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RESUMEN

Este trabajo analiza una de las instancias del clasico agdn entre sofistica y
filosofia, tal como aparece planteado en el Feddén de Platon. El eje de mi
abordaje esta constituido por las diversas relaciones de esclavitud que se
pueden establecer entre el alma y el cuerpo. La hipotesis que aspiro a
demostrar es que mientras la esclavitud del cuerpo al alma es postulada
como la condicidn filoséfica por excelencia, la esclavitud inversa (del alma
al cuerpo) admite ser calificada de “sofistica”. Esto no significa que el
sofista sea el creador de tal esclavitud anti-filosofica; la misma no es mas
que la forma de vida cotidiana del pueblo ateniense, regulada por deseos
corporales que persiguen constantemente la consecucion del placer. El rol
del sofista en este contexto consistiria especificamente en la justificacion y
profundizaciéon de esa disposicion preexistente, tanto a través de sus

ensefianzas tedricas como de su practica politica.

ABSTRACT
This paper examines one instance of the classic agdén between sophistry

and philosophy, as it appears raised in Plato's Phaedo. The focus of my
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approach is constituted by the various relationships of slavery that can be
established between the soul and body. The hypothesis that I hope to
prove is that while the slavery of the body to the soul is postulated as the
quintessential philosophical condition, the reverse slavery (of the soul to
the body) admits to be described as “sophistic”. This does not mean that
the sophist is the creator of such anti-philosophical slavery; it is the
everyday lifestyle of the Athenian people, regulated by bodily desires
constantly pursuing pleasure. The role of the sophist in this respect
consists specifically in the justification and deepening of that existing

disposition, through both its theoretical teachings and its political practice.
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Introduccion

El agon entre la sofistica y la filosofia atraviesa toda la obra platonica. El sofista
constituye la figura paradigmatica del “falso sabio” frente a la cual el filosofo
pretende distinguirse, postulando la superioridad de su modo de vida. Por su
parte, la metafora del amo y el esclavo es una de las herramientas conceptuales
predilectas de Platon a la hora de caracterizar las jerarquias (de hecho o de
derecho) que se establecen entre los seres humanos en la pdlis ateniense, y

también entre las partes que componen a cada individuo.
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A continuacion analizo la manera en que el Fedon presenta las relaciones de
esclavitud entre el alma y el cuerpo, y el rol que el filésofo y el sofista juegan en
cada una de ellas. Mi objetivo es demostrar que, siendo la esclavitud del cuerpo
al alma una relacién de dominacién promovida por el fildsofo, en tanto implica
para cada individuo una forma de vida “superior”, la esclavitud del alma al
cuerpo no sélo constituye la forma de vida cotidiana, anti-filoséfica e “inferior”
del pueblo ateniense, sino que ademas resulta alimentada y profundizada por
las teorias y practicas del sofista. Desarrollaré ambas esclavitudes para asi
poder determinar el resultado de este agon entre el filésofo y el sofista por el

cuerpo y el alma y del pueblo ateniense.

La esclavitud filoso6fica del cuerpo al alma
El primer tipo de esclavitud aparece formulado de la siguiente manera:

“Soc.: - Miralo también con el enfoque siguiente: siempre que estén en lo
mismo el alma y el cuerpo, al uno le prescribe la naturaleza (physis) ser
esclavo (douletiein) y ser gobernado, y a la otra gobernar (drchein) y ser amo
(despdzein). Y segun esto, ;cudl de ellos te parece que es semejante a lo
divino y cuadl a lo mortal? ;O no te parece que lo divino es lo que esta
naturalmente (pephykénai) calificado para gobernar y guiar, mientras que lo
mortal lo estd para ser gobernado (drchesthai) y ser esclavo (douletiein)?”
(Phd. 79e8-80a5)."

Se manifiesta aqui la idea platdnica de que el dios debe ser siempre tomado
como un modelo a imitar por parte de los filésofos, ya que representa lo mejor a
lo que pueden aspirar. Lo divino es llamado “naturalmente calificado para
gobernar y guiar”, dado que es indiscutiblemente superior a lo mortal. Como
contrapartida, a lo mortal le toca el rol del gobernado y del esclavo, esclavitud
denominada “natural” puesto que es prescripta por la propia physis. Si lo divino

gobierna y esclaviza legitima y naturalmente a lo mortal entonces, en el interior

' Todas las traducciones de las obras griegas corresponden a las ediciones en espariol publicadas
por la editorial Gredos, con las modificaciones que considero necesarias en cada caso.
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de cada ser humano, su parte mas semejante a lo divino (el alma) debe someter
a su parte mas semejante a lo mortal (el cuerpo). Tal esclavitud, ademas de
“natural”, sera “racional”:

“Ceb.: - (...) Pues, sin duda, nadie cree que se cuidard (epimelésesthai) mejor
por si mismo volviéndose libre (eleiitheros). S6lo un individuo sin
inteligencia (andetos) se apresuraria a creer esto, que debe escapar de su
amo (despétou), y no razonaria (ouk logizoito) que no conviene, por cierto,
escapar de lo bueno (agathoil), sino permanecer junto a ello lo mas posible,
y por eso escaparia irracionalmente (alogistos). Pero el que tenga
inteligencia (nofin) deseara (epithymoi) siempre, sin duda, estar junto a lo
que es mejor (beltioni) que €l mismo.” (Phd. 62d6-e4).

Renunciar a ser libre resulta entonces mas conveniente que emanciparse,
pues el que se esclaviza ante lo que es mejor se asegura un buen cuidado que
por si mismo no podria procurarse; en ese sentido, tanto la razén (I6gos) como la
inteligencia (nofls) recomiendan mantener esa condicion. La ruptura de los lazos
de esclavitud evidencia, por el contrario, irracionalidad (aldgistos) y ausencia
inteligencia (andetos). Ademas de la naturaleza y la razdn, sea agrega aqui un
tercer elemento que refuerza el sometimiento: el deseo (epithymia). Pues aquél
que se deja guiar por el noils no permanece junto a lo que es mejor solamente
por una decision racional, sino que desarrolla paralelamente un deseo que
fomenta esta convivencia beneficiosa. Las siguientes son las consecuencias
gnoseologicas para el hombre que ha instituido esta esclavitud natural, racional

y deseante:

“Soc.: - ;Pero acaso los has alcanzado con algun otro sentido (aisthései) del
cuerpo? Me refiero a todo eso, como el tamano, la salud, la fuerza y, en una
palabra, la esencia (ousias) de todas las cosas, lo que cada una es (dn).
(Acaso se contempla por medio del cuerpo lo mas verdadero (alethéstaton)
de éstas, o sucede del modo siguiente: que el que de nosotros se prepara a
pensar (dianoethénai) mejor y mas exactamente cada cosa en si de las que
examina, éste llegaria lo mas cerca posible del conocer (gnonai) cada una?
Sim.: - Asi es, en efecto.

Soc.: - Entonces, ;lo hard del modo mas puro quien en rigor maximo vaya
con su pensamiento (dianoiai) solo hacia cada cosa, sin servirse de ninguna
vision al pensar (dianoeisthai), ni arrastrando ninguna otra sensacién
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(aisthesin) en su razonamiento (logismoii), sino que, valiéndose solo del
pensamiento (dianoiagi) puro por si mismo, intente atrapar lo puro de cada
uno de los entes (dnton), prescindiendo todo lo posible de los ojos, los oidos
y, en una palabra, del cuerpo entero, porque le confunde y no le deja al
alma adquirir la verdad (alétheian) y el saber (phrénesin) cuando se le
asocia? ;No es ése, Simmias, mas que ningun otro, el que alcanzara lo que
es (0ntos)?” (Phd. 65d11-66a8).

Esta esclavitud propicia el despliegue del pensamiento (didnoia) que,
apartdandose de las sensaciones, se vuelve capaz de alcanzar el “saber”
(phrdnesis) y “lo mas verdadero” de los entes: la esencia (ousia). Detengdmonos a
analizar ambos términos. En primer lugar, el vocablo “phrénesis” no se refiere a
cualquier tipo de conocimiento, sino que posee en este y otros didlogos (Prt.,
Men., R.) un matiz practico, vinculado al buen juicio, la prudencia, etc. (Gallop
1975: 102; Dixsaut 2000: 93-99). Por su parte, “ousia” tiene el sentido de un modo
de ser, el ser si mismo, sin devenir (Dixsaut 2000: 81). Este modo de ser
corresponde evidentemente a las Formas, pero también puede ser propio del
alma si se asemeja a ellas. Segian Kahn (2010: 2-3) las Formas no son objetos de
un conocimiento meramente tedrico, sino que poseen un fuerte contenido
practico, especialmente la Belleza, el Bien y la Justicia, clasicas de los didlogos
de madurez. Se trata de realidades que brindan pardmetros objetivos y
universales para guiar la conducta del filosofo en el mundo cotidiano, de
manera coherente, igual a si misma. De manera que phrdnesis y ousia
constituyen dos caras de la misma moneda, ya que solo se dispone del “saber”
practico cuando el alma se asemeja a la “esencia”, es decir, cuando alcanza el
conocimiento de las Formas, las verdaderas realidades de los entes. Siendo
éstos los efectos benéficos de la esclavitud filoséfica, examinaremos a

continuacidn la esclavitud opuesta.

La esclavitud sofistica del alma al cuerpo
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“Soc.: - (...) el cuerpo nos procura mil pérdidas de tiempo (ascholias) por la
necesaria alimentacion; y, ademas, si nos afligen algunas enfermedades,
nos impide la caza de los entes (dntos). Nos colma de amores (erdton) y
deseos (epithymion), de miedos y de imagenes (eiddlon) de todo tipo, y de
una enorme trivialidad, de modo que jcudn verdadero es el dicho de que en
realidad con él no nos es posible nunca saber (phronésai) nada! Porque, en
efecto, guerras, revueltas y batallas ningtn otro las origina sino el cuerpo y
los deseos (epitymiai) de éste. Pues, a causa de la adquisicion de riquezas se
originan todas las guerras, y nos vemos forzados a adquirirlas por el
cuerpo, siendo esclavos (douletiontes) de sus cuidados.” (Phd. 66b7-d2).

En el marco de la esclavitud del alma al cuerpo se afirma que resulta
imposible aprehender los entes y alcanzar la phronesis. La explicacién que se
brinda es que los deseos (epithymiai), que antes reforzaban la natural y racional
esclavitud ante “lo mejor”, se hallan ahora volcados a fines “triviales” como la
alimentacion, la adquisicidn de riquezas, los amores, los miedos y las imagenes,
lo cual redunda en la falta del tiempo libre (scholé), componente decisivo para
quien desea dedicarse a la filosofia (Phd. 66d2-7). La diferencia entre la
esclavitud del alma y la del cuerpo se debe entonces a la diversidad radical de
sus deseos. De manera que alma y cuerpo, dos sustancias en principio distintas
que se veran separadas tras la muerte, se revelan a su vez como dos fuentes de
deseos opuestos y dificiles de conciliar, cuyo respectivo triunfo establecera una
determinada esclavitud, la cual conducird a un modo de vida especifico. De la
primera provienen los deseos que tienden hacia lo que le es mas afin, lo
inteligible, y si ellos se imponen daran lugar a una vida filosdfica; por el
contrario, el cuerpo es la fuente de deseos por lo que le es semejante, lo sensible,
cuya persecucion producira una vida dedicada a la busqueda de objetos de
placer somatico: desde la comida y la bebida a las riquezas, los honores y el
poder politico (Phd. 80b). Ahora bien, esta dualidad aparentemente esquematica
es en realidad mdas compleja, ya que el triunfo de alguna de las dos fuentes de

deseo inclina a la totalidad del individuo hacia un comportamiento y un modo
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vida. Esto significa que si los deseos del cuerpo se imponen, el alma también los
hara suyos, volviéndose en consecuencia mas “somatica” y menos “animica”;
por el contrario, si el alma persigue aquello que le es auténticamente propio,
volveréd al cuerpo mas “animico”.

Dejarse conducir por un tipo de deseo también implica sostener, implicita o
explicitamente, la opinion (ddxa) de que el objeto de ese deseo es algo “bueno”.”
Esta déxa es una afirmacién que, por un lado, es el resultado del proceso
deseante, pero que a la vez lo justifica y lo sostiene en una determinada
direccion. Podemos afirmar entonces que la doxa fundamental que resulta de, pero
a su vez justifica y sostiene, la esclavitud del alma al cuerpo es la que afirma que lo
bueno es igual a lo somdticamente placentero. Otro pasaje profundiza las
consecuencias que posee para la vida del ser humano la imposibilidad de
alcanzar el saber (phrdnesis):

“Soc.: - Bienaventurado Simmias, quiza no sea ése el cambio correcto en
cuanto a la virtud (aretén), que se truequen placeres por placeres (hedonds
pros hedonds) y pesares por pesares y miedo por miedo, mayores por
menores, como monedas, sino que sea s6lo una la moneda valida, contra la
cual se debe cambiar todo eso, el saber (phrongsis). Y, quiza, comprandose y
vendiéndose todas las cosas por ella y con ella, existan en realidad (t4i dnti)
la valentia, la moderacion, la justicia y, en conjunto, la verdadera virtud
(alethés areté), en compania del saber (phronéseos), tanto si se afaden como si
se restan placeres (hedondn), temores y las demds cosas de tal clase. Y si se
apartan del saber (phronéseos) y se truecan unas por otras, temo que tal
virtud (areté) no sea sino un dibujo de sombras (skiagraphia), y esclava
(andrapodddes) en realidad, y que no tenga nada sano y verdadero.” (Phd.
69a6-b9).

Aqui aparece en primer plano el caracter practico del saber (phronesis), ya que
se dice que sdlo a partir de él es posible que existan “modos” o “partes” de la
virtud (areté) (Prt.329c-330a, Men. 73e-74b) como la valentia, la moderacion y la

justicia. No hay verdadera areté sin phronesis, porque no hay phronesis sin

* En este sentido afirma Broadie (2001: 305-306) que el alma es un poder valorativo, que crea y
mantiene para si misma el modo de vida que realmente desea y considera bueno. Toda esta
seccién de mi trabajo coincide ampliamente con sus analisis.
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conocimiento de la Formas, la ousia o “mismidad” de los entes. En ausencia de
la phrénesis, desaparece el conocimiento del patrén de medida objetivo e
inteligible, la moneda de cambio universal que permite al alma otorgar su
verdadero valor a todo lo que sucede, incluso a las afecciones del cuerpo
(placeres, pesares y miedos). En tal caso, el ser humano se vera arrastrado por
una indiscriminada circulacion de mercancias corporales, alternativamente
placenteras y dolorosas, y sélo podra recurrir al cuerpo para otorgarles un
valor. Y éste sélo sabe de cantidades, pues ante un estimulo se limita a sentir
mas o menos placer, mas o menos dolor. Por lo tanto, su alma engendrara la
doxa fundamental ya referida -“lo bueno es igual a lo placentero”- de la cual se
deriva la siguiente afirmacion: “cuanto mas placer se obtenga y menos pesares
y miedos se padezcan, mas feliz se llegara a ser”. La vida de un individuo
regido por tales creencias consistird en un incesante intercambio de objetos
somaticamente placenteros, en pos del aumento del goce y de la reduccion de
los pesares y los miedos. Como consecuencia final de este proceso, la areté ya no
consistird en el modo de vida racional y filosodfico, regido por las Formas; por el
contrario, serd considerado mds virtuoso aquél que pueda procurarse mas placer.

Esta concepcion de la areté es también una ddxa, a la que se arriba a partir del
desarrollo indiscriminado de los deseos somaticos. Pero a diferencia de aquella
que identificamos como la “ddéxa fundamental” para este modo de vida, la areté
constituye una “doxa teleoldgica”, ya que funciona como un ideal regulativo,
representando la excelencia o el madximo acabamiento al que puede aspirar
quien decide esclavizar su alma a su cuerpo. Desde la perspectiva filosofica,
esta areté hedonista no es mas que un “dibujo de sombras” (skiagraphia), una
imagen en blanco y negro, en suma, una copia degradada (“esclava”,
andrapodddes) que se impone como sustituto de lo que deberia ser su modelo, la

areté¢ filosofica.
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(En qué sentido esta esclavitud merece ser llamada “sofistica”? La primera
de nuestras razones se encuentra en el pasaje ya citado segtin el cual en esta
condicion el alma se llena de imagenes (eidola). Segtin Sph. 235b8-9, el personaje
homoénimo es justamente un “productor de imagenes” (eidolopoiikén) a través
del I6gos. Estas eidola no son otra cosa que opiniones (ddxai); ya habiamos visto
que una de las consecuencias de la esclavitud del alma al cuerpo era el
surgimiento de un dibujo de sombras de la virtud, en suma, de la imagen falsa
de un modelo inteligible desconocido. Y esta imagen (eidolon) era también la
siguiente opinidn (ddxa): si lo bueno es igual a lo placentero, el mejor o mas
virtuoso es aquél que obtiene el maximo de placer. Finalmente, este “dibujo en
sombras de la virtud” se presentaba como una falsa copia que suplantaba al
modelo filosofico, lo cual establece un directo paralelismo con Sph. 235e-236c,
segun el cual las imagenes sofisticas son phantdsmata, copias falsas que también
se presentan enganosamente como realidades autonomas. Si la famosa
pretension sofistica de ensefiar la virtud (areté) a los jovenes (Ap. 20b4-5, entre
muchos otros ejemplos) se refiere a ese dibujo de sombras, podemos concluir
que la ensefianza sofistica, tanto explicita como implicita, fomenta los deseos
corporales, equiparando lo bueno a lo placentero y dando como resultado una
forma de vida y una valoracién de la verdad de los entes claramente anti-
filosdficas. El siguiente pasaje nos otorga elementos para fundamentar esta
hipotesis:

“Soc.: - (...) cuando uno se confia en un discurso (ldgoi) como verdadero
(alethel), sin la técnica (téchnes) en los discursos (l6gous), también después
opina (ddxei) que es falso (pseudés), siéndolo unas veces y no siéndolo otras,
y asi le sucede con uno y con otro, repetidamente. Y sobre todo los que se
dedican a los discursos contrapuestos (antilogikoiis [6gous), sabes que acaban
por creerse sapientisimos (sophdtatoi) y por sentenciar por si solos que en las
cosas (pragmiton) no hay ninguna sana ni firme, ni tampoco en los
discursos (Idgon).” (Phd. 90b6-c4).
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Estos “contradictores” (antilogikoi) son los sofistas, quienes reciben el mismo
apelativo en Sph. 225b10, dado que su ocupacion consiste en conducir a sus
adversarios a una contradiccion en la disputa discursiva, ya sea en privado o en
el marco de las instituciones democraticas atenienses. Seguin el pasaje citado, los
contradictores afirman que no es posible alcanzar una sabiduria firme acerca de
nada sino que, partiendo del hecho de que el mismo discurso (l6gos) produce a
veces la opinion (déxa) de que es verdadero y otras la de que es falso, declaran
que nada en el mundo es firme; ni los I6goi, ni los asuntos de la vida practica
(prdgmata). El sofista efectia entonces una deduccién desde su experiencia
personal con el lenguaje hacia el ser de las cosas. Ahora bien, esta
autoproclamada sabiduria no es una mera fantasia, sino una reputacion que el
sofista adquiere a partir de disputas en las que su discurso y opiniones se
imponen por sobre los de otro. Es lo que se afirma en Sph. 233b: dado que parece
contradecir acertadamente, el sofista aparece como el mas sabio de todos en
todo. Pero si triunfa en estas luchas de [dgoi contrapuestos es justamente porque
existe un publico que funciona como un jurado y corona a quien que se le
muestra como el que mejor ha hablado. Para Platén este publico esta
constituido por “los muchos”, “los ignorantes”, “los que carecen de técnica”; en
suma, el pueblo, que sélo juzga que alguien habla bien cuando le proporciona
placer. El placer conlleva el efecto de no permitirle a la audiencia meditar sobre
el fundamento de lo dicho, produciendo la compulsion a tomarlo por
verdadero.

Nos hallamos asi frente a lo que Barbara Cassin denomind el “efecto
sofistico”: la absolutizacion del lenguaje o logologia, a causa de la cual el ser es
un producto lingiiistico en lugar de una realidad exterior y previa al I6gos que lo
sefiala y manifiesta. Pues solo se puede decir que “es” lo que el pueblo acepta

intersubjetivamente, luego de la confrontacion de discursos. Y dado que su
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opinion acerca de lo que es resulta determinada por el placer otorgado por el
discurso (I6gos) persuasivo, es éste el que en ultima instancia impone el ser a los
entes. La verdad de estos entes (dnta) ya no radica en su ousia, sino en su
caracter de “asuntos practicos” (prigmata), e incluso de “objetos de uso y goce”
(khrémata) (Cassin 2008: 145-151). De manera que si bien podemos decir que el
l6gos sofistico “se refiere” a los prdgmata, resulta mas correcto afirmar que este
l6gos “es” en si mismo una praxis que “modifica” y, en ultimo término,
“produce” los prdgmata, pues un asunto no es mas que la opinion que de €l se
tiene.

En suma, podemos afirmar que el sofista incentiva y profundiza la
esclavitud del alma al cuerpo de dos maneras, directamente vinculadas entre si:
1) formulando tedricamente la idea de que no existe nada permanente, ni en los
discursos ni en las cosas; 2) comportandose politicamente de modo tal que el
placer auditivo se convierta en el criterio de la verdad coyuntural de los
discursos. Es evidente que ambas operaciones atentan directamente contra la
busqueda filosofica, ya que implican el rechazo de las Formas inteligibles e
inmutables como paradigmas de los comportamientos en el mundo sensible.
Para Platon esto resulta particularmente problematico cuando acontece en las
instituciones politicas. Por ejemplo, en los tribunales, los jurados populares no
considerardn que una accion es justa por adecuarse a un modelo fijo de Justicia,
sino que juzgardn que ha actuado con justicia aquél que sea capaz de
persuadirlos de haberlo hecho mediante la composicion de un discurso
placentero. Como contrapartida sera considerado injusto quien haya fracasado
en tal empresa persuasiva. De manera que la proclama sofistica de que todo
asunto es inestable y su verdad reversible, en tanto se decide por un consenso
coyuntural luego de una disputa de [6goi, se articula perfectamente con el

sentido comun o déxa fundamental del pueblo, de que lo mds placentero es lo
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mas bueno, conveniente y verdadero. Esta ddxa se convierte entonces en el
criterio no solamente para regular los comportamientos privados, sino que
alcanza también a las decisiones politicas mas importantes para la polis.

En este contexto, el sofista se mostrara ante el pueblo como el individuo
virtuoso por excelencia, puesto que su capacidad de producir placer en los
ambitos publicos a través de la palabra le otorgara acceso a las mercancias
somaticas mas anoradas: la fama, las riquezas y el poder politico. Por lo tanto
serd considerado el maximo representante del “dibujo de sombras de la virtud”,
el mas excelente de todos los ciudadanos, ya que es el mds capaz de procurarse
objetos placenteros (a cambio de producirlos). Es en ese sentido que, a partir su
éxito politico, el sofista puede presentarse verosimilmente como un ser
sumamente sabio y, a su vez, como un maestro de areté; en suma, como un

modelo y un ejemplo a ser imitado por los jovenes ciudadanos atenienses.

Conclusiones

El agon entre sofistica y filosofia es una disputa por la potestad de imponer las
concepciones éticas que deben guiar la vida del pueblo ateniense. Mientras el
filésofo se inclina por las Formas -modelos objetivos que, si bien deberian ser
seguidos por todos los ciudadanos, solo podrian ser conocidos por €l-, el sofista
se apropia del sentido comtin hedonista del pueblo y se erige como su maximo
representante, convirtiéndose €l mismo en el modelo de virtud y sabiduria a
seguir. Se trata entonces de un agdn sin posiciones intermedias, entre un
reformador radical y vanguardista, y un potenciador a ultranza de lo dado.
Desde la perspectiva de ambos, el pueblo aparece como una masa inerte y
pasiva, susceptible de verse influenciada y dejarse conducir por uno o por otro.
Evidentemente el sofista tiene mayores posibilidades de éxito en esta empresa,

ya que su practica opera sobre lo mayoritaria y efectivamente existente. El
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triunfo del filosofo requerird de una trabajosa lucha pedagogica contra los
fantasmas y las imagenes somaticas, ya sea a través de una refutacion de las
falsas opiniones de cada individuo particular, ya a través del disefio de los
lineamientos educativos generales para una dificilmente factible pdlis ideal.

Mas allad de estos potenciales desenlaces del agon, considero importante dejar
trazados dos caminos exploratorios que, partiendo del propio texto platonico,
permitirian continuar pensando estas cuestiones en direcciones no analizadas
aqui. En primer lugar, el hecho de que el pueblo ya posea una concepciéon
propia de lo que es la virtud y lo bueno antes de cualquier intervencion sofistica
o filosdfica sugiere que Platdn le asigna al mismo cierta agencia en la creacion
de los valores. La historia de las concepciones éticas de un pueblo no requeria
entonces necesariamente la intervencion de una individualidad excepcional, ni
para modificarse radicalmente ni para que se mantengan y profundicen ciertas
doxai fundamentales. Esta hipotesis merece ser investigada cuidadosamente.

En segundo lugar, cabe reflexionar si la filosofia platonica admite la
posibilidad de que la relacién entre el alma y el cuerpo no se configure en
términos de jerarquia y esclavitud, es decir, si resulta pensable un vinculo mas
“democratico” entre ambos elementos. Pareceria que el pensamiento de Platdn,
siempre proclive a promover regimenes politicos no igualitarios, impediria
concebir como deseable una situacion en la que no exista una legitima sujecion
frente a lo “superior”. De todas maneras, del hecho de que no sea deseable para
Platon no se sigue que no sea factible en el marco de sus propias categorias.
Podria tratarse asi de una situacion intermedia entre la esclavitud filosofica y la
esclavitud sofistica. Se vuelve necesario en consecuencia continuar explorando
éstas y otras lineas investigativas, con el objetivo de evitar formular
sistematizaciones demasiado rigidas de un pensamiento tan dindmico y

multifacético como el de nuestro fildsofo.
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