PLATON
MIGUEL GARCIA-BARO

LATEMPLANZA
Yy LA PRUDENCIA

HIPIAS MENOR - CARMIDES

EDICION BILINGUE

Comentario filosofico de
MiGUEL GARcia-BARO

Traduccion y estudio final de
CLAuDIA MARSICO

EDICIONES SIGUEME
SALAMANCA
2020



Comentario filosofico de Miguel Garcia-Bard
Traduccion y estudio final de Claudia Marsico

© Ediciones Sigueme S.A.U., 2020
C/ Garcia Tejado, 23-27 - E-37007 Salamanca / Espaiia
Tel.: (+34) 923 218 203 - ediciones@sigueme.es
www.sigueme.es

ISBN: 978-84-301-2071-0
Deposito legal: S. 207-2020
Impreso en Espaiia / Unién Europea



CONTENIDO

INTRODUCCION ..ottt 9
1. Larealidad, la verdad y la vida ........................ 9

2. Latemplanza, la prudencia, la sabiduria, Platon
Y NOSOLTOS weeeuivieeiiieeireeeieeesieeeeneeesireeenneeesaeeas 14

COMENTARIO FILOSOFICO
Hipias Menor ........ccceevveeienieniiiieneeieeieseeiee 21
CATMIAES oo, 75

EsTUDIO FINAL

Socrates, entre la hechiceria y las amistades im-
propias, por Claudia Marsico .......................... 177

TEXTO BILINGUE DE HIPIAS MENOR Y CARMIDES ........... 197



INTRODUCCION

1. LA REALIDAD, LA VERDAD Y LA VIDA

Uno de los capitulos de la filosofia antigua que mas han
de tenerse en cuenta hoy es, sin duda, el catalogo y la orde-
nacion jerarquizada de las virtudes humanas —o sea, de los
modos excelentes de realizar la vida del ser humano en cada
uno de sus multiples sectores— que se encuentra en la Etica
Nicomaquea de Aristoteles.

Ante todo, importa recordar como estas admirables pagi-
nas distribuyen tales sectores conforme a las tesis de Platon,
el maestro. Lo supremo en nuestra vida es la verdad, pero hay
verdades de varios tipos y a cada uno de ellos corresponde una
manera particular de vivirlo. No se estd siempre del mismo
modo en la verdad y no hay un tnico rango de verdades. Y la
verdad no la compartimos con ningun otro de los seres vivos
que pueblan esta zona infima de la realidad que es la Tierra.

Lo inferior en nuestra vida es, en cambio, lo que tenemos
en comun con otros seres vivientes de la Tierra, aunque en
nosotros estas dimensiones de la existencia ya no se den nun-
ca exactamente igual que en los seres incapaces de verdad.
Hay, sin embargo, la suficiente analogia como para que po-
damos referirnos a que basicamente se trata de aspectos de la
vida, en estos casos, que también se hallan en los animales o
que incluso ya estan presentes en las plantas (respectivamen-
te, lo sensitivo y lo vegetativo); pero siempre las maneras de
realizacion excelente de estas funciones inferiores son muy
distintas en los humanos que en el resto de los vivientes, de
modo que los nombres humanos de ellas solo metaforicamen-
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te se aplican también a plantas y, en especial y mejor, a ciertos
animales. En cuanto al vivir la verdad, la filosofia ateniense
empleaba el término racional o, traducido mas al pie de la
letra, discursivo (l6gico).

Las funciones racionales de nuestra vida, como quedan asi
descritas en su maxima generalidad, no pueden perfeccionar-
se sino con la ensefanza discursiva o con la investigacion per-
sonal (también, desde luego, discursiva; lo que implica capaz
de ser enseniada a otros mediante, ante todo, la palabra). Pero
el ser humano, antes de hablar, ya vive, y lo hace, ademas, en
un conjunto de actividades que siempre siguen estando en la
base del resto de su existencia, por mas afios que dure esta y
mas sabiduria —o sea, verdades adecuadamente vividas— que
acumule. Es evidente que estas actividades pre-logicas se per-
feccionan también pre-discursivamente, en un terreno previo
a la verdad propiamente dicha y propiamente vivida. Son mas
bien actos que se ejecutan que no verdades que se aprenden.
Un sistema de actos de un ser humano se denomina una cos-
tumbre suya. Los diferentes sistemas de actos tendran que
separarse fundamentalmente de acuerdo con los diferentes
aspectos de la realidad con los que en cada caso se enfrenten.
Pero lo comun a las costumbres es ser habitos, o sea, posesio-
nes estables del comportamiento de alguien; lo que ya indica
que su adquisicion y su puesta a punto excelente han de te-
ner que ver sobre todo con la manera en que pasen a ser hdbi-
tos de alguien. Solo a base de enmendar las respuestas inge-
nuas, inmediatas, originales de un ser humano a los diversos
aspectos de la realidad que lo afecta, y solo a base de repetir
estas enmiendas cuantas veces sea preciso, se lograra reem-
plazar la reaccion innata por una reaccion habitual excelente
—dando por entendido, desde luego, que muchas, si no todas
las reacciones innatas, resultan insuficientes o imperfectas pa-
ra lo que la realidad requiere del ser humano—.

Una persona que no se forma y permanece natural, tal co-
mo nacio, en punto a sus habitos de reaccion a lo real, se en-
tiende, pues, en esta perspectiva sobre las cosas, que, a dife-
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rencia en principio de cualquier animal o de cualquier planta,
vivira inadecuada, imperfectamente, muy por debajo del nivel
al que deberia y podria vivir, si quiere ser con perfeccion el ser
que ya de algin modo es de nacimiento. Y como la diferencia
esencial entre hombres, por un lado, y animales y plantas, por
el otro, esta en que solo nosotros vivimos la verdad como tal, se
abre paso la idea de que el hecho del innato desconocimiento
de la verdad —al menos, de infinita cantidad de verdad— tiene
mucho que ver con la extrafia imperfeccion de las reacciones
naturales del ser humano a lo real en torno, en aquellos aspec-
tos de la ejecucion de la vida que estan por debajo del dominio
de lo discursivo.

Los seres vivos pre-humanos estan lamentablemente exen-
tos de vivir la verdad y, a cambio, se encuentran perfectamen-
te adaptados a lo real en su entorno. Todos son excelentes
vitalmente; todos sus habitos son los que deberian ser. Pero
cuando aparece la anormalidad vital, la enfermedad (ese tér-
mino de tantos romanticos en sus descripciones del hombre)
de larazon, porque en lo real, ademas de su mera realidad, hay
también /a verdad, los sistemas habituales del comportamien-
to quedan indeterminados, inadaptados. Como dicen unéni-
mes los grandes filosofos de la llamada Escuela de Atenas, la
vida misma, el alma del ser humano es la facultad del discur-
s0, lo logico en nosotros; y como la vida humana no se abre a
la verdad en serio méas que en cierta altura de nuestra edad, 1o
que en nuestra vida es pre-discursivo nace desorientado, radi-
calmente débil y enteramente necesitado del auxilio de otros
para poder sobrevivir y para poder orientarse y perfeccionarse
—o sea, adecuarse a las exigencias que lo real plantea a nuestra
vida bésica y pre-logica—.

Otros seres vivos —en general, los animales— también ne-
cesitan de los mayores de su misma especie, de modo que
son imprescindiblemente familiares o tribales; pero en una
medida que no tiene comparacion, por lo escasa, con la que
es esto mismo es verdad respecto de nosotros, los humanos.
Nuestra condicion es esencialmente economica, si interpreta-



12 Introduccion

mos literalmente lo que significa oikos (la morada, la familia
como condicion de posibilidad de nuestra vida y, sobre todo,
de nuestra sobrevivencia). En estadios de desarrollo superior
se podra decir, seguramente, que nuestra auténtica morada
desborda del oikos y llega a ser la polis —esa obra maestra de
la cultura de los griegos, por la que tenian mucha razén en
sentirse por encima del resto de los humanos—; en todo caso,
el oikos no es la guarida del oso ni la hura del aspid, ni se debe
comparar a la colmena o al hormiguero —que incluso estan
organizados en conformidad con radicales diferenciaciones
biologicas de sus miembros—.

Laverdad de lo real aparece asi como la zona superior de lo
real mismo: aquella que solo dioses y hombres conocen y que
les es comun en gran medida —quiza, sin embargo, convenga
conservar la costumbre de Homero, que sabia que las cosas se
llaman de una manera para los dioses y de otra para los hom-
bres—. Los dioses son los seres vivos a los que todo el dominio
de la verdad se da de nacimiento, aunque puedan estar espe-
cializados en su poder segun aquella parte de la realidad que
se les concede como el terreno de su jurisdiccion; los hombres
son los seres vivos a los que apenas se da de nacimiento ningu-
na verdad, sino nada mas que la capacidad o facultad de llegar
a ella —a ellas, las multiples verdades—. Es evidente que el ser
humano tiene que realizar esta posibilidad y que esté original-
mente situado en la tendencia a hacerlo. Incluso parece que las
cosas ensefian que el mero paso de la edad —valiéndose de los
auxilios pre-logicos de la casa— hace entrar en el dominio de
la verdad: que se llega apacible y naturalmente —aunque sea
también economicamente— a la edad de la razon.

Esta compleja y admirable situacion de la vida humana,
este escalon superior de la vitalidad, que es capacidad de ver-
dad y, en este sentido, capacitas Dei de algin modo, sin duda
que puede captarse como filo-sofia y, mejor, como fil-alicia,
0 sea, pertenencia a la verdad pero en tension, a cierta distan-
cia, con la necesidad de un acercarse a la verdad plenamente
presente o un llenarse por ella —necesidad y ansia que es lo
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que principalmente se nos da de nacimiento, de naturaleza—.
Pertenecemos en aspiracion a la verdad, no solo a la nuda rea-
lidad; y por eso nuestra pertenencia a esta segunda es basica,
es indiscutible y, al mismo tiempo, es inestable, vulnerable:
como la de quienes ya se estan elevando desde ese suelo,
aunque necesiten seguir viviendo en ¢l y desde ¢l siempre. De
aqui que estemos emplazados en ¢l como de mala manera, no
paradisiacamente, o sea, no brutal ni vegetalmente, sino en
modo econdmico.

He aqui un ser real tan peculiar que nace ya desde un prin-
cipio en situacion intermedia. Es meramente real, pero su vida
debe alimentarse fundamentalmente de aquella enjundia de la
realidad que se llama su verdad. Como esta es lo supremo en
lo real, asi el ser humano es el supremo en la Tierra, es de-
cir, en el dominio de la nuda realidad. Y no podemos dejar de
sefnalar que existen otros seres vivos que pastan en el prado
de la verdad desde que nacen, sin necesidad de tener los pies
apoyados en la Tierra y, por ello mismo, sin la tarea natural de
perfeccionar su estancia en la mera Tierra (en lo vegetal y lo
animal, referido a lo pre-vital mismo de lo real).

Obtenemos asi una escala de los seres que situa a todos
dentro de lo real, desde luego, pero con la cima o el nicleo
en la verdad y, a continuacion, dioses, hombres, animales,
plantas y mera realidad pre-vida. Dicho de otro modo: ver-
dad, vida logica (natural y economica: sin tension y con ten-
sion), vida pre-logica (distribuida en dos ordenes, segun haya
alguna presencia explicita en lo real o no la haya todavia mas
que en el modo del cambio o metabolé que suponen alimen-
tacion y reproduccion) y mera realidad pre-vital y pre-logica.
En lo alto —o en lo nuclear— se encuentra el grado supremo y
optimo de lo real; en lo bajo o mas externo, el grado infimo
y débil de la realidad. Y si hubiera que diferenciar ambitos
en la misma verdad, deberiamos complicar este ordo rerum
consecuentemente.

Por cierto, no tienen la misma conciencia de este marco
global Platon, Aristoteles y Socrates ni sus sucesores estoi-
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cos, epicureos y escépticos; pero ese es un problema de deta-
lle historico, que, por otra parte, las reliquias que aiin guarda-
mos del admirable pensamiento de la Antigiiedad no siempre
nos permiten dilucidar a ciencia cierta.

Nos importa mas comprender como de este cuadro tan pe-
netrante de la realidad se desprende, a proposito de la vida
humana, una ensefianza capital: que sin tener puesta en forma
la vida arraigada en lo meramente real no se puede poner en
forma o acto auténtico la vida que se nutre de la verdad; lo
cual exige que la realidad econémica de la existencia esté
perfeccionada, para que sea posible introducirse seria y real-
mente en lo divino, en lo verdadero de lo real. Sin las virtudes
pre-logicas de la morada, de la habitacion individual en la
casa humana, no caben las virtudes logicas. No se le da un
punial a un nifio, como dice el refran de los griegos. En rea-
lidad, no cabe darselo, pero si cabe que el nifio moral se crea
un adulto en lo légico, precisamente porque es tan solo un
nifio en lo moral; y de esta ilusion inmoral se derivaran ma-
les extraordinarios tanto para el tirano ignorante y soberbio
como para la casa y la ciudad.

2. LA TEMPLANZA, LA PRUDENCIA, LA SABIDURIA, PLATON
Y NOSOTROS

La mas elemental de las virtudes o excelencias de la vida
pre-logica, infantil, econdmica del ser humano se llama, segun
la Etica Nicomaquea, la templanza, la séphrosyne. A ella co-
rresponde armonizarnos, atemperarnos a lo real en su modo
mas basico de afectarnos, o sea, en lo que concierne a lo ve-
getativo de nuestra vida, al intercambio que nos alimenta y
sirve a la larga para que la especie dure a través de nuestra
reproduccion. Quiza conviene aumentar su radio de vigencia
para abarcar todo aquello que sirve del modo mas simple a
nuestra sobrevivencia: los peligros, las afecciones de la reali-
dad que pueden destruirnos —no las debidas a los otros seres
humanos o incluso a los otros seres vivos en general, que ese
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Eupico: 3634 Y, a ver, Socrates, por qué estas callado habien-
do hecho Hipias tan tremenda demostracion, y no elogias
junto con nosotros lo dicho o lo refutas, si te parece que
no estd bien dicho? En especial porque quedamos los mas
interesados en participar del ejercicio filosdfico.

EYAIKOS: [363a] 60 8& &1 i oy, ® Tdxpateg, Inmiov tocadto
émderEapévou, kal oyl 1| cvvenavelg TL Thv ipnuévav 4
kol EAEyysis, €1 ti oot pny KoAdg dokel eipnkévar; GAL®G Te
émerdn xai avtol Aedeippeda, ol paliot’ v avtimonoaipedo
peteival NWiv Tiig v prhocoeig droTpifijc.

El anfitrion, Eudico, ha dispuesto en su casa una velada
dividida en dos partes. La primera es una exhibicion de un
sabio de gran renombre que estd de paso por la ciudad —por-
que su vida es un viaje constante por las ciudades-Estado de-
mocraticas—. La exhibicion esta destinada a ganar a este sabio
publico para un curso de conferencias privadas que deben
ser pagadas; por tanto, la primera parte de la reunion se abre
al publico selecto que o bien puede pagar ese caro curso, o
bien tiene interés en el saber y se va a encontrar con la opor-
tunidad de charlar con Hipias en la segunda parte de la noche,
aunque quiza no desee inscribirse a curso alguno. La cortesia
del sabio errante tiene que extenderse a acoger de buen grado
este intercambio.

La exposicion o exhibicion da paso al coro de elogios o
de denuestos —no ha habido esta segunda clase de reaccion,
a lo que se ve— que precede y que sigue al momento en que
quedan solos, seguramente en el patio de la casa, quienes han
sido invitados a la reunion privada. Socrates, que no tiene di-
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nero y que es seguro que no va a tomar curso alguno, pertene-
ce a este grupo, porque todo el mundo sabe que esta a la caza
de conocimiento el dia entero y se ha hecho de cierta simpatia
entre sus compatriotas. Es seguramente una atraccion local,
un sabio peculiar, mejor dicho, un interrogador impenitente,
que merece la atencion de cuantos pasan por Atenas, si se in-
teresan en cuestiones de conocimiento, porque sus preguntas
llevan siempre lejos el tema del que tratan.

Socrates, que no ha desdenado la invitacion de Eudico,
permanece, sin embargo, en silencio, al margen de la reac-
cion prevista; y sigue asi cuando se sale al patio. Eudico in-
terpreta que Socrates no esta de acuerdo con algo de lo que ha
escuchado, pero que por deferencia al orador no ha querido
emprender una refutacion cuando estaba este entre sus posi-
bles discipulos adinerados. Ahora, en cambio, ese lado de la
velada queda atras y no hay por qué guardar mas silencio;
tanto mas cuanto que Socrates es hablador impenitente.

El hecho de que Socrates esté presente indica que no con-
sidera desesperadamente improductivo escuchar a Hipias. El
hecho anadido de que haya quedado en silencio pero no se
haya marchado mas bien indica que sus expectativas estan
cercanas a verse por completo defraudadas, pero todavia
queda un punto de interés en lo que pueda suceder ahora.
Si ¢l no quiere motu proprio hablar, serd porque le interesa
mas la observacion de como se produce el orador ante las
gentes que la atencion dedicada a la vaciedad de sus pala-
bras. Estas dejan en perfecto silencio al filosofo; la teatra-
lidad, el personaje, la accion misma de Hipias, en cambio,
merecen estudio.

Asistimos, pues, a una conversacion no deseada por el fi-
l6sofo, no planteada filoséficamente en principio. No es tanto
una busqueda en comun de la verdad cuanto alguna otra cosa
que se puede confundir con el auténtico dialogo en busca de
la sabiduria. Hay ya en la actitud de Socrates un elemento
de sabiduria practica y tacita, una cierta expresion de su pru-
dencia, que quiza podra manifestarse en un segundo modo,
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con su método de interrogar, ahora que la cortesia le impide
seguir observando en silencio qué hace Hipias. Esta accion
es, a su vez, manifestacion de la prudencia de Hipias (o de su
carencia de ella).

El texto, pues, arranca desviando nuestra atencion a lo pre-
dialogico del didlogo —que, por cierto, se nos presenta en el
modo mas arcaico: como si fuera el acta neutra de unos he-
chos—. La prudencia es el saber que preside nuestros actos,
los que nos son imputables; y hay prudencia si son correctos
o buenos, y hay ilusion de prudencia en cualquier otro caso.
El prudente lo es en el hacer, aunque sea en virtud de cierta
estancia suya en cierto orden de la verdad (que solo puede ser
el orden del bien humano).

Socrates: Realmente, Eudico, hay cosas que con placer le pre-
guntaria a 13635) Hipias sobre lo que acaba de decir sobre
Homero, pues escuché de tu padre, Apemanto, que la Iliada
era un poema homérico mas bello que la Odisea, y es mas
bello en tanto Aquiles era mejor que Odiseo, pues decia que
cada uno ha sido redactado uno con Odiseo y el otro con
Agquiles como centro. Sobre eso, entonces, le preguntaria
con placer a Hipias, si quiere, qué cree sobre estos dos hom-
bres, cudl [363¢) dice que es mejor, dado que nos acaba de
hacer una demostracién de elementos variados y coloridos
tanto a proposito de otros poetas como de Homero.

ZOKPATHE: koi PV, & Eddike, Eott ye & 18éwg v moloiumv
i363b) ‘Immwion v vovdn Eleyev mepl Opnpov. kai yap Tod
ocob ToTpoc Amnuavtov fjkovov &t 1 TAdg kdAiov &in
moinua 1@ Opfpe fi 7 'Oddooeln, T0600T® 3¢ KAAAOV,
6o aucivav AyAledg ‘Odvocing gin: ékbtepov yap T00-
TV 10 p&v €ic Odvocéa Epn menotijcBo, T0 8’ gic AytAAéa.
nepl ékeivov odv 10éwg &v, &i Povdopéve éotiv ‘Inmig,
avamvloiuny dmwg avT@d Sokel TEPL TOIV AVIPOiv ToVTOLY,
TOTEPOV [363¢] GpEived Pnoiv eivon, &neidn koi EALC, TOAAYL
kol TovTodamd Miv EmAEdsIkTol Kol TEPl momTdV T8 GA-
Aov kai epi Opnpov.
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La disertacion, ya se ve, ha sido sobre textos poéticos, so-
bre muchos textos poéticos. Homero ha estado entre ellos. A
Socrates le importa mas Homero que el resto, y su excelen-
te memoria le permite un gesto de fina cortesia con Eudico
y con Hipias: el padre de Eudico, interesado también por
Homero, el mayor de los poetas, decia algo que coincidia
con lo que acaba de afirmar Hipias: que Aquiles es mejor ser
humano que Odiseo, en medida semejante a como es mejor
poema el dedicado a Aquiles, la /liada, que el dedicado a
Odiseo. Si no hay otro remedio que hablar y afrontar la con-
versacion con Hipias, puede usarse el recurso de que, entre
tantas cosas como se han oido, la atencion qued6 prendi-
da por este punto, en memoria del difunto padre de Eudico.
(Quién es mejor ser humano de estos dos héroes tan gran-
des, uno de los cuales representa la valentia, mientras que
el otro se diria que es el patrono de los sabios, sobre todo,
de los habiles oradores? ;En qué consiste ser buena perso-
na? (Caben grados en ello? Y marginalmente importa tam-
bién reflexionar sobre la verdad de la vieja poesia: ;la po-
see? ;Debemos considerarla como otros pueblos consideran
ciertas escrituras suyas, o sea, como sagrada? ;Qué relacion
habra entre la accion, la bondad y el saber? En realidad, de
estas cosas estamos hablando siempre, incluso cuando calla-
mos, porque la accion es nuestra respuesta a la pregunta de
las circunstancias.

Eupico: Evidentemente Hipias no va a negarse a responder si
le preguntas algo. Hipias, ;si SOcrates te pregunta algo, vas
a contestar, o qué haras?

Hrrias: Por cierto, harfa algo terrible, Eudico, si voy a Olim-
pia al festejo de los griegos cuando son las Olimpiadas
i363a] desde mi casa en Elide y ofrezco en el templo discu-
rrir de lo que cualquiera quiera de entre aquello que trai-
go preparado en mi presentacion, y a contestar al que
quiera lo que pregunte; pero ahora huyo de la pregunta de
Socrates.



