavitud no legitimmapyobable del alma al cuerpo. Sus
Ultimas consecuencias de este sometimiento soniptascdetalladamente en los siguientes

pasajes:

7) Soc.: - Pero, en cambio, creo que si [el alraaepara del cuerpo contaminada
e impura, por su trato continuo con el cuerpo yaenderlo y amarlo, estando
incluso hechizadagbgeuoméngpor él, y por los deseoegitymid) y placeres
(hedon@), hasta el punto de no parecertidKelr) verdaderadlethé9 ninguna
cosa sino lo corpéresgmatoeidéy lo que uno puede tocar, ver, beber, comer y
utilizar para los placeres del sexo, mientras qugule para los 0jos es oscuro e
invisible, y sélo aprehensible por la inteligen@i@gon) y la filosofia, eso esta
acostumbrada a odiarlo, temerlo y rechazd?lud(81b1-8).

8) Soc.: - (...) su alma esta sencillamente encatiery apresada dentro del
cuerpo, y obligada a examinar los ent@st) a través de éste como a través de
una prision, y no ella por si misma, sino danddtesesn una total incapacidad
de aprenderamathia), y advirtiendo que lo terrible del aprisionamizrds a
causa del deseegithymia¥ de tal modo que el propio encadenado puede ser
colaborador de su estar aprisionado. Lo que digguesentonces reconocen los
amantes del aprendizajphflomathei} que, al hacerse cargo la filosofia de su
alma, que estd en esa condicién, la exhorta suatenme intenta liberarla,
mostrandole que el examen a través de los ojodlestide engaficapates), y

de engafiogpates) también el de los oidos y el de todos los sest{@isthésen),
persuadiéndola a prescindir de ellos en cuantcersean de uso forzosBhd
82e1-83a7).

9) Soc.: - Porque cada plackeqond y dolor, como si tuviera un clavo, la clava
en el cuerpo y la fija como un broche y la haceéma §amatoeid@, habiéndole
hecho opinardoxazousanque son verdaderaaléthé) las cosas que entonces el
cuerpo afirma ghé&). Pues a partir del opinar en comdrorfiodoxein con el
cuerpo y alegrarse con sus mismas cosas, se vgadhli creo, a volverse
semejante en caractdrofnétropo¥ y semejante en crianzagmétrophok (Phd
83d4-8).

13 Recordemos que, seg8oph 234b, las imagenes siempre son “homénimos” dentss a los que imitan y
en eso radica, entre otras cosas, su particular pledengafio
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Varios elementos merecen ser desarrollados. Ereptingar, resulta sorprendente leer en
9) que el cuerpo “afirma” y “opina” conjuntamentencel alma acerca de la verdad de los
entes. Propongo interpretar estas afirmacionedryames del cuerpo como “afirmaciones
deseantes” directas, no mediadas ni matizadas, ®netantes y urgentes. En otras
palabras, el cuerpafirmaria y opinaria implicitamentemediante sus deseos, que los
objetos a los que tiende son reales, verdaderosends; y si el alma se encontrara
esclavizada a él, se veria obligadapiar explicitamente lo mismba doxafundamental

de esta alma, que identifica lo bueno con lo plerentendria su origen en estiixaidel
cuerpo, es decir, en sus deseos y urgencias; g, ésttueran constantemente atendidos,
disminuirian progresivamente la capacidad raciodealel alma, llegando hasta el caso
limite de convertirla en un mero principio animade cuerpo (Broadie 2001, p. 303). Lo
mismo se afirma en 7): los deseos y placeres calggoproducen en el alma una especie de
“hechizo”, el cual consiste en generar en ella aleper u opiniondoxg de que lo
verdadero de los entes es su corporeidad, en diggan esencia invisible e inteligible. Asi,
el alma es alejada de los objetos de deseo quenlemnaturales, y toma lo ajeno por
propio. Justamente este “ser conducido lejos dprdpio” constituye, segun Verdenius
(1981, p. 116), el significado original del térmihapate (engafio), y sostengo que asi
debe ser interpretado el “engafo” de los sentidescmonado en 8). Pues los sentidos no
engafian al alma transmitiéndole mentiras acercta dealidad; en el contexto de este
didlogo, los sentidos “engafian” cuando su perceps® absolutiza como la verdad sin
mas, es decir, cuando dejan de funcionar comoumstntos o vehiculos para que alma
trascienda las apariencias de los entes haciarsy s convierten en obstaculos. Pero si
esta absolutizacion de la realidad sensible oclaregsponsabilidad no es de los sentidos
en si mismos, sino del alma que se ha dejado cornslrdas afirmaciones y opiniones del
cuerpo acerca de lo bueno y verdadero. Por ultsegin 9), la esclavitud del alma al
cuerpo desata un proceso deseante creciente yepinamry si la tendencia a acrecentar los
placeres es infinita, cada placer obtenido profzardi infinitamente este sometimiento.
Asi, el alma se tornard cada vez mas “corporea’quya adquirird el mismo caracter
deseante que el cuergmoMotropody se alimentara de lo mismo queldihétrophok los

placeres sométicos.

Sapere Aude — Belo Horizonte, v.3 - n.5, p.2-26— 1° sem. 2088N: 2177-6342



Artigo: La esclavitud sofistica del alma al cuegroel Fedén

Todos los pasajes citados identifican al fildsofmmo aquél que puede liberar al
alma de esta esclavitud “anti-natural” y “anti-aa@l”, educando sus deseoslgxai para
gue la relacion de sumision se invierta y lo moetaiferior se someta a lo divino superior.
Cabe preguntarse entonces si existe un sujeto edlieque, oponiéndose al filésofo,
promueva la proliferacion de tal esclavitud. Midtgsis es que es la praxis sofistica la que
fomenta que los ciudadanos atenienses rechacesclavieud “legitima” y opten por la
“ilegitima”. Sostengo que, si bien el término “sté” no aparece en ningln momento a lo
largo del Feddn existen una serie de marcas textuales en el giabpue vinculan

directamente la esclavitud del alma al cuerpo emofistica y sus efectos politicos.

lll. El secreto vinculo entre el sofista y la esclavitudel
alma al cuerpo

Los primeros indicios terminologicos de la presandel sofista detrds de esta
relacién de sujecion ilegitima los encontramos letexo 7), al hablarse del domino del
cuerpo en términos de “hechizagjogeug al alma mediante deseos y placeres; en el
mismo sentido podemos interpretar la referenciersafio” @pate del alma por parte de
los sentidos en 8). Ambas nociones constituyerrgsilalel vocabulario sofistico para
referirse a los efectos délgos™* las encontramos inicialmente erEgicomiode Helenade
Gorgias, y fueron reapropiadas por Platon paratngns sus personajes anti-filoséficos

por excelencia. Examinemos al respecto un brev@eds la obra gorgiana:

10) Los encantamientos inspirados, gracias a lebe (6gon), aportan placer
(hedoné&) y apartan el dolor. Efectivamente, al confundimsle poder del
encantamiento con la opiniéddxe) del alma, la seduce, persuade y transforma
mediante el hechizogfegeiai). Del hechizo godeiag y de la magia se han
inventado dos artes, que inducen errores al alneagafios dpatématg a la
opinién déxes) (Gorg.,EH 59-64).

Vemos que ellégos puede generar placehegdond, aquello que el cuerpo desea
eminentemente segun Eedon También se afirma que este placer produce unizeech

(godeia), que consiste en un engafapdte de ladéxa Entonces, eldégos sofistico de

4 Hasta este momento nos habiamos valido del térfiégos’ en su acepcién de “fundamento racional”; en
el contexto del pensamiento sofistico sera utibzadncipalmente como “discurso” o “lenguaje”.
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Gorgias Yy el cuerpo esclavista datddénproducen exactamente los mismos efectos en la
doxadel alma: la hechizan y la engafian mediante ekplanodificandola para que opine
como ellos quieren. Sostengo que este paralelignesmna coincidencia y que da lugar a
la siguiente disyuntiva: o el cuerpo es un sofilthalma, o la sofistica es de algin modo
“somatica” en su actividad persuasiva. Preliminar@e propongo que la palabra
placentera que despliega el sofista es uno deaties objetos hacia los que pueden tender
los deseos corporales, y hacia el cual el cuerpmewonducir al alma cuando la ha
esclavizado.

Otra de las marcas textuales sofisticad-@eldnla encontramos en 5), en donde se
habia dicho que a causa de la esclavitud al cuet@ima se llena de imagenesdda).
Segun elSofista el personaje homonimo es justamente un “produdsrimagenes”
(eiddopoiikén) a través ddibgos(Soph 235b8-9). Estasidda - que segun dteddnllenan
el alma y que segun @&ofistason producto de este personaje - no son otra qosa
opiniones @6xa). Justificaremos esta equiparacion de los dos emios en ambos
didlogos. En lo que respectaFddon ya vimos que segun 6) una de las consecuencias de
la esclavitud del alma al cuerpo era el surgimiel@an dibujo de sombras de la virtud, en
suma, de lamagen falsade un modelo inteligible desconocido. Y esta ima@gddon)
consistia en la afirmacion u opiniotdka de que, si lo bueno es igual a lo placentero, el
mejor 0 maximamente virtuoso es aquél que obtiéngagimo de placer. Por su parte, en
el Sofistalas “imagenes habladas’eiflda legomena producidas por este personaje son
justamentepiniones falsascerca de la realidad de los entesph 234c-d). De modo que
nuevamente se vuelve patente que el cuerpo Eedgéinproduce los mismos efectos en el
alma que elégossofistico. A su vez, el hecho de que el dibujsembras de la virtud se
presente en dfeddncomo una falsa copia que suplanta al modelo filosgestablece un
directo paralelismo con el texto d8bfista segun el cual las imagenes sofisticas son
phantdsmata copias falsas que también se presentan engafiogamemo realidades
autéonomas, suplantando a su mod&loph 235e-236¢).

Si a esto agregamos la famosa pretension softii@nsefar la virtuci(etd a los
jovenes (por ejempldp. 20b4-5, entre muchos otros), ¢podemos concltimeas que la
concepcion hedonista dedeetées también la que sostiene la sofistica? ¢ Praalistdista

mediante su ensefianza la opinion-imagen-dibujooenbeas (6xa-eidéon-skiagraphia
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de la virtud éreté que esta presente en las almas de los que guiaodo de vida por los
deseos del cuerpo? Si asi fuera, la actividad teafisnereceria el calificativo de
“somatica”, en tanto fomentaria los deseos corpsraquiparando lo bueno a lo placentero
y dando como resultado una forma de vida y unaraeilon de la verdad de los entes
claramente anti-filosoficas; en suma, existiriauvimculo directo entre la esclavitud del
alma al cuerpo y la praxis sofistica. Al hablaraéactividad” y la “praxis” sofisticas me
refiero tanto la pedagogia explicita que el sofistparte a sus discipulos privados, como
también a sus participaciones en la instituciomesatraticas de lpolis ateniense, que dan
testimonio implicito de un determinado modo de ryiyi cuyo éxito o fracaso politico
genera en los ciudadanos una opinion acerca dedeadilidad o no de imitar a estos
personajes.

Los dos pasajes que siguen nos brindan un punt@pdgo conceptual para
fundamentar esta sospecha acerca del secreto wieetrk la sofistica y la esclavitud del

alma:

11) Soc.: - (...) cuando uno se confia en un d&cybdgoi) como verdadero
(alethe)), sin la técnicatéchne) en los discursoddgoug, también después opina
(doxe) que es falsopseuds§), siéndolo unas veces y no siéndolo otras, yeasi |
sucede con uno y con otro, repetidamente. Y salge lbs que se dedican a los
discursos contrapuestosinfilogikous I6goug, sabes que acaban por creerse
sapientisimos spphdatoi) y por sentenciar por si solos que en las cosas
(pragméta) no hay ninguna sana ni firme, ni tampoco en lssuisos Ipgon)
(Phd 90b6-c4).

12) Soc.: - (...) yo corro el riesgo en el momeatbual de no comportarme
filos6ficamente [philos6pha@) en este tema, sino de obrar por amor a la victori
(philonikss), como los muy faltos de educaciéapéideutgi. Pues asi ellos,
cuando disputanafnphisb&dsin) acerca de algo, no se esfuerzan en meditar cuél
es el fundamentddgoug de lo que tratan, sino en que les paredéxd) a los
presentes que esas cosas son del mismo modo queetios las establecieron
(éthent9. Ahora, pues, me parece que yo en este momentdiferenciaré de
ellos tan sélo en esto: no me empefiaré en queadssntes les parezaioke)
ser verdad dlethd lo que yo digo, a no ser por afiadidura, sino ee (
principalmente a mi mismo me parezdéxe) tal como eshoutas écheip (Phd
9lal-bl).

No caben dudas de que tanto los “contradictoresitilogiko) de 11) como los
“disputadores” @mphisbéetikoi) de 12) son los sofistas, que suelen recibir ambos
apelativos en numerosos pasajes de la obra platgpar ejemploSoph 225b10 y bl

respectivamente), dado que su ocupacion consisteorducir a sus adversarios a una
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contradiccién en la disputa discursiva, ya seaapidvo publica, en el marco de las
instituciones democraticas. Vemos que también eecikel apelativo de “faltos de
educacion” §paideuto), calificacion que resulta semejante a la de ‘fiazade aprender”
(amathé), que se habia aplicado al alma esclavizada pouetpo en 8). ¢Comparte el
sofista el mismo estado cognitivo que quienes Headelante una forma de vida que
atiende constantemente a las demandas del cuequ&mBs responder afirmativamente
esta pregunta remitiéndonos a las aparicionessdgtminos amathid y “apaideusiaen

el contexto del sexto intento de definicion deligtaf en el didlogo homonimo. Alli, el

Extranjero de Elea afirma quedanathiaes:

13) Extr.: (...) una forma de ignoranciaghoig muy grande, dificil y temida,
gue es equivalente en importancia a todas las pages de la misma (...)
Opinar conocerdokeineidéna) cuando no se conoce. Es probable que todas las
veces que tropezamos con nuestro pensamidi#noa) se deban a ell&Spph
229c1-6).

En el mismo sentido, eRepublica382bc, laamathiaes propia de quienes alojan en su
alma la “verdadera mentiraéleth& pseddo} es decir, quienes estan engafiados sobre los
entes feri th 6nta pseudesthay lo ignoran, siendo por tanto “incapaces de g€’
(amath@. Segun eBofista la parte de la ensefianza que se ocupa de pugBta clase de
ignorancia es Ipaideig y quien no la reciba y no vea refutada su “aparéede sabiduria”
(doxosophiaquedarédpaideuton “falto de educacion”Soph 229d-230e). De manera que
podemos afirmar que ambos términasiathiay apaideusiason practicamente sinénimos,
y en el marco ddFedonsefialan a aquél que esta convencido de que |eleata de todos
los entes es corpérea, sosteniendo esta opinidm @ rse tratara de un conocimiento
verdadero, sin advertir su ignorancia.

Hemos encontrado entonces una serie de paralelismtos el sofista y quienes
tienen su alma esclavizada a su cuerpo: i) eltaofisgafia y hechiza la opinididka del
alma con discursoddgoi) placenteros; el cuerpo hace o mismo con susnmaftiones
deseantes”dpxal); ii) en ambos casos, el engafapdte consiste en alejar al alma de la
verdad y de sus deseos propios, ya que se le imponeldxai heteronomas, que se
presentan como verdaderas pero no son mas qualsadarhagendiddon) de la realidad;

iii) entre estas falsas opiniones-imagenes es skacky la concepcion dedaeté unadoxa
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gue establece la maxima aspiracion de un individaoto el sofista como el hedonista
parecen sostener que daeté consiste en la progresiva e ilimitada adquisiai@placer
somaético; iv) el convencimiento de que sidxai son verdaderas hace que tanto el sofista
como el adorador del cuerpo sean calificadosrdath& y apaideutos

Sin embargo, es importante notar que existen siediferencias entre ambos
sujetos, por lo que el sofista no se limita a seo mas de los que rigen su vida
respondiendo a las demandas corporélagrimera diferencia radica en que el sofista es
conciente de su ignoranci&s asi que eBofista268al-8 se lo diferencia del “imitador
simple”, y es llamado “imitador irdnico’e{ronikon mimeén) puesto que, a causa de su
constante “dar vueltas en los discursasi {ois l0gois kylind#n), posee la experiencia de
gue todo asunto puede ser presentado de una ntader& contraria, segun la ocasion lo
requiera. Y esto le provoca miedo y desconfianzagye sabe que sus propidggoi
pueden ser contrariados y resultar derrotadosefrabs de otro orador méas habil. Pero si
esta conciencia de ignorancia lo aleja del comulosidedonistas, tampoco lo acerca a la
filosofia. Pues el sofista esta convencido de gquesposible alcanzar una sabiduria firme
acerca de nada, sino que asume que la realidaal gscomo él la experimenta en los
combates discursivos. No existen para €l realidadegigibles que funcionen como
paradigmas estables del voluble mundo sensibldiant. Esta idea es la que subyace a las
palabras del pasaje 11), segun las cuales el héehque el mismo discursddgo9
produzca a veces la opiniomdka de que es verdadero y otras la de que es faledgaal
verosimilitud, conduce al sofista a declarar, cnelgise sapientisims@phdatos, que nada
en el mundo es firme: ni ld®goi, ni los asuntos de la vida practigaggmatg. Este
personaje efectla entonces una deduccion desdepstiemcia personal con el lenguaje
hacia el ser de las cosas, decretando que asi le@mapinionesdoxa) son fluctuantes,
todos los entes lo son. En suma, el sofista creetopos los ciudadanos degdalis son
igualmente ignorantes, pero que solo €l se ha dadmta de esta precaria situacion
cognoscitiva en la que todos se hallan.

La experiencia del sofista en los combates disenssno solo le revela que todas
las opiniones son fluctuantes, sino también y fumetgalmente que él puede controlar esa
fluctuacion. Aqui se encuentra entoncessegunda diferencia con respecto a la masa

hedonista: el sofista dispone de un disculégds persuasivo que, aprovechandose de la
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ignorancia de su publico, es capaz de imponer enatmas la opiniond6xd que mas le
convieng como si se tratara de una verdad. Evidentemesta,“verdad” no se postulara
como absoluta (pues no hay nada estable en el fwido que se presentara como valida
para un asunto particular en un momento determjneeldrata pues una opiniodoka
practica, coyuntural e inestable, acerca de untagpragmg igualmente inestable. Es en
ese sentido que, segun 12), los sofistas se praocppncipalmente por que las cosas
referidas en sul®goi les parezcan o generen la opiniddxeir) a los presentes de que son
tal y como ellos las han establecido (en ese majeht autoproclamada sapiencia
sofistica no es tedrica y absoluta, sino practicaoyuntural; el sofista adquiere su
reputacion de sabio en situaciones concretas equiasu discurso y opiniones se imponen
sobre las de otro. Ahora bien, si en esta luchiéagt# hay vencedores es justamente porque
existe un publico que funciona como un jurado yooara aquellos que lo han llevado a
“compartir su opinion” ljomodoxeih Este publico del sofista esta constituido p® lo
individuos que asisten a sus exhibiciones privadaar los ciudadanos que deliberan en las
instituciones democraticas atenienses: la Asambleapnsejo y los tribunales. Y klgos
que logra el favor la audiencia es, como afirmabagias (10), aquél que genera mayor
placer. Esta produccion de placer conlleva el efdeinunciado por Socrates, a saber, no
permitirle a la audiencia meditar sobre el fundamede lo dicho (12), produciendo el
“hechizo” y la compulsion de aceptarlo tal y conszodido formulado. El publico centra asi
su atencion en decidir cual de los disputantesréeypa mas placer con su palabra - y
merece por lo tanto triunfar en la disputa - enatude considerar si lo dicho ha sido
racionalmente fundamentado. A esto se debe que #&rdgofista como su publico sean
llamados por Sécratephilénikol’ antes que philésophai (12), agregando que toda esta
situacion soélo se vuelve posible por la carenciardetécnicatéchng acerca de lokgoi,

que afectaria por igual al sofista y a su publich).(

Nos hallamos asi frente a lo que Barbara Cassiondi@d el “efecto sofistico™ la
absolutizacién del lenguajelagologig a causa de la cual el ser es un producto lingdist
en lugar de una realidad exterior y previddgbsque lo sefiala y manifiesta. Pues solo se
puede decir que “es” lo que los ciudadanos dedles aceptan intersubjetivamente, luego
de la confrontacién de discursos. En otros térmilasscosas son como aparecen o parecen,

es decir, como la opiniérdxa dice que son. Y dado que la opinion es modifiqaniael
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discurso [bgo9g persuasivo y placentero, es éste el que imposere los entes. La verdad
de estos ente®ifta) ya no radica en sausig sino en su caracter de “asuntos practicos”
(pragmatg, e incluso de “objetos de uso y gockhrématg (Cassin, 2008, p. 145-151).
De manera que si bien podemos decir quiegss sofistico “se refiere” a lopragmata
resulta mas correcto afirmar que dsigos“es” en si mismo una praxis que “modifica” y,
en ultimo término, “produce” lopragmata pues un asunto no es mas que la opinién que
de él se tiene.

En funcion de los paralelismos y las diferencias kgegmos sefalado entre el sofista
y la mayoria del pueblo ateniense, cabe preguntiamaenente: ¢ cual es el vinculo entre la
teoria y la practica sofistica, por un lado, ydalavitud del alma al cuerpo y el modo de
vida asociado a ella, por el otro? El sofista sepmrta evidentemente alimentando ese
modo de vida somaético, el cual presumiblementexpgteen el pueblo como un sentido u
opinion comun que identifica lo bueno con lo pldeem Esta “alimentacion” sofistica se
efectia de dos maneras. En primer térmahgofista es uno de los tantos productores de
objetos del placer corporal que pueblan pgalis ateniense poetas, pintores, escultores,
cocineros y un sinnimero de sujetos sociglé3u peculiar instrumento es l6gos que
despliega en privados y también en publico, fremtéa Asamblea, el Consejo, los
tribunales, etc. Todas estas instancias funcionaro@mbitos a los que el pueblo asiste, en
mayor o menor nimero, comportandose como una audigoe espera obtener placer. Por
eso la politica, bajo la égida de la sofistica,csavierte en un espectaculo y una
competencia, en los que poco importa que lo dexiské bueno, justo o conveniente.

El segundo tipo de alimentacion sofistica de |¢a@gad del alma al cuerpo se lleva
a cabo mediante la ya aludiftamulacion tedrica y practica de la idea de que exaste
nada permanente, ni en los discursos ni en lasdsaverdad no radica en las esencias,
sino en las opiniones, dado que no es mas queeatoafoyuntural del discurso placentero,
sobre un asunto determinado en un contexto espedis evidente que este mensaje atenta
directamente contra la busqueda filosoéfica y diadéc ya que rechaza rotundamente la
existencia de Formas inteligibles e inmutables guedan funcionar como paradigma y

verdadero ser de los entes y acontecimientos debdmsensible. Quienes den crédito al

15 Es en ese sentido que @prgias463a-c Socrates define a la sofistica como “aititécado que, al igual
gue practicas como la culinaria, la cosméticangtérica, sélo se preocupa por generar placergondo que
es verdaderamente bueno y conveniente.
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sofista no consideraran, por ejemplo, que una acesdjusta por participar de la Justicia,
sino que solo actla justamente quien es capazrdegolr a un tribunal de haberlo hecho
(e injustamente quien ha fracasado en tal empressugsiva). Sin haber desarrollado
puramente su pensamientdignoiad), no alcanzaran Iphronesis como conocimient@a
priori del criterio universal para juzgar el valor de lasuntos practicos; todas sus
opiniones al respecto surgirém posteriori del combate discursivo, a partir de la
identificacion de lo bueno con lo placentero. Denera que la creencia de que todo asunto
es inestable y su verdad reversible, dado que sEledgor un consenso coyuntural
mediante una disputa dégoi, implica que los consensos coyunturales acercéosle
asuntos mas importantes y vinculantes para ladédis ciudadanos, deben decidirse por
el mismo criterio que rige el resto: lo mas plaeemtes lo mas bueno, conveniente y
verdadero.

En este contexto, el sofista se aparecera anteedllgpcomo el individuo virtuoso
por excelencia, puesto que su capacidad de progileier somatico en los ambitos
publicos a través de la palabra, le otorgara coomrapartida las mercancias placenteras
mas deseadas por el cuerpo: la fama, las riquezgspgpder politico. Por lo tanto, se
constituird en el maximo representante del “dibd® sombras de la virtud” sera
considerado el mas excelente de todos los ciudaddado que es el mas capaz de
procurarse objetos placenteros (a cambio de prddsiciEs en ese sentido que, a partir su
éxito politico, el sofista puede presentarse varibsiente como un ser sumamente sabio y
como un maestro dareté en suma, como un modelo y un ejemplo a ser imifaat los

jovenes ciudadanos atenienses.

Conclusiones

El sofista resulta entonces politicamente peligpe@ Platén no solamente porque
brinda a los ciudadanos uno de los tantos placemg®rales que el mercado ateniense les
puede ofrecer, sino sobretodo porque, para comrrseguiencumbramiento individual,
fomenta la esclavitud del alma al cuerpo en elorelt los ciudadanos, extendiendo su
vigencia inclusive hasta los d&mbitos politicos@ndue se decide la suerte de la pdlis toda.
Reiteramos entonces que el sofista no instituyestdavitud del alma al cuerpo, pues los
deseos somaticos siempre existen y pueden impoadoseanimicos en las mas diversas
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circunstancias socio-culturales. Pero a pesartde gsdemos afirmar sin lugar a dudas que
el sofista sostiene y fomenta esta esclavitud sesaxe en el pueblo ateniense,
incentivando en beneficio propio los deseos quarakd alma de sus objetos propios.

Para finalizar, resumiré los resultados alcanzadestificando los pasos que han guiado
mi argumentacion. i) El alma y el cuerpo constituges fuentes de deseos, cuya respectiva
persecucion genera modos de vida diversos e indostradictorios. ii) La mayoria del
pueblo ateniense se deja conducir por los desepsrates, desarrollando la doxa de que lo
bueno, lo deseable y lo verdadero se identificanlossomaticamente placentero (sentido
comun). iii) Esta opinidbn conduce a una concepdénla areté que la define como “la
maxima capacidad para adquirir placeres” (skiageaplk la areté). iv) Se instituye asi la
esclavitud del cuerpo al alma, en tanto las doxsedntes del cuerpo y sus respectivos
objetos de deseo se imponen al alma como si fyogoios; el alma se aleja de aquello a lo
gue es afin, a saber, lo inteligible, y se vuelon&ica. v) Estos deseos, opiniones y su
modo de vida asociado se sostienen como si repagarruna verdadera sabiduria acerca
de las cosas (amathia). vi) El sofista comparteoyoce esta amathia generalizada,
reforzandola de dos maneras: ofreciendo sus méesaptacenteras (I6goi) y sosteniendo
gue no hay nada estable en el mundo, sino quee®dal y como el I6gos placentero lo
hace aparecer coyunturalmente (“hechizo” y “engai®’las ddéxai a los ciudadanos). Sin
embargo, el sofista no combate ni presenta constabke la doxa fundamental del pueblo
ateniense, que identifica lo bueno con lo placenti@: En verdad ni siquiera la tematiza (a
diferencia del fil6sofo), ya que sdélo puede dedanry legitimar su praxis productora de
placer mientras esa doxa se mantenga oculta, contonsenso tacito inmutable. vii) La
produccién de l6goi placenteros en los ambitostipoi otorga al sofista la victoria sobre
sus adversarios (sancionada por el pueblo agajagsta victoria demuestra la “verdad”
de su doctrina acerca de la inestabilidad de tddssentes y de su autoproclamada
“sabiduria”; finalmente, esta imagen de sabidugidrinda, como contrapartida, acceso a
los placeres soméaticos mas valorados (riquezasrésnpoder politico). El 16gos sofistico
es entonces tanto una mercancia placentera commeuio privilegiado para acceder a
tales mercancias. viii) La phronesis pierde sudeimedida del valor y la verdad de las
cosas Yy es sustituida por el cuerpo, que estakleceterio de que mas placer es igual a

mas valor y a mas verdad. ix) El sofista apareceocan maestro de areté cuyo uso del
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I6gos debe ser imitado, dado que es a través deetke accede a los maximos y mas
importantes placeres soméaticos que pueden obteeerke polis, los cuales son deseados
por la mayoria de los ciudadanos. x) La esclaviteldcuerpo al alma se ve profundizada,
ya que el modelo al que el mortal desea imitar gyae$ la divinidad, sino el sofista, de
manera que la esclavitud paradigmatica, naturatipnal de lo mortal a lo inmortal resulta

completamente subvertida.
Referéncias

AAVV. Platén. Didlogos v. 2-5. Madrid: Gredos, 1981-1988.

BROADIE, Sarah. Soul and Body in Plato and DesesaReceedings of the Aristotelian
Society, New Series, v. 101, p. 295-308. 2001.

BURNET, J. (ed.)Platonis opera v. 1, 3 y 4. Oxford: Clarendon Press, 1900-1903.
CASSIN, B.EI efecto sofisticoBuenos Aires: Fondo de Cultura Econémica, 2008.
CASSIN, B. (ed.)Positions de la sophistiqueParis: Vrin, 1986.

DIELS, H.; KRANZ, W. (ed.),Fragmente der Vorsokratiker, v. 2, Berlin: Weidmann,
1952.

DIXSAUT, M. Platon et la question de la peasEtudes platoniciennes | Paris: Vrin,
2000.

EGGERS LAN, Conrado. Body and Soul in Plato’s Amgpimiogy. Kernos, n. 8, p. 107-
112. 1995.

FIERRO, Maria Angélica. La relacion cuerpo-almaPgitdn: ¢ consorcio o separacion? Un
analisis a partir de pasajeskkedon Actas del XVI Congreso Internacional de Filosofia
Asociacion Filosofica de México, 24 al 28 de Octut2011.

GALLOP, D. (ed.)Plato. Phaedo Oxford: Calrendon Press, 1975.
KAHN, Charles. La motivacion para la doctrina de Formas de Plato®Rroceedings of
the 1X Symposium Platonicum Sociedad Platonica Internacional (IPS), Univeadide

Keio, Tokyo, 2 al 7 de Agosto 2010, p. 7-13. 2010.

MELERO BELLIDO, A (ed.). Sofistas. Testimonios y fragmentosMadrid: Gredos,
2002.

Sapere Aude — Belo Horizonte, v.3 - n.5, p.2-26— 1° sem. 2088N: 2177-6342



Artigo: La esclavitud sofistica del alma al cuegroel Fedén

MORROW, Glenn. Plato and Greek Slavelind, New Series, v. 48, n. 190, p. 186-
201.1939.

NOTOMI, N. The Unity of Plato’s Sophist. Between the Sophishd the Philosopher.
Cambridge: University Press, 1999.

VERDENIUS, Willem. Gorgia’s doctrine of deceptidn: KERFERD, George (ed.Jhe
Sophist and their Legacy Wiesbaden: Franz Steiner Verlag, 1981, p. 116-128

VLASTOS, Gregory. Slavery in Plato's Thoughhe Philosophical Reviewv. 50, n. 3, p.
289-304. 1941.

Sapere Aude — Belo Horizonte, v.3 - n.5, p.2-26— 1° sem. 20$3N: 2177-6342 24



