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INTRODUCCION

La presente investigacion se propone analizar las variaciones del sentido de nods durante
los periodos clésico y helenistico de la Grecia Antigua. Si bien existen estudios filosoficos
relativos al nols, no se ha examinado su recepcion en los contextos sociopoliticos y
socioculturales. Este vacio tedrico o vacancia amerita un tratamiento exhaustivo, asi como un
examen de sus aplicaciones explicitas o implicitas por parte de los principales referentes
politicos y en la literatura y la organizacion social de la época. Tampoco se han realizado hasta el
momento estudios que correlacionen el concepto de nods y la literatura. Estas razones otorgan

validez, necesidad y relevancia tedrica a la propuesta.

Se toman como antecedentes del tema transversal los siguientes estudios: El nods en
Aristoteles de Durdn Martinez (1992); Autoconsciencia y autoconstitucion del nods. Una
controversia en torno a Plotino y el escepticismo de Gutiérrez Bustos (2004); Aristotle on Scholé
and Nous as a way of life de Kalimtzis (2015); Aristotle and Plato on God as Nous and as the
Good de Menn (1992); Aristotle and Plotinus on the intellect. Monism and Dualism Revisted de
Nyvlt (2012) y, por altimo, Plotino, las formas platonicas y el nols aristotélico de Santa Maria
(2013). Asi mismo, se ha escogido como obra de referencia el trabajo de Inés Durdn Martinez
(1992), puesto que elabora un analisis exhaustivo del origen etimoldgico del nols desde los
tiempos homéricos, pasando por Hesiodo, los poetas Teognis y Pindaro, los filésofos
presocraticos como Anaxagoras hasta llegar a Aristoteles, de quien desarrolla sus diferentes

variaciones del nods en los campos ético y politico.

La relevancia del tema esta centrada en la comprension del sentido del nods y su recepcién
en el quehacer sociopolitico y sociocultural en dos etapas cruciales de la conformacion de la
matriz histérica de Occidente, de modo tal que se pongan en didlogo tanto lo politico como lo
literario, en el seno de la cultura griega en sus fases clasica y tardia.

Para ello, se establecen como referentes de la época clasica los pensadores Platén y
Aristoteles, quienes conciben de manera distinta el concepto de nods. Ademas, se analizara y
comparara el modo en que dichas concepciones son recibidas en el escenario politico de su
tiempo y que probablemente se haya materializado en derivaciones socioculturales y
sociopoliticas, durante el periodo helenistico, a partir de las posturas neoplatonicas de Plotino.
De esta manera se abordard el sentido del vobg en vinculacion con otros principios del

pensamiento griego antiguo tales como la apetn (excelencia, virtud), la xahoxdayodio y el ideal
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del héroe caballeresco homérico, la copoxpartia (sofocracia o gobierno de los sabios), vonoig
(intuicion), yoyn (alma), la figura del xvPepving platonico, el papel de la dixarocOvn (justicia),
la necesidad o la ausencia de las vopou (leyes), las virtudes platonicas davdpeia (valor, valentia),
prudencia, la supremacia de la cow@eocvvr (mesura, moderacion) por sobre la OPoic (desmesura,
dominio de las pasiones), la diavoia; el {dov moltikdv 0 “ser que vive en polis” aristotélico; la
EMoTNUN 0 ciencia por sobre la mera opinion o d0&a; la evdopovia (felicidad) en tanto fin
ultimo o téAog; entre otros principios fundamentales que requieren necesariamente la recta razon
del vobc. Asi mismo, se intentara aproximar a la recepcion de estos valores helénicos en el

periodo romano y su variacion de sentido, ahora en tanto intellectus.

Por otra parte, se mostrara un paneo del escenario sociopolitico y sociocultural desde el V
a.C. hasta el Il d. C. —desde la produccién de los didlogos de inspiracion socratica en Platon
hasta el desarrollo de las ideas plotineanas y porfirianas, y su correspondiente difusion en el
contexto grecorromano—, a fin de describir el interjuego de las ideas con las posiciones politicas
adoptadas en la época, sumado a la recepcion de las mismas entre los pensadores y literatos mas

destacados de estos periodos.

Esta tesis pretende cumplir dos objetivos generales y sus respectivos objetivos especificos
a través de sus capitulos y de sus contextos historicos correspondientes. EI primer objetivo
general consiste en analizar el proceso de transformacién semantica del vodg durante los
periodos clasico y helenistico (griego y romano) hasta el Imperio Romano, asi como sus
implicancias socioculturales y sociopoliticas. Del mismo se desprenden los siguientes objetivos
especificos: en primer lugar, reconocer en los didlogos platonicos el papel asignado al vodg, su
relacion con las leyes y el buen gobierno, en contraposicién a los usos sofisticos y politicos; en
segundo lugar, examinar las posibles variaciones de sentido que Aristoteles otorga al nods en
algunos de sus tratados filosoficos, politicos y éticos y sus acogidas en los gobiernos del periodo
clasico ateniense; y, en tercer lugar, distinguir las variaciones de sentido de vod¢ en el
pensamiento politico y filosofico durante el lapso helenistico segin el epicureismo, el

estoicismo, el escepticismo antiguo, los doxografos y el neoplatonismo.

Por su parte, el segundo objetivo general atiende a la contextualizacion de las
derivaciones socioculturales y sociopoliticas del concepto de vodg en el periodo griego
helenistico, en la repdblica tardia y el Imperio Romano, en comparacion con las interpretaciones
previas de la etapa clasica. De esta manera se desglosan dos objetivos especificos: por un lado,

describir el contexto sociocultural clasico y helenistico en torno a la importancia otorgada al


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=eu%29daimoni%2Fa&la=greek&can=eu%29daimoni%2Fa0&prior=dh/

volg o intellectus; por el otro, examinar la recepcion del concepto de vodg entre los politicos y
los gobernantes méas destacados del mundo heleno clésico y helenistico, asi como el alcance del

intellectus en la republica tardia y en el Imperio Romano.

Se emplea el método geneal6gico, mediante el analisis de rupturas y de continuidades en
el devenir historico, a traves de la pervivencia de permanencias, de acuerdo con Foucault (2002),

quien lo asocia a la idea de ruptura, discontinuidad, umbral, limite, serie y transformacion.

El problema de investigacion reside en el acercamiento a la reconstruccidn histérica de las
variaciones del concepto de vodg por medio de los siguientes tdpicos: en primer lugar, se
pretende responder como ha sido el proceso de transformacion seméntica de vodg durante los
periodos clésico y helenistico y sus implicancias socioculturales y sociopoliticas; en segundo, la
basqueda de la recepcion del vodg en los contextos socioculturales y sociopoliticos durante
dichos periodos; en tercero, encontrar el sentido que Platon otorga al vodg en relacion con la
figura ideal del gobernante virtuoso, el buen gobierno y las buenas; en cuarto, investigar la
posible percepcion aristotélica de nols en la representacion del gobernante virtuoso y las
constituciones mas apropiadas en la realidad; en quinto lugar, responder en qué manera esta
variacion conceptual del nods se ha manifestado durante el periodo helenistico y a través de qué

referentes, tal como se aprecia durante la época romana y su nocion de intellectus.

Por su parte, la hip6tesis de investigacion reside en la conjetura de que el concepto del
nols ha sufrido una transformacion semantica a través del tiempo y de acuerdo con los
respectivos contextos historicos y geograficos en donde se ha manifestado. Por consiguiente, se
toma como punto de partida el sentido que le otorga Platon en relacion con las leyes y el buen
gobierno y la interpretacion que Aristoteles hace del mismo, ambos durante el clasicismo. Sus
manifestaciones socioculturales y sociopoliticas expresadas por los referentes helenisticos del
estoicismo y el neoplatonismo testimonian la concrecion practica y contextual del concepto
estudiado, alejandose del plano meramente filoséfico y constituyéndose como eje transversal de

los distintos momentos histdricos analizados en perspectiva comparada.



PRIMERA PARTE. EL CONCEPTO DE NOUS EN RELACION CON EL
IDEAL DEL BUEN GOBIERNO

Los conceptos de noQs e intellectus han sufrido transformaciones seméanticas de acuerdo
con el contexto histdrico en que se plantearon, tales como capacidad de mando o conduccion
(Platon) por intermedio de leyes y el buen gobierno, como virtud intelectual y ética posibilitante
de una convivencia y vida sabia (Aristoteles) durante el periodo clasico, asi como sus

manifestaciones socioculturales y sociopoliticas.

Esta primera parte estd constituida por dos capitulos. EI primero versa sobre los
antecedentes etimoldgicos de vodg durante la Grecia arcaica, su recepcion en los presocraticos,
entre quienes descuella la interpretacion de Anaxagoras, hasta llegar a la recepcién filoséfica
(principalmente ética y politica) de Platon y de Aristételes. EI segundo estriba en las recepciones
diversas del vol¢ o su omision por parte de algunos gobernantes destacados de la época clésica,
como los tiranos Dionisio | y Il de Siracusa, el orador ateniense Licurgo y el conquistador

panhelénico Alejandro Magno, junto con las manifestaciones socioculturales y sociopoliticas.

CAPITULO 1: EL SIGNIFICADO DEL NOUS EN LA GRECIA CLASICA

1.1. Antecedentes preliminares

Para comprender las variaciones de sentido del nods en los periodos clasico y helenistico
y en sus manifestaciones socioculturales y sociopoliticas, se procederd a una descripcion
genealdgica del mismo y de sus procesos transformativos a partir de una revision de los
antecedentes mas relevantes. Su etimologia se origina en los tiempos homéricos. Puesto que se
trata de una aporia lexical, no existe una etimologia definitiva y unificada para nods, sino

distintas vertientes confluyen finalmente en una suerte de significado estandarizado.

Frisk (1973), Schwyzer! (1926) y Prellwitz (1905) plantean que la palabra nods procede
de la raiz nog. Kieckers mantiene la relacion entre vooc y vém, que significa “nadar”, puesto que
depende de un radical *now-. Por su parte, McKenzie propone el radical indoeuropeo *noy- —
forma originaria de néos—, probablemente ndyos, ya que se relacionaria con el sanscrito nayas
que significa “conducta” o “principio rector”. Sin embargo, Schwyzer (1926) sostiene que la raiz

indoeuropea es now, de donde deriva el sustantivo noos, asociada a la forma gotica snutrs que

! Hjalmar Frisk (1970-1972), Griechisches Etymologisches Worterbuch, Heidelberg, t. 11: 1-1154 [«p-o]; Band III:
1-312 [Nachtrage, Wortregister, Corrigenda] (1972).
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significa ‘sabio’ e ‘inteligente’, lo cual es corroborado por Kurt von Fritz (1943). A su vez,
segun el mismo Schwyzer, la raiz de snutrs es snu, que tiene el sentido de ‘olfatear’ u ‘oler’. De
ahi proviene la idea de que “algo huele a algo” o que “parece sugerir algo por su aroma” —en
sentido figurado—, como cuando se dice “algo me huele mal” con el sentido de que se avecina
un posible peligro. También es la capacidad de reaccionar acertadamente ante una situacion
inminente, en el sentido de ‘prudente’, ‘previsora’, ‘sagaz’ o ‘perspicaz’. Ello se enlaza con la
capacidad de intuir o anticiparse a algo. Por lo tanto, nols hace mencién a una connotacion de

tipo sensorial méas que intelectual o racional.

Para Prellwitz, su origen etimoldgico se halla en el verbo vevw. La correspondencia entre
sustantivo y verbo queda probada por la relaciéon entre mwvvtdg que significa ‘prudente’ o
‘sagaz’—también se pueden utilizar cuvetdg y ppovipoc—, y el cretense vivapot, equiparable al

griego dvvapon ‘capacidad’, ‘facultad’ o ‘ser capaz de algo’.

En la épica, tanto en Iliada como en Odisea, se manifiesta una ambigliedad semantica del
término voodg, al expresar una concepcion vital y filosofica del ser humano sin discernir entre
cuerpo y alma, materia y espiritu, sensacion y razon. A menudo se encuentra vinculado a los
vocablos Jupuog —que tiene el sentido de ‘animo’, ‘aliento’, ‘aliento’, ‘espiritu’, ‘fuerza vital’ o
‘temple’—, Y op1v —que alude a ‘corazédn’, &nimo’, ‘alma’, ‘espiritu’, ‘entendimiento’, ‘razén’,
‘pensamiento’, ‘reflexion’, ‘conciencia’ e ‘intencion’—. En este aspecto, vooc denota una
anticipacion de sentido o una prevision respecto de acontecimientos venideros. Si bien ain no se
establece una clara distincion entre capacidades humanas racionales y emocionales, si cabe

destacar el sentido, por un lado, de Supéc y de voog y, por el otro, de @prv.

Homero alude a dos tipos de vooc: a) el divino (S€ioc) y b) el humano (av3edmivog).
Mientras que el primer caso refiere a una capacidad externa, concedida por las divinidades a
determinados seres, que permiten anticipar el futuro; el segundo estriba en la facultad humana de
razonar conforme a los hechos cotidianos, siendo su voog un agente interior e independiente de

las demas funciones que su mente conoce.

En Hesiodo aparecen variaciones semanticas del primigenio voog. Al igual que Homero,
apela a uno divino y a otro humano. El primero radica en la relacion con el “deseo futuro” o con
el “deseo proyectado hacia el futuro” a la vez que alude al designio de los dioses. Empero, el
voog humano concierne a una cualidad distintiva de la persona, segun su caracter y moralidad,

alejandose de las pasiones que pueden perjudicarlo —mientras que distingue entre Svpog y voog-.



Durante el arcaismo, el vooc homérico y hesiddico se transformé gradualmente y adquirié
un matiz psicoldgico o psiquico durante la etapa clésica, lo cual se patentiza en obras filosoficas
y literarias de esta época. Asi mismo, el voog divino se interpretd6 como una forma de
clarividencia proveniente, por ejemplo, de Zeus y Apolo —segun Teognis de Mégara— 0 como
un modo de guiar el destino de la humanidad —segin Pindaro—2. De este modo, en una de sus
elegias, Semonides de Samos® propuso la existencia de un vooc humano —en sentido peyorativo;
segun su parecer, propio de los mortales y de su incapacidad de proyectar su vida — y de otro
divino —a quien le compete el conocimiento del futuro—. Por su parte, Epicarmo se refirio a él
como la capacidad humana de ver y de oir, de comprender los mensajes sensoriales; y agregd un
sentido ético-practico, propio del hombre piadoso, a la vez que lo contrapuso a cdua —

polarizacion entre lo psiquico y lo fisico—.

En torno a VI 'y V a.C. diversas interpretaciones del sentido de voog procedieron de los
primeros filosofos —Pitagoras, Jenofanes de Colofon, Heraclito de Efeso y Parménides—
(Duran Martinez, El noQs en Aristételes, 1992). Pitagoras lo relacion6 con la idea de yuyn y de
alma inmortal —casi etérea, puesto que aun no habia aparecido la nocion de mvedpo (Spiritus) —
. Jendfanes se refirio al voog divino que permanece siempre en el mismo lugar y que se
correlaciona con el vonua de los mortales. Heréclito distingui6 entre vooc (el juicio recto sobre
lo percibido y comprendido) y moAvuadin (numerosos saberes); el primero, don natural humano,
que deben descubrir y exponer. Parménides relacion6 vooc y Aéyswv (enunciar algo, reconocer
algo, en el sentido de vogiv), mientras que distinguié entre el voog recto y otro acritico de

quienes transitan errantes en la vida, “los que nada saben” (Duran Martinez, 1992).

En la época clésica, V-1V a.C., poetas, historiadores y fil6sofos utilizaron el término voog
0 su contracto vovg para designar indistintamente a una entidad inteligible, separada de la
impronta emotiva de los tiempos homéricos y arcaicos, orientdndose hacia la interpretacion que
mas tarde aportard Anaxagoras a la variacion semantica del término de estudio. Esquilo y
Herédoto ampliaron la familia terminoldgica de vodg, mientras que Sofocles y Alceo lo
concibieron como un modo de “caracter” de los hombres. Asi mismo, Aristofanes colocé a voig
Yy youyn en el mismo horizonte semdntico, como también hablé de una “mente divina”. Por su

parte, la interpretacién de Jenofonte se acercaba a la concepcion de Anaxagoras, ya que

2 Esta relacionado con los verbos “dirigir, gobernar y guiar”.
3 Cfr. Francisco Rodriguez Adrados (1956). Liricos Griegos: Elegiacos y Yambografos Arcaicos (siglos VII-V a.C.).
8



consideraba la existencia de un vodg puro, ain no mezclado, opuesto por completo al plano

sensorial.

1.2. Anaxagoras de Clazomene

Existen distintas hipotesis y fuentes acerca de la vida de Anaxagoras. Segun el testimonio
de Didgenes Laercio, probablemente naci6 en la septuagésima olimpiada y perecio en el primer
afio de la octogésima octava olimpiada?; es decir, vivio hasta los setenta y dos afios. Se inici6 en

la filosofia ateniense durante el arcontado de Calias cuando tenia veinte de edad®.

Segun la Sucesion de los Filésofos de Socion, el gobernante ateniense Cledn habria
presentado un proceso de acéPewo (impiedad) contra Anaxagoras, por considerar que la esfera
solar estaba constituida por una masa incandescente. Su amistad con Pericles® le permitié que su

castigo se redujera al pago de cinco talentos y su posterior ostracismo.

Segun la mencionada acusacion, acorde con el testimonio de Satiro, el peripatético y
doxografo nacido en Calatis en Il a.C., probablemente Anaxagoras fue acusado de dcépeta. por
Tucidides —quien habria emprendido una campafia politica adversa contra Pericles y que era
amigo del acusado— y también se lo inculp6 de mostrar partidismo por Persia. De este modo,
Anaxagoras fue condenado a muerte en ausencia y luego se exili6 a Lampsaco, en donde
fallecio. De acuerdo con Satiro, los habitantes de dicha mwoAig lo enterraron con todos los
honores, ya que Anaxéagoras habia pedido que tras su muerte en ese mes los nifios recibieran

vacaciones en su nombre.

Por su parte, Plutarco en el capitulo “Pericles” de su Vida de los filosofos més ilustres
argumenta que Anaxagoras fue victima de la emision de un decreto contra los ateistas,

presentado por Diopites ca. 433 a.C.; por consiguiente, tuvo que retirarse de Atenas.

4 Segln las Crénicas de Apolodoro de Atenas.

5 Segln el Registro de Arcontes de Demetrio de Falero.

& A propdsito de su amistad con Pericles, explica Plutarco: ‘O 8¢ mheiota Ilepuchel cuyyevopevog kai POMGTO
nepfeic dykov avt@® kol epdvnua dnuaywyiog EuPpiBéctepov OAmg e petewpicog kol ovveEdpag 10 a&impo 0D
H0ovg Avatayopac v 6 Khalopéviog, dv oi 101" évOpwmol Nodv mpoctydpevov, gite TV cOvECy odTod peydiny
€lg puowoloyiov kol mepurtny dlapoveicov Bavpdcavieg €0 6t toig 6lolg TpdTOG OV TOYMV OVS™ AVAYKNV
SlKoGUNoEMG ApYNV, GAAG VoV Eméatnoe Kabopov Kol KpaTov &v HEpLYIEVOLS IOl TO1G GALOLG AToKPIvVOVTO TAG
opotopepeiog (...) Mas quien siempre asistio al lado de Pericles, quien le infundié principalmente aquella altivez y
aquel espiritu domefiador de la muchedumbre, y quien dio majestad y elevacion a sus costumbres, fue Anaxagoras
de Clazomene, al cual los de su edad lo apellidaban Inteligencia, admirando su gran prudencia y sus singulares y
adelantados conocimientos de las cosas fisicas, o porque fue el primero que establecié por principio ordenador de
todos los seres, no el acaso o la necesidad, sino una razén pura e ilibada, difundida en todas las cosas, que puso
diferencias entre las que eran semejantes y estaban mezcladas (Plutarco, Vidas Paralelas, 1998).
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Independientemente de la diversidad de fuentes que aportan informacion en torno de su
vida, fue un personaje notable del V a.C. debido a su labor filosofica, clave en la transicion entre
su pensamiento cosmoldgico y la filosofia socratica. Ello fue fruto del ambiente politico y
cultural que se estaba desarrollando en la Hélade, ejemplificado por su cuestionamiento al modo
arcaico en que los helenos percibian la vida. Signado por un particular estilo literario y por su
aporte innovador a la interpretacion del origen del k6éopoc, influyd en historiadores, poetas,
politicos y rétores coetaneos y posteriores a él (Duran Martinez, 1992). Segin Anaxagoras, el
Kkoopog habria estado inmerso en un ydo¢ primigenio hasta que la fuerza del vod¢ lo ordeno y de
este modo separ0 las esencias opuestas que existian en él. Este principio anaxagdreo se encuentra
planteado por diversos pensadores: Platon (Fedro 97 b-98 c; Feddn 269 e-270 a; Cratilo 413c),
Avristoteles (De Anima 1, 2; 404 a-405 b; 405a 15, Fisica VIII, 5; 256b 24, Metafisica I, 3; 984b
15), Aecio (I, 3, 5), Hipdlito de Roma (Refutacion de todas las herejias I, 8, 1-13; 1, 7, 5; 1 7,
15), Jdmblico (Protréptico 8) y Simplicio (Fisica 27, 2; 154, 29; 1121, 21) (citados por Diels y
Kranz, 1906).

Segun la interpretacion de Durdn Martinez sobre el vodg, Anaxagoras habria recibido

influencias de diferente indole:

a) de término: ya que los conceptos drepov (indeterminado, ilimitado) de Anaximandro,
asi como los términos médicos de origen jonio kpdoig (mezcla), pielg (mezclado) y
ptyvoodon (estar mezclado, mezclarse o unirse); yryvdokew (conocer) y yvoun
(facultad de conocer, entendimiento, conocimiento, manera de sentir, temple, juicio,
sentencia 0 maxima), se aproximan al campo semantico de vovg;

b) de concepcidn: en primer lugar, el vodg afin a la cosmologia milesia de Anaximandro;
en segundo, el vodg semejante al Adyog de Heraclito y el sentido de alma; en tercero, la
hipotesis de Marcel Detienne’, quien sostiene que Anaxagoras recibio la influencia
directa de su conciudadano Hermotino —Duran Martinez descarta esta version—. Por
otra parte, fue influido por Protagoras, en especial sobre politica, puesto que dichos
topicos resultaban de gran interés para su amigo Pericles. También posiblemente tomé
de Jenofanes de Colofon la designacion de vodg como fundamento césmico y vital —
segun von Fritz—. Por altimo, Anaxagoras habria reemplazado la nocién véov @pevi

de Jenofanes por voidc; y

7 Les origines religieuses de la notion d'intellect Hermotime et Anaxagore.
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c) de expresion: el estilo en prosa® de sus “himnos filoséficos” exalta al vod¢ como a una
divinidad a través de formulas y calificativos, tal como hacian los poetas épicos en los
“himnos homéricos” a proposito de los dioses. Otra influencia es el “estilo indirecto”

que retoma del Proemio de Parménides.

El vodg anaxagoreo signific6 una nueva forma de pensar, en el orden tanto de la
cosmogonia —un macrocosmos—como en el cognoscitivo —un microcosmos—: un vodg
cdésmico y uno humano. Segun el primero, ¢l k6cpog fue al principio de los tiempos una solucion
caotica e inmovil en donde estaban mezcladas desordenadamente las semillas constitutivas de
todos los elementos que existen, los onépuata. Estas, denominadas posteriormente homeomerias
por Aristoteles [KRS, 485 y 494], Lucrecio, Simplicio y Aecio, poseian una infinita divisibilidad
y agregabilidad. “En todas las cosas hay semillas de todas las cosas”®, puesto que el compuesto
esencial de cada elemento se vincula con los onéppata predominantes en ellos. Sin embargo,
también contienen en su interior onéppota de otras naturalezas. En cambio, el vodg puro,
infinito, auténomo e indisoluble —entendido como intelecto— fue el responsable de ordenar y
colocar en sus respectivos lugares las distintas partes que conforman el k6cupoc y separar 1os

componentes opuestos entre si, ya que posee fuerza propia®®.

Asi mismo, Anaxagoras afirma que el conocimiento estriba en el discernimiento entre
estos opuestos. No obstante, el voi¢ no logra eliminar la mezcla: todas las cosas permanecen
unidas. Por ende, el vobg o intelecto, en tanto facultad politica ejercida por un gobernante, lo
torna capaz de guiar a su pueblo a pesar de las diversas facciones o grupos que lo constituyen y

que, aunque divergentes, revisten una identidad que las trasciende.

8 Cfr. Jaeger en Teologia de los primeros filésofos griegos: 203-204.
® Simplicio, Fisica, 164, 22. 'Ev movti maviog poipo Eveott Ty vod, EoTtv oilot 82 Koi vodg &vi.

10 Seguin la version de Diels y Kranz (Die Fragmente der Vorsokratiker, 1952) de Didgenes Laercio (Vidas,
opiniones y sentencias de los filosofos mas ilustres, 1959), Il, 6-15:
(6) Avogayopac [...] mpdtoc Tt HPANL vodv énéotnoey, [...] Npunvevpévoy: ‘TavTa yppaTe 7V Opod: etta vodg
gV avta dtekoounoev’ (= fr. 17 Schaubach, cfr. B 1). ITapo kot Nodg éxekAnon, kai enot wepi avtod Tipwv &v
1015 Xiloig obtw (fr. 24 D.)

Kai mov Avagayopnv ¢dc’ Eppevar, dAkipuov fipm

Notv, &1t o1 voog avtdt, 0g e&amivng Eneyeipag

TAVTO CUVEGPNKMOGEY OLOD TETAPAYUEVO TPOGOEY.
Anaxagoras [...] fue el primero en considerar como materia [de todas las cosas, hyle] al intelecto [noGs, inteligencia,
pensamiento, alma, espiritu o mente; prudencia, sagacidad, voluntad] [...] dice: “Todas las cosas estaban juntas;
luego sobrevino el intelecto y las ordend”, y por esta razon se llama Intelecto. Timon dice de él lo mismo en sus
Satiras, en esta forma: Donde dicen que el héroe valeroso Anaxagoras se apellida Intelecto (y lo tuvo dichoso),
porque ciertamente el intelecto en si mismo, quien, de repente habiendo despertado todas las cosas, les otorgé un
orden a lo antes confusamente amontonado.
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Conforme a la interpretacion anaxagorea del orden cognoscitivo, el vodg humano —el
intelecto—es puro, infinito y autébnomo, cualidades semejantes a las del vodg cdsmico o Adyog.
Tiene existencia por si mismo, sin necesidad de la presencia de otros elementos. Gobierna y esta
por encima de todo aquello que posee vida, como también conoce todas las cosas ya mezcladas.
Por consiguiente, es un ente independiente que rige las acciones humanas racionales, en

consonancia con el vodg cOsmico.

De este modo, se asevera que si el vodg domina todo aquello con vida y da forma a cada
elemento existente en el universo, dentro de este extenso espectro se encuentra el fendmeno
politico y su expresion en los gobernantes (dpyovteg), como también en el &mbito sociocultural y
el 0oc de los integrantes de la moAig en cada periodo histdrico. Por ejemplo, si se considera el
contexto propio de Atenas en la plenitud del V a.C., se comprende que un concreto sentido de
voi¢ politico predominé en los referentes de pensamiento de la época —a pesar de la diversidad
y la discrepancia de 86&a—, como también un determinado sentido de vodg politico fue llevado
adelante por sus gobernantes, el cual seguramente habra repercutido de manera particular en el

imaginario social de aquel periodo.

Si se toma en consideracion y punto de partida el pensamiento filosofico de Anaxagoras y
su relacion de amistad con Pericles, es viable establecer vinculos entre Oempio y mpda&ig. Mas alla
de considerar como realidad o falacia la correlacion entre el pensamiento de uno y la ejecucion
del mismo en el otro, la tendencia politica de Anaxagoras y su teoria sobre el vodg podria o no
haber sido llevada a la practica por el estadista, asi como por otros gobernantes atenienses de
aquel entonces. De este modo se entenderia como el vodg, en tanto idea politica y filosofica, se
habria aplicado o no al manejo de la moA1g. Ahora bien, el vod¢ politico ain no estaba claramente
definido por Anaxagoras ni tampoco la expresa intencion de lograr la apetn politica, como si

ocurrira un siglo mas tarde en los pensadores del periodo clasico (Platon y Aristételes).

Entre V y IV a.C. —qgloria y esplendor del sistema democratico ateniense—, la primera
democracia de Pericles se constituyd en un recuerdo nostélgico y la otdoig fue el elemento
predominante. El vodg politico propuesto por Platon en Republica y en Leyes —entre otros—
tenia que ver con la basqueda de la apeth de los gobernantes, la molteio y los moAiton, mientras

el N9wadg era el elemento constitutivo del mismo.
1.3. Platon

A lo largo de los dialogos platonicos, claras referencias aluden al anhelo del pensador de
encontrar la excelencia (dpetr) en un gobernante. En Republica VIII caracteriza distintas
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moltelon y sus respectivos gobernantes. Comienza con su forma de gobierno ideal, la sofocracia
(coporpatia, gobierno de los sabios), que se ira degradando a timocracia, oligarquia,
democracia, hasta culminar en tirania. En otros dialogos, como el Politico y Leyes, reaparece el

mismo topico.

El concepto de vodg, conforme con lo afirmado, ha sufrido modificaciones segun
interpretaciones heterogéneas. En el filosofo ateniense se evidencia una contundente influencia
del vob¢ anaxagéreo a través de sus didlogos —caso de Republica, si bien se repite en los
demas—. Acorde con su perspectiva existia, por un lado, un vod¢ humano de caracter genérico
(un intelecto individual, vobc) y uno divino, césmico y eterno (Nodc). En el Timeo, discierne
entre vodg y avdyxn, que alude a la creacion del kdopog (Durdn Martinez, EI nods en Aristételes,
1992).

Por otra parte, Platon se refiere al vobg como actividad de la razon humana, considerandolo
producto de la accién de inteligir —es decir, quien detenta la inteligencia—, aunque en ciertas
ocasiones aparece reemplazado por vonoig —intuicion—. De cualquier manera, sea como
locucion verbal o preposicional, vodg quiere decir ‘tener buen sentido’ o ‘tener sensatez’. Como
genitivo se expresa dvev voov, petd voov, mientras que como perifrasis 1éxica se utiliza tov vodv
&xew, que quiere decir ‘tener sensatez’, ‘tener buen sentido’, ‘ser razonable’; es decir, como
determinacion bésica cambia segun el tiempo verbal en que se emplee, 0 como férmula de
adverbio de modo: &ydvimg vodv —sensatamente—. También se puede referir a su forma
privativa o carente de vodg, tal como ktacdar; esto es, ‘la que carece de intelecto’; o su forma

completa en tanto frase hecha: opekpov vodv &yewv ktdodat, ‘el que posee un intelecto pequefio’.

En otras oportunidades, Platon aplica el uso vulgar de vodg, refiriéndose a ‘tener intencion
de’, ‘tener propoésito de’ con las frases &v v@, émi v, éni vodv. Por ultimo, lo utiliza como
perifrasis léxica en relacion con el verbo derivado de &yw, npocéym, que da origen a tOvV vodv

TPOcEYELY, esto es, ‘prestar atencion’ o ‘atender’.

De este modo, Platon identifica dos planos del conocimiento. Por un lado, el de aicOnotc,
—Ilas sensaciones— en donde se encuentra la 66&a. y, por consiguiente, la dyvoia; por otro, el

pensamiento o vodg, conformado por la d1dvora/ vode, Aoyiopds/ vodg y que culmina en el Nodg.

Cuando habla acerca del vodg, en tanto capacidad animica humana, estd asocidndolo con
Yyuyn y en contraposicion a odpo, discriminando asi entre un pensamiento inteligible y otro
sensible. En el primero se encuentra el vobc, ya que es el estadio méas elevado del alma racional
humana, capaz de guiar al resto del cuerpo. Por ello el vod¢ en Platon aparece relacionado con la
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vision, puesto que deviene en la nocién “la luz o la visién del alma™! y lo asocia con su locus la
yoyn. Asi mismo, el vodg platonico se integra en un alma inmortal y pura, producto de la
intervencion divina en determinados seres destacados o privilegiados por su intelecto. Estos
podrian ser, segin la perspectiva del filosofo, la encarnacion del vodg en la figura del

KvPepvrtng —ver infra—.

Como contrapartida del anterior, el vob¢ cosmico posee cualidades teoldgicas y
teleoldgicas. En el primer caso, por su sentido de inmanencia, eternidad, trascendencia, pureza e
inmortalidad, ordena el mundo®? (por ejemplo, en Politico 269 c-d, 272 e; Leyes X, 897c-d), en
donde se conjugan lo psiquico-animico y la nocion de vida en un principio animador del k6cpoG.
La dimension teleoldgica reside en que se orienta hacia un téloc. Se trata de un vodg intencional
divino, inmortal y perfecto, como bien en si mismo que ademas de tener una finalidad inteligible
respecto del ambito vital, también lo es respecto del orden del xéopoc. Asi mismo, el vodg como

fin aparece familiarizado con yoyn (alma) y {o1| (vida).

Por su parte, el vodg de Platon avanza hacia una concepcion politica y es interpretado como
KuPepving; es decir, el piloto que guia una nave, la cual metaféricamente se asocia al pueblo.
Por consiguiente, este conductor debe contar con un vod¢ que le indique como llevar a cabo la
tarea, segun la figura platdnica del buen gobernante: “es el arte de guiar a los marineros”. Ello

se aprecia al decir:

GALG KOTA TV TEXVNV KoL TV TV VODTAY ApY1V.
Por el arte de gobernar a los marineros [Republica I, 341d].
También es iluminador este fragmento de Republica (I, 346e-347¢):

ovdepia Téyvn 000 apyn TO AT dEEMPOV Tapacokevalel, GAN, Omep TOAol EAéyousy, TO TM
apyopéve Kol ToPaoKELALEL Kol EMTATTEL, TO EKEivov cuUEEpPOV fitTovog dvtog ckomodaa, GAL'
oV 10 t00 Kpeittovog (...) dptL Eleyov unodéva £0élev €kovta Gpyev kol o GALOTPLO KOKO
petayepilecton avopbodvta

(...) Ningln arte ni gobierno organiza lo que le beneficia a si mismo, sino que, como deciamos
antes, organiza y dispone lo que beneficia al gobernado: atiende a lo que conviene a aquel que es
el mas débil, no al que es el mas fuerte. (...) Nadie esta dispuesto voluntariamente a gobernar y
tomar en sus manos y corregir las deficiencias ajenas.

A su vez, este gobernante virtuoso, portador de un vodg peculiar, posibilitaria y
determinaria una molteio Optima, que en RepUblica es denominada sofocracia. Por consiguiente,

si el xvuPepvnng sabe coOmo guiar a los moAiton segun el arte de gobernar, estos también seran

11 Republica 508c ss.

12 Notese la influencia anaxagorea en cuanto al vodg cosmico.
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virtuosos en la medida en que los conduzca hacia el bien comin y bajo el homérico ideal de la
xohoxdayadio, que refiere al orden bello (xoA)oc) y bueno (GyaS6c) de todas las cosast®. Pero,

¢quien es el gobernante? Platon agrega:
— Ti 8¢ xuPepving; 6 dpBAS KLPepVNTNG VOLTAOY ApyV E0TIV T vadTNG;
— ¢ Y el piloto? El verdadero piloto, ¢es un marinero o es el que manda a los marineros?

Navtdyv apyov.
— El que manda a los marineros (Republica I, 341 c-d).

La analogia con lo marino, como el ejemplo de kvBepvritng, se corresponde con la vida
habitual de los griegos y su relacion con el mar. Era menester que buscasen explicar distintos
fendmenos, en este caso el politico, en asociacidn con su cotidianeidad. Asi mismo —de acuerdo
con las citas precedentes—, ese vinculo entre piloto y marineros cumplia dos funciones segun la

interpretacion en Republica. La primera es la figura del piloto que delibera, decide, piensa y

13 Cfr. al respecto Paideia: los ideales de la cultura griega de Werner Jaeger (1993). La areté marca la excelencia y
aristocracia de quien comporta en su ser la figura del »xalog »dya3dg en tanto caballero aristocratico (pp. 20 y 264) y
noble (p. 36), y el ideal de la xaAoxdyadia (p. 27); es decir, el ideal mismo de la educacion y de la cultura humana
(moudeia) (p. 520), opuesta a una simple busqueda del poder (pp. 520 y 526) pero propia de la gdegyecia (‘el obrar
bien’, el ‘beneficio’, el ‘hacer algo en servicio a la comunidad’, razén por la cual se realizaba el reconocimiento
como ‘bienhechor’ como fue el caso de Calias). Este tipo de reconocimiento publico se hacia a los hombres de
estado cuyos servicios se reconocian publicamente en resoluciones laudatorias inmortalizadas en inscripciones (p.
537). Ello tenia como base la eleccion de los dirigentes politicos, que debian mostrar su prosapia e idoneidad para el
ejercicio de cargos publicos y hacer el bien a sus ciudadanos, tal como lo hicieran —segln Platdn— Pericles,
Cimon, Milciades y Temistocles. No ha existido alin un estadista en el sentido socréatico de la palabra (Gorgias 517a
y 517b). Ademas, este comprende el conjunto de todas las exigencias ideales, corporales y espirituales (Jaeger,
1993: 263), parametros bajo los cuales no se pudo situar al mismo Sdécrates (ibidem: 405), pese a que él mismo
expreso y ensefid la xoloxdyadio (ib.: 426).

El mencionado ideal era atribuido a la clase dirigente, generalmente asociado a su alta educacion. La xoloxdyadio
se encarn6 para los griegos en ilustres personalidades como Pericles y Calias (p. 291). De acuerdo con Republica de
Platon (I, 396b), aparece estrechamente vinculada con los “guardianes”; es decir, los virtuosos y sabios,
considerados competentes para gobernar la polis (Jaeger, ib.: 616); asi mismo se refiere al filésofo en tanto
rahoxdyadoc, “caballero” (Rep. 489 e; ib.: 665) —en el mismo sentido de Aristteles a lo largo de la Etica a
Nicémaco y en un pasaje de la Etica Eudemia (VII1, 3, 1248 b 8)— que deberian ser en la medida de lo posible
hombres bellos, fuertes y distinguidos (Rep. Il, 535 a; Jaeger, id.: 716). Por su parte, Isocrates alega en contra de la
mision del educador de lograr que sus discipulos alcancen la xaloxdyodia en lo moral y en lo espiritual (Antidosis
215; ib.: 936). En la Andbasis, Jenofonte exalta la muerte heroica del soberano aqueménida Ciro Il, mientras que
destaca su xahoxdyodia y asevera que no es una Vvirtud —noble y varonil—exclusiva de los griegos (ib.: 956) pero
que dicho ideal es, indudablemente, la forma mas excelsa y alta de la cultura humana. Asi mismo, en Ciropedia,
Jenofonte se refiere a la xaloxdayadic como lo hacian los griegos contemporaneos a él: una virtud en consonancia
con la areté, que en este caso la atribuye al monarca aqueménida (ib.: 956-959). A su vez, Jenofonte en
Oikonomikés describe una »taioxdyadia relacionada con la vida de un buen agricultor, virtud reconocida por los
persas (ib.: 972-973), mientras que en Cinegético asocia la caza y la educacién como medios para alcanzarla —
siguiendo la paideia mitica del centauro Quir6n segun la descripcion de Pindaro— y la contrapone con las
ensefianzas banales de los sofistas de su época hacia los jovenes (ib.: 978-980).
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establece las estrategias mas prudentes segun la ocasion. En cambio, la segunda se encuentra
articulada con los marineros, aquellos que obran conforme la decision del piloto. Por lo tanto,
deberian gobernar aquellos cuyo vodg resultara el mas digno y destacado por la trayectoria de sus
decisiones y beneficios para los demas; es decir, aquellos que contaran nivel Optimo de
preparacion que les permitiera guiar a la tripulacion y alcanzar sus cometidos. El piloto se
esmera en comandar de la mejor forma y, aun siendo marinero, ve mas alla que las simples
maniobras o quehaceres de un navegante. EI no queda preso de la inmediatez, sino que avizoray

planea en funcion de un propdsito (£vtoAn).

— Ovkodv Kkai O KVPepviTNG O AKPIPTG Vo TdY Elvar dpymv GAL odvavtng;

— ¢Acaso no es cierto que el piloto es alguien que se esmera en gobernar a los marineros, aunque
no es un marinero?

— Ovk dpo & ye TorobTog KOPEPVHTNG TE KOl APV TO T® KUPEPVNTN CLUEEPOV GKEYETOL TE Kol
TPOoTAEEL, OAAA TO TG VOO TE KOl APYOUEVED.

— Pero entonces tal piloto-gobernante atendera y dispondra lo que conviene no al piloto, sino al
marinero-gobernado (Republica I, 342 d-e).

En consecuencia, quien gobierna lo hace en funcion de lo que conviene a los gobernados,
sobre quienes aplica su arte. Sin embargo, Platén expresa una paradoja tocante a esta cuestion.
Tras explicitar la necesidad que tiene un pueblo de ser administrado por el mejor, el mas apto o
idéneo y que, por otro lado, los subordinados deben ser gobernados (puesto que aln no saben
gobernar), ¢como es posible que estos sepan si quien los dirige es buen o mal gobernante, si
todavia ellos mismos no lo son, es decir, no saben? A ello responde: “(...) @pyovowv ot
gmewéotarol, dtov E0éhwov dpyewv” (...), gobiernan los mas aptos, cuando estan dispuestos a
gobernar) (Republica I, 347b).

Existen dos modos de vivir (Republica Il, 360 e-361 a.): por un lado, de manera “injusta”,
al que no debe quitarsele su injusticia; por otro, conforme a la justicia y no se le debe despojar de
ella. Corresponde suponer a ambos “perfectos” segun lo que es propio a cada uno. Luego llegado
cada cual a su respectivo extremo, se podra juzgar cual es el mas feliz. Asi mismo, Adimanto®®
afirma que prefiere la injusticia a la justicia, puesto que un injusto que a su vez es rico puede

reparar cualquier delito y despojarse de sus consecuencias en la otra vida, de modo que también

14 La palabra axpipyc en posicion predicativa guarda relacion con xvPepviitng. En este caso alude al ‘esmerado’,
‘cuidadoso’ y ‘preciso’ proceder. Esta emparentado con daxpifeia, ‘diligencia’, ‘rigor’ y ‘esmero’.

15 Adimanto de Colito (ca. 432-382 a.C.) fue hijo de Aristdn de Atenas y hermano de Platon, que aparece como su
interlocutor en este didlogo.
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persuade a los dioses. Posteriormente, Trasimaco®® también considera la injusticia mejor a la
justicia, alega que es en si misma un modo de excelencia y sabiduria (Republica Il, 348 €). De
todas maneras, Socrates responde a estos dos interlocutores como a otros que aparecen a lo largo

de la obra con su afirmacion de que el justo siempre posee apetr| (la dikn).

No obstante, aun cuando deberian gobernar los més aptos, no siempre estan dispuestos a
hacerlo. Una vez que estan en el poder, deben enfrentar dilemas iniciados por sus propios
subordinados, estrategias para intentar despojarlos de su posicién de mando de la nave y evitar
ser dominados por ellos. En otras palabras, quienes estan habituados a vivir en penumbras, a
través del velo de la mediocridad y no aspiran a mejorar su condicion de hombres, no aceptan
que una persona sabia, justa, recta e idénea los gobierne y les prohiba seguir viviendo como
acostumbran; por tal motivo podrian hacer lo imposible para alejarlo del poder. Al comienzo el
gobernante justo serd adulado por los demas y luego correra el riesgo de vanagloriarse de su
cargo y ser manipulado por su propia arrogancia. A continuacién Platén enfatiza lo dicho:

(...) T® oM oVt dotBepéve €av Tig NPépa TposeAdmv TaANOT Aéyn, 6Tt vog ovk EvesTv AT,

Setton 8¢, 10 8¢ o0 KTNTOV PNy SovAevcavtt T KToel 0dTOD, Gp’ EVTETEG OiEl lvar eicakodcot S
TOGOVTMOV KUKOV;

(...) —Y si al que esté asi dispuesto se acerca gentilmente alguien y le dice la verdad, a saber, que
no tiene inteligencia sino que esta le falta, y que no la podra adquirir sin trabajar como un esclavo
por su posesion, ¢piensas que le serd facil prestar oidos en medio de tamafios males?

(...) Edv & ovv, v 8 &yd, 10 1O €0 TEQUKEVOL KOi TO GUYYEVEG TMV AdymV sicancOdvntol € min
Kol KaumtnTor kol EAkntal mpog griocoeiav, ti oiduedo dpdoety €keivovg TOVG 1YOLUEVOLS
amoAAOVOL adTod TV ypeiav e Kol £Topiov; o0 mwiv pev Epyov, mav &’ £mog AEyoviag te Kol
npdrTovTac Kol mepl anTtdv, dmeg dv p mels0f, kol mepi tov meidovta, dmog dv i 0log T 1, Kod
idig émPovievovtog Kol onpociq gic aydvag KabloTavTog;

(...) —Incluso si un individuo, en razon de su bien natural y su afinidad con tales palabras, de
algin modo las capta y se vuelve y deja arrastrar hacia la filosofia, ¢qué pensaremos que haran
aquellos al estimar que pierden sus servicios y su amistad? ;Acaso no habra accién que no
realicen ni palabras que no le digan para que no se deje persuadir?; y en cuanto al que intenta
persuadirle, ;tratardn de que no sea capaz de ello, conspirando privadamente contra él e
iniciandole procesos judiciales en publico? (Republica VI, 494c-495a).

En el Politico!’, dialogo platonico que forma parte de una tetralogia establecida por Trasilo
—Teeteto, Sofista, Politico y Filosofo— perteneciente a la Gltima etapa de la vida del pensador,
se manifiesta la presencia de un gobernante portador de una “ciencia real” y que es capaz de tejer

una urdimbre. Para ello se plantea la necesidad de que el politico posea una ciencia; ahora bien,

16 Trasimaco (ca. 459—ca. 400) fue un sofista de Calcedonia.

17 Cfr. El paradigma de El Politico de Platon de S. Gonzalez Escudero (2007) y Estudio sobre El Politico de Platén
de R. Ballén Molina (2005) para profundizar acerca de la lectura de este dialogo.
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se distinguen las ciencias précticas y las tedricas. Indudablemente, tal ciencia es tedrica y, dentro
de este conjunto, se incluye en las ciencias directoras (no criticas). Precisamente en este lugar se
encuentra la ciencia politica en la doctrina platonica. Empero, mas alla de esta clasificacion y
ubicacion de la politica en cuanto émotun y su correspondiente campo analitico, a Platon le
interesa quién ha de ser el que dirige, el jefe, y no aquello que gobierna o que es dirigido, el
mando que él detenta y que recae sobre seres animados: las colectividades. Con respecto a esta
cuestion, el eleata pregunta por qué tipo de crianza debiera dispensarse a un futuro gobernante, si
debe ser rebafiega o colectiva (homogeneizante), a lo que el joven Socrates responde mediante
una clasificacion por especies, que existe un tipo de crianza para los hombres (diversificada) y
otro para las bestias (homogeneizante).

La “ciencia” que Platon esta buscando se halla dentro de aquel tipo que se da entre los
animales amansados, supone una crianza terrestre que el politico debe ejercer sobre los seres
bipedos y para ello existen un camino largo y otro corto. Obviamente se debe transitar por uno
solo de esos dos senderos y no por ambos a la vez. Por ello, se afirma que esa ciencia es el arte

de apacentar hombres, un arte “real y politico”.

Para explicar cdmo los hombres devinieron en decadencia y debieron confeccionar leyes
escritas, Platon alude al “mito de los pastores divinos”. El extranjero alega que en tiempos
remotos el kdécopog procedia en marcha a veces guiado por la divinidad suprema y en otras
ocasiones, en solitario. En este Gltimo caso se volvia por si mismo en el sentido opuesto al
movimiento circular, es decir, en una marcha retrégrada. Estas transformaciones en los cuerpos
celestes provocaron alteraciones, trastornos y cataclismos en los seres humanos hasta poner fin a
la humanidad. Consecuentemente gobernaron los dioses auxiliares, subditos de Crono, sobre
diferentes regiones y se configuré una raza autoctona. Cuando esta desaparecid, el piloto del
koopog se dirigio al puesto de vigia. De este modo, el mundo dio otro giro y los dioses
auxiliares, abandonando sus reinos, evitaron un cataclismo destructivo sobre la humanidad.
Posteriormente, la misma divinidad que lo habia ordenado recuper6 su mando y se apodero de su
timon; dio asi paso a la presente generacion humana —notese que dicho piloto seria el vodg
divino—. Por consiguiente, esta ahora se encuentra abandonada, indefensa y carece de artes; por
es0 necesitan el auxilio divino para sobrevivir frente al ataque de las fieras. Asi concluye el mito

que narra el eleata.

Ante tal referencia mitica Platon expone una serie de argumentos. En primer lugar, los

humanos yerran al comparar al pastor humano (los gobernantes de la woAlg, cOEpoveg) con el
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divino (posiblemente el vodg celestial). Existe —Y de hecho ya existia en tiempos de Crono— un
arte de criar rebafios, solo que ahora en vez de “crianza”, se habla de “cuidado”. Por otra parte,
es equivocado confundir al rey con el tirano*®, puesto que el primero detenta el “arte de cuidar
rebafios de animales bipedos” a través de la political® y el segundo impone su mando sobre sus

stbditos de manera obligada.

Por lo tanto, el verdadero politico ejerce su arte y cuidado de rebafios, portador de una
ciencia real (Gonzalez Laso, 1994: XI1I-XIII). Pero, ;en qué consiste dicho “arte de tejer”? Su
respuesta estriba en la capacidad del gobernante de entretejer, unir, amalgamar los distintos
hilos, procedencias o configuraciones de los seres humanos, a través de tramas que confeccionan
una urdimbre, una unidad dentro de la méAig. El politico introduce entre las personas la idea de lo
justo, lo bello y lo bueno: las tres ideas generatrices creadas por el Demiurgo (Timeo 29 e 7-30
c). Por consiguiente, se deduce que este arquetipo de gobernante es el portador de un vodg:

Extranjero: — To¥tov 61 T0 HEV GTPAKT® TE GTPOPEV KO OTEPEOV VIO, YEVOUEVOV GTHLOVA
L&V @aoL O vijpa, TV 82 dmevdhvovsay anTd TEYVIV EIVOL GTIILOVOVITIKTV.

Joven Sdcrates: — ‘OpBag.

Extranjero: — "Oca 8¢ ye o TV P&V GvGTPO@Ry yovny Acpféver, T 8& tod otupovoc
Eumiégel mpOg TNV THG YVAWemG OAKNV EUPETPOG TNV HOAOKOTNTO IGYEL

TadT dpa kpOKMY eV T YNOévTa, THY 88 dmiteToyuévy adTolg elval TéyVY
TINVKPOKOVITIKTV QDUEV.

Joven Sdcrates: — OpBortarta.

Extranjero: — Koai unyv 16 ye tfic Dpavtikiic pépog & mpovbiueda, mavti tov dfjhov f1oN. 10 yap
GLYKPITIKTIC TG &V Tahactovpyig uoptov dtav evBumAokig KPOKNG Kol GTIHLOVOG
amepydlnton mAéypo, T pev mhexfev ovpmav €obijta Epedv, v 6 Eml ToHT®
TEQVNV 0DGAV TPOGOUYOPEVOLEY DPOVTIKTV.

Joven Sdcrates: —OpbOotarta.

Extranjero: —Pues bien, hay en ella una parte que se ha torcido con el huso, convirtiéndose en

hilo [vijua] sélido; puedes afirmar que es la urdimbre [othumv] y el arte que
dirige esto es el arte de elaborar el hilo de la urdimbre.

Joven Sécrates: —Justo.

Extranjero: — Por otro lado, en cuanto a los hilos que reciben la torcedura mas laxa y que
tienen la elasticidad acomodada para el cruce con la urdimbre y la resistencia al
apresto ulterior, hemos de llamarlos hilos de la trama; y al arte encargado de
ellos, arte de hilar la trama.

Joven Sécrates: —Justisimo.

18 Obviamente se alude a la acepcidn peyorativa del concepto de ‘tirano’, propia de V y IV a.C., no a la nocion de
tirania reinante entre VIl y VI a.C.

19 Platén considera que, como ciencias afines a la politica, se encuentran la estrategia, la jurisprudencia y la retdrica.
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Extranjero: — Pues de cierto que aquella parte del arte de tejer que nos habiamos propuesto por
objeto, queda ya bien clara para todo el mundo. En efecto, cuando la seccion
unidora en el trabajo de la lana, gracias al cruce de la trama con la urdimbre,
realiza un tejido, al conjunto de ese tejido lo llamamos vestido de lana y al arte
que se encarga de ellos, “arte de tejer” [vpavtikn].

Joven Socrates: — Justisimo. (Politico 282 e — 283 a)

Con respecto a las formas de gobierno, el eleata menciona las expuestas previamente en
Republica (monarquia, aristocracia, democracia, tirania, oligarquia y demagogia), solo que,
segln su punto de vista, el criterio fundamental para la categorizacion es el cientifico: el
politico que la posee y ejerce en sus dominios con el fin de mejorar su moAg de la mejor
manera posible. Platon opta entonces por la constitucion que lleve adelante la concrecién de la
ciencia, si bien preferiria la séptima —sofocracia—, ain no practicada en la realidad. No
cualquier persona tiene esa ciencia; es una caracteristica peculiar de uno o dos individuos o de
un numero reducido. Esto evidencia el enlace entre la posesion de la “ciencia real” y el voidg
politico, cualidad humana y capacidad inteligible que solo algunos detentan para administrar de
forma oOptima la mélg. Por otra parte, el politico es el Unico que al contar con vod¢ puede
delegar en las vopot el “arte real”, ya que no puede estar en todo lugar y ocasion de los casos

particulares de la vida politica de su ciudad.

Asi mismo, Platon expresa nuevamente la nocion de un vodg césmico y de otro humano en
su célebre Timeo. En este caso aparece la figura del Demiurgo, el creador del kdopog que, a
través de su intelecto, ordend el ydog y cre6 a los humanos a su semejanza. Es decir, como
Anaxagoras habia afirmado, en el comienzo de los tiempos no existia el universo tal cual se lo
conoce; era mas bien un conglomerado de elementos entremezclados e indiscernibles hasta que
el vodg los colocd en sus respectivos lugares. Por su parte, el Demiurgo imparti6é un intelecto
propio a cada alma y un alma a cada cuerpo. Segun Platén, este creador era un ente bueno y
generoso que pretendia que su obra también fuera de esa manera, puesto que estos valores serian
una caracteristica primordial en los seres humanos inteligentes, es decir, aquellos con vodg. Asi
mismo y debido a su condicion de inteligentes podian crear cosas bellas, siendo ellos mas bellos

y naturalmente mejores que el conjunto de cosas carentes de votg (Timeo 29 e-30 c).

Por otra parte, en Leyes?® destaca la figura del buen legislador de acuerdo con la
importancia que cobran las vouor a diferencia de didlogos precedentes —por ejemplo, en

Republica pretende que el gobernante sabio no necesite de legislacién escrita—. Por lo tanto, la

20 Cfr. los articulos de R. Ballén Molina (2007) y S. B. Maceri (2007) acerca de este dialogo.
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excelencia de las mismas se conjuga paralelamente con la nocidn de buen sentido, entendiéndose
asi la posicion del 6p3a¢ moitinoc vodc a través de los actos del gobernante. En el libro III, un
ateniense asevera que la primera de todas las virtudes es el vodg (que va seguido por valentia,
avopeia, prudencia, coweoovvn, y justicia, dixatocvvn). Aqui es admisible traducir votg como

el buen sentido en la toma de decisiones, es decir, un intelecto practico (Leyes I1l, 688 a-d).

Mas adelante, el ateniense afirma que la creacion de la yoyn fue previa a la de los cuerpos,
dominando los cambios y reordenamientos de los mismos (Leyes X, 892 a-c). Por consiguiente,
tanto youyn como €mpéreta (administracion o cuidado de lo publico), vodg (buen sentido), téxvn
(arte), vopog (ley) y 86&a (apariencia de las cosas) son anteriores a los elementos materiales. Se
acentua entonces la preponderancia del vodg y su estrecha relacion con la representacion del

buen gobernante:

Abnvoiog: — Aod&a dn kol mpéreta kol voig Kol T€xvn Kol VOUOG OKANP@AY kol HOAOK®OV Kol
Bapémv kol kKobpwv mpdtepa av €in: kol on kol To peydio Koi mpdta Epyo Kol
npagels téxvng v yiyvorro, 6vta &v TpAOTOLG, TA € PUGEL Kol PUO1G, iV 00K 0pBdg
gmovoualovety antod ToUT0, DoTepa Kai dpyoueva, Gv ek téyvng €in kai vod. (...)

Ateniense: — Por consiguiente, opinion y diligencia, inteligencia y arte, y ademas la ley deberian
ser anteriores a las cosas duras, blandas, pesadas o livianas. Sobre todo, las primeras
grandes obras y acciones corresponderian al arte, puesto gue se encuentran entre los
primeros seres, mientras que lo que es natural y la naturaleza, a la que
incorrectamente aplican ese nombre, serian posteriores y gobernados por y
dependientes de arte e inteligencia (Leyes X, 892 b).

En consecuencia, el vodg es la parte primordial del alma®’ que, de igual modo que en
Republica, aparece vinculada a la figura del xvBepviitng, a modo de alegoria referida al buen
gobernante, cual guia en la mar. En este caso, el gobernante actia como guardian de las leyes:

AbOnvoiog: — "Eotke yap. aAL” 6 mepi ti vodg pet aicOnoemv kpabeic cwtnpia mhoiov &v ye
YEWUDOW Kai &v e0dialg yiyvorr’ &v; ap’ ovk &v vni kuBepving Gpo koi vodtot g
aicOnoelg 1@ KuPepvnTiK® V@ cLYKEPAGAUEVOL GOLOVGY aVTODG TE KOl TO TEPL
Vv vadv;

Ateniense: — Parece efectivamente. Pero la inteleccion mezclada, ¢con qué percepciones llegaria
a ser la salvacion y conservacion de los navios en las tormentas y en el buen
tiempo? ¢Acaso cuando el timonel y los marineros mezclan en la nave sus
percepciones con el intelecto, que domina el arte de la navegacién, no se salvan y
conservan a ellos mismos y también la nave? (Leyes XlI, 961e).

2L Cfr. Adnvodoc: yoxi] p&v mpog toig dAAolg vodg &yyryvopevog, kepadf] 8 ob mpdg Tolc Al dyic Kai dicon:
GLAAPBONV 8¢ voig peta TdV Kodriotov aicBncemv kpabeic, yevouevog t¢ €ig &v, cotnpia ékdotov dikodtat av
€ln Kalovpévn.

AT. — En el alma se encuentra, ademas de las otras cosas, el intelecto; en la cabeza, a su vez, ademas de las
otras cosas, la vista y el oido. En resumen, el intelecto mezclado con las percepciones mas bellas, cuando se hace
uno con ellas, podria denominarse de la manera mas justa la salvacion y conservacion de cada uno (XI1, 961d-e).
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Esta referencia destaca la postura del pensador acerca del intelecto como factor
determinante en el manejo de la comunidad. El arte de la navegacién —como se ha indicado—
es afin con el del gobierno, cuyo principio analdgico reside a su vez en la capacidad de
conduccion en funcion de un principio superior de inteligibilidad (el vodg). Empero, para que un
gobernante pueda ejercer su cargo, ha de poner de manifiesto el vodg en su complejidad
expresiva. Es decir, no basta con solo ser sabio, sino que debe apropiarse de dos principios: que
el alma es anterior a todo lo que se cred fisicamente y que existe un vodg universal que guia a los
astros y esta por encima de todo, como principios filoséfico y cosmologico intrinsecos del
universo. Ahora bien, es menester que se exprese o se aplique a los héabitos del caracter y las
leyes. Puesto que las leyes educan a la ciudadania, el intelecto que las genera permite,
indirectamente, que sean adquiridas como virtudes por parte del pueblo; de lo contrario todo

gobierno seré fallido (Leyes XII).

En sintesis, a través de sus distintas obras Platdn se ha interesado por quienes detenten el
mando en la ©oélic. Los gobernantes deben ser los mejores por su buen sentido; es decir, ejercer

sabiamente el vodg, aunque no siempre lo denomina de este modo.

Ahora bien, una serie de referencias (Republica, Politico, Timeo, Critias y Leyes) tratan al
vol¢ como un intelecto universal —continuando con la interpretacién del vodg cdésmico de
Anaxagoras—, que cred todo lo que rodea al ser humano por la accion misma de ese buen
sentido que, a su vez, fue colocado en los seres vivientes. Entre estos se destacan solo algunos,
quienes alcanzan ese 6ptimo nivel de sapiencia y, por ende, son los mejores y estan mas
capacitados para regir que el resto. Si bien Platdbn no menciona que el vodg esté presente
explicitamente como un correlato en Republica, Politico, Timeo, Leyes u otros de sus dialogos, si
admite interpretarlo como un modo en que un politico llega a ser ingenioso para gobernar
conforme a las circunstancias adversas gque se le presentan desde la manera mas éptima posible a
través de su intelecto. No obstante, el problema estriba en que no siempre estan dispuestos a
ejercer su dominio sobre una mayoria que acostumbra a vivir de manera laxa y que
probablemente rechace su gobierno. De esta manera, el pensamiento platonico sobre el voic no
se expresa aun en relacion con el téhog al que se orienta la Tolig y, por consiguiente, el interés
general por el que actua el gobernante asociado con la nocion de ética y su orientacion telética al
bien. Esto sera posible con la interpretacion de su discipulo Aristoteles. De esta manera, el vodg
queda representado en el pensamiento de Platon a traves de tres modos respecto del gobernante,

a saber: piloto, tejedor y buen legislador.
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1.4. Aristoteles

El problema del vodg en Aristoteles atraviesa diferentes topicos que, Si bien respeta la
distincion establecida por Platon (dimensiones tedrica y practica del mismo), si genera una serie
de precisiones y ampliaciones que abandonan el clasico tratamiento analogico platonico, para
adentrarse en el terreno categorial y preciso del Estagirita. En cuanto a la primera distincion, es
tematizada en la Metafisica, vinculada a los conceptos de émiothun, Yewpia, oicdnoig; en
cambio, la segunda es tratada principalmente en la Etica a Nicomaco, la Politica y la Retorica,

asociado a los conceptos de didvota, ditxatosvuvn y yoyn.

En el comienzo de la Metafisica, afirma la preminencia del hombre sobre los demas
animales, ya que estos solamente viven con imagenes y recuerdos y hacen un simple uso de la
experiencia. Por el contrario, el ser humano cuenta con las capacidades del arte y del
razonamiento. Este Gltimo puede interpretarse como una variacién de la nocion previamente
analizada del vobc, puesto que ciencia y arte son conocidos a través de la experiencia, mientras
que la inexperiencia cre6 el azar. Mas adelante explica que la sabiduria es una ciencia que
estudia los principios y causas primeros y Ultimos de todas cosas, es decir, un conocimiento de lo
mas universal, y que es sabio quien sabe todo sin reducirse o circunscribirse a los meros detalles
de cada cosa que sabe. Por otra parte, el verdadero sabio no tiene que obedecer?? a otros sino es
alguien a quien los deméas han de obedecer (Metafisica, 1, 982b). En relacion con el concepto de
vobg, es una de las fuentes que testifican la interpretacion anaxagorea del término, entendido
como “intelecto”, rector del xéopoc y fundamento de las acciones racionales de los seres que
disponen de éI3. El pensador aborda un complejo analisis acerca de las ciencias, razon por la
cual nuestro objetivo de “interpretar el sentido de vodg”, se encuentra mas cercano a otras obras

del autor que a la misma Metafisica —obras que se tomaran en consideracion infra—.

En el primer libro de la Politica se refiere a la moMg y a sus niveles de organizacion —la
casa (el oixog), la aldea (xmun) y la comunidad (xowvovia). Segin su interpretacion, todas las
moAelg son comunidades que estan constituidas con el propdsito de alcanzar un bien, puesto que

los hombres siempre obran conforme a lo que consideran bueno. De este modo, el téAoc hacia el

22 El verbo émudrtewv (voz activa) hace referencia a ‘ordenar’, ‘mandar’, ‘prescribir’ y, en un sentido filosofico,
‘atender’ u ‘hacer obedecer a algo o alguien’; mientras que en €mttdrrecdal (voz pasiva) mienta ‘recibir una orden o
mandato’. Este verbo, a su vez, esta asociado con la palabra énita&ig, que tiene el sentido de ‘mandato’, ‘orden’ o
‘imposicion’ de alguien respecto de algo. Aqui el sabio no recibe mandatos u o6rdenes de nadie mas que de los
dictados de su propia razon (AOyoc), pero mas especificamente de aquella parte de su alma que se gobierna por lo
mas elevado: el vodg.

23 \Véase supra.
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cual se orientan es la ciudad-estado y la comunidad que la constituye. Asi mismo, toda moAig es,
por naturaleza, anterior al oikoc. Esta idea se desprende de su interpretacion metafisica que
consiste en que el todo es anterior a sus partes; en este caso, la ToAC es el fin de las comunidades

primigenias, mientras que la naturaleza es un téAog en si mismo.

Segun el Estagirita®, tanto en el comienzo como a lo largo de su tratado, existen relaciones
de dependencia entre dominador y dominado, tal los casos de hombre y mujer, padre e hijo, amo
y esclavo —tdpicos que daran origen a una parte fundamental de la Ciencia de la Logica (1816)
y la Enciclopedia de las Ciencias Filoséficas (1817) de Hegel. Distingue entre los seres
destinados a regir y aquellos que deben ser regidos, segin un principio natural, puesto que parte
del postulado de que los seres humanos son desiguales antropoldgicamente y que estan
determinados por el sino, nacen con cierta gracia dada por naturaleza. De acuerdo con estas
premisas, argumenta que quien debe mandar es quien actia segin los parametros de su diévoua.
El siguiente pasaje lo evidencia:

To pév yap dvvduevov tfj Swovoig mpoopdv dEpyxov @OoeEL Kol deomdlov QUGEL, TO 08

SuVApEVOV T COUOTL TODTO TOVETV APYOUEVOV KOl QUGEL 00DAOV: 010 0E0TOTY Kol SOVAM
TOVTO GUHPEPEL.

El que es capaz de prever con el pensamiento es jefe por naturaleza y sefior por naturaleza, y
el que puede ejecutar mediante su cuerpo esas previsiones es subdito y esclavo por
naturaleza. Por tal motivo el sefior y el esclavo tienen los mismos intereses. (Politica, I,
1252a).

De la cita expuesta se desprende la idea de que solo el sabio, el astuto, aquel que cuenta
con vodg desarrollado, tiene el derecho a dirigir, guiar y mandar sobre otros mortales, ya que esta
destinado a ello por naturaleza (enfatizada tres veces en la referencia aristotélica, ¢voet) de
acuerdo con su condicion de persona preclara y con buen sentido, en consonancia con la idea
aristotélica de que existen seres que deben gobernar y otros que necesariamente deben ser

gobernados.

En correspondencia con las ideas expuestas y acorde con la concepcion platonica del votc,
Aristoteles también ratifica la supremacia de la inteligencia o el obrar con buen sentido, propia
de aquellos que ejercen dominio sobre si mismos y que ‘por naturaleza’ tienen la autoridad para
practicar el dominio politico-administrativo sobre los deméas. Estos se hallan apartados de
quienes carecen de esa facultad y, por ende, resultan naturalmente inferiores o, mejor adn,

subordinados. Ahora bien, cuando se refiere a los barbaros, el filésofo los coloca en el mismo

24 Para profundizar la nocioén del volg en Aristoteles se sugiere consultar Andres (1906); Aydede (1998); Brentano
(1867); Durén Martinez (1992); Kalimtzis (2015); Menn (1992); Nyvlt (2012) y Santa Maria (2013).
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plano natural que a los esclavos (1252b); es decir, como subordinados a los ciudadanos
conscientes de las leyes (vopou) y del orden social de la molic, por lo tanto, predestinados a
gobernar sobre aquellos. De este modo se interpreta que no todos los seres pueden gobernar la

noMg, sino los provistos de cierta inteligencia o sensatez en el pensar y el obrar.

A proposito de ello, alega que el hombre, ser humano racional, es superior por naturaleza a
los demas animales. El es un {®dov moltkdv; es decir, un ‘ser viviente social’, ‘ser viviente
politico’ que de acuerdo con el fin de la moA1G se orienta hacia el bien. No obstante, el pensador
coloca en este punto la necesidad de leyes escritas (vopot) para organizar la comunidad, puesto
que aun el mejor hombre, si se encuentra alejado de ellas y de la dueatoctvn, es el peor animal
de todos (1253a 15). Esta idea se amalgama con el principio de la virtud, puesto que la
dwatoovvn es el pilar sobre el que se sostiene la comunidad civil, partiendo del entendimiento

de lo que es justo y de lo que no lo es de origen hesiddico.

Ademas, cuando Aristoteles separa a dominadores de dominados, lo desarrolla dentro de su
marco conceptual sobre el hombre, integrado por cuerpo y alma. La yoyn es el elemento rector,
mientras que el odua es el regido, conforme a la composicion natural de la que parte. De este
modo, la inteligencia, en los hombres guiados por la racionalidad, somete los apetitos corporales,
ya que se encuentran en ambitos diametralmente opuestos. Asi, dicha inteligencia reaparece en el
pensamiento aristotélico como un resabio del vobg platonico, el cual extendia su dominio sobre
los seres y los elementos carentes del mismo. Por otra parte, a través del vodg (entendimiento,
intelecto®) o de la vénoic (intuicién) se puede llegar a conocer la naturaleza, no solo a través de

la émotun (Guthrie, 1993).

Acerca de la administracion de la moAig, Aristoteles explica que se diferencia del gobierno
que un amo ejerce cobre su esclavo y su oikoc, porque el gobierno politico opera entre libres e

iguales, mientras que en el segundo caso los libres por naturaleza gobiernan sobre los esclavos.

%5 Segun Franz Brentano, el vodg moutindg aristotélico sintetiza la nocion de entendimiento agente —desarrollado
como doctrina durante el Medioevo—, que es facultad espiritual propia del ser humano y no una sustancia separada;
a continuacion se traspasa a una dimension espiritual e inmortal, que reside en la capacidad cognoscitiva, compuesta
a su vez por una parte paciente y otra agente (Brentano, 1867). Cada alma humana fue creada particularmente por
Dios, entendiéndose a la semejanza del pensamiento biblico, puesto que cada alma posee una espiritualidad que se
manifiesta como conducto hacia la existencia de Dios. En consecuencia, la yoyn es el principio natural para dirigir,
ya sea sobre el cuerpo humano, sobre los elementos inanimados o sobre otras personas. En este aspecto, yoy1f y vodg
aparecen estrechamente emparentadas. Segiin Guthrie, la capacidad del pensamiento usualmente se asocia con yoyn;
no obstante, en algunas ocasiones necesita del cuerpo, cuando el pensamiento se manifiesta solamente como
imaginaciones o depende de las mismas. De este modo, cuando la yoyn se expresa, por ejemplo, en forma de ira no
lo hace ella misma sino el ser humano que se vale del alma para ejecutar esas expresiones. En consecuencia, la yoyn
actualiza al ser vivo.
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Por consiguiente, la ciencia del amo esta relacionada con la guerra y la caza, ciencia que nada
tiene que ver con la politica o la filosofia (1255b 5). En un gobierno doméstico es més central la
cantidad de hombres de los que se dispone que poseer cosas inanimadas, valen mas las virtudes
de los hombres que sus riquezas y mas las posesiones de los hombres libres que las de los
esclavos (1259b 13).

Dentro del dominio del oixog, distingue entre economia y crematistica: la primera es la
administracion de la casa (el oikoc) a través del intercambio de bienes necesarios para la
subsistencia humana, que puede constituirse en un sefiorio, una relacion paternal-filial o una
conyugal; la segunda excede las condiciones de intercambio de la economia, puesto que tiende a
la acumulacién cuantitativa de los bienes mas que a su mera satisfaccion. De la crematistica se
desprenden la avaricia y la ambicion material desenfrenada de los que detentan el poder publico
en la moAig, actitud cuestionada por Aristoteles debido a su correlacion con el régimen

oligarquico (el cual se explicitara mas adelante).

Cuando Aristoteles habla acerca de la condicion de ciudadano (moAitng), expone que
depende del régimen desde donde se analiza, puesto que una misma persona puede gozar de este
estado, por ejemplo, en una democracia, pero no en una tirania. No obstante, el Estagirita aclara
que para ser un moAitng, independientemente de la constitucion en donde se contextualice, debe
participar en la administracion de la duxaiochvn y en el gobierno de su noig. Por anadidura, la
ética en las personas resulta esencial y, en relacion con la vida en comunidad, esa virtud debe
estar orientada hacia el interés comun de todos los moAitai. Esto responde al fin de la mwohic
aludido al comienzo del apartado, puesto que el téhog de la misma es un bien en si mismo. El
gobernante, ademas de ejercer su poder sobre otros, debe ser un “buen gobernante” y esto
solamente se concreta si esta dispuesto a velar por el interés de sus conciudadanos y a dispensar
las virtudes éticas sustentadas por virtudes dianoéticas que ontolégicamente sea precursoras de
aquellas. Por otro lado, el gobernante debe saber obedecer y mandar a la misma vez de acuerdo
con sus experiencias vitales previas dentro de la administracion doméstica (como amo, como

padre o como hijo) y eso le permite saber como gobernar a otros.

En el tercer libro de la Politica, Aristételes clasifica las constituciones o regimenes de
gobierno que él conoce de su momento histérico y de épocas anteriores. Uno de los mayores
aportes del filosofo a la posteridad es su caracterizacion de los modos de administrar la ToAg
siguiendo un criterio cuantitativo y otro cualitativo. Segun la cantidad de gobernantes que

ejercen el poder, los gobiernos pueden ser clasificados del siguiente modo: a) el de una sola
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persona (monarquia, tirania); b) el de unos pocos (aristocracia, oligarquia); y c) el de muchas
personas (republica, democracia). Ahora bien, segun el criterio cualitativo que se rige por el
principio del respeto a las vopot y su orientacion al interés comun al que tiende la woAig, existen
“constituciones rectas” (monarquia, aristocracia y republica) y “constituciones desviadas” que
tienden hacia intereses propios y no generales (tirania, oligarquia y democracia). He ahi una
clara discrepancia con su maestro Platon, puesto que este no valoraba la nocion de vopor como
un criterio fundamental para juzgar con precision critica si una constitucion es correcta o no lo
es, sino que era un instrumento innecesario para un gobernante sabio quien, por poseer vodc, N0
se apoyaria sobre leyes escritas. Sin embargo, Aristoteles coloca a las vopotr como punto de

partida para discernir entre gobiernos rectos y desviados o decadentes.

Como interpretacion aristotélica del vodc, ya sea en su manifestacion abstracta como en su
concrecion practico-politica, el criterio para elegir la mejor mohteia parte de la definicion y
eleccion de la vida preferible, de acuerdo con el principio rector del cuerpo y de la comunidad: la
yoyn. Relacionado con lo anterior se encuentra el fin hacia el cual tiende la méA1g que responde a
lo que Aristdteles explica desde el comienzo de la Politica: su té\og es la gvdopovia (felicidad)
(1280a)% como bien comun a todos los moAitat, que a su vez posibilita el ocio. Esta expresion se
pone de manifiesto al decir:

"Enel 88 10 om1o TéAog eivar goiveton kai kowi koi idig toic dvOpamolc, kol tov avtdv dpov

dvoykaiov elvar @ te dpictm avdpl kol tfj dpiotn moAteiq, Povepdv 8t Sel Tag €ig TV
OYOMV GPETAC DIAPYEV”

Puesto que es evidente que el fin de la comunidad y el del individuo es el mismo y que
necesariamente ha de ser también el mismo el fin del hombre mejor y el del mejor régimen,
es manifiesto que este debe poseer las virtudes que tienden al ocio especulativo (...)
(Politica 1V, 1334a).

De este modo, entendida como una integracién de distintos seres humanos, la comunidad
tiende por naturaleza a un fin predeterminado, que es el sumo bien o bien comun, ya que ningun
bien de un ciudadano se encuentra por encima del bien de la comunidad, puesto que el todo es
anterior a las partes: la molc precede a los molitan. Este téhoc es precisamente la felicidad
(evdarpoviay) hacia la cual se dirigen los ciudadanos; sin embargo, la felicidad se puede entender
de muchos modos aunque segliin el Estagirita, en una suerte de “relevamiento etnografico”
—categoria anacronica obviamente, EN 1094a—, un régimen de gobierno que omite tal objetivo

indudablemente no alcanzara el fin de la moMg, porque solo busca intereses personales o

26 Cfr. Etica a Nicomaco VII1, 9, 1160a 12.
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grupales, como se patentiza en la tirania, la oligarquia o la demagogia. Esta idea es similar a la
propuesta platonica en el Politico, especificamente en la alegoria del tejedor. Ambas aluden a
gobernantes que, mediante su buen sentido o intelecto, poseen la capacidad de unificar a los
moAitoan pese a su diversidad de procedencia, procurando su orientacion hacia la vida en

comunidad.

Por su parte, en la Retorica vuelve a hablar acerca de la evdoupovia hacia la que se orienta
la molic, que seria imposible de alcanzar sin el liderazgo de un gobernante idéneo dotado de un
vob¢ peculiar que encauce al resto de los moAitai. He aqui su definicion:

"Eotm on gvdoupovia gdmpadio pet’ dpetiic, 1 avtapkeio (oiig, 1 O Piog O peta doeoireiog

fid1ot0g, §| €00eviat KTNUATOV Kol COUATOV PETA SUVAUEMS PUAOKTIKTG TE KOl TPOKTIKTG
TOVTOV: GYESOV Yap TovTmV &V T} A&l TV eddarpuovioy dporoyodoty eivar Emavteg.

Sea, pues, la felicidad un buen vivir merced a la virtud, o una suficiencia de medios de vida,
o la vida méas agradable con seguridad, o la prosperidad de cosas y cuerpos con poder de
guardarlos y disponer de ellos, pues una de estas cosas, 0 varias, casi todos estan de acuerdo
en que es la felicidad (Retodrica, V, 1360 b).

De este modo, el fin de la néhg —Ila eddoupovio— se conjuga con el buen vivir, el “vivir
con virtud”. Intelecto o buen sentido aparece inseparable de la nocion de ética, cualidades que
identifican a los gobernantes para que se alcance dicho fin conforme al interés de todas las partes
gue componen la moAic. Se obtiene la felicidad por una vida sabia conforme a la virtud y propia
de un ser libre y autarquico (la vida del que busca la sabiduria), por la vida de los que buscan la
seguridad en lo material (de los que buscan las riquezas) o por una suerte de combinacion de
ambas, puesto que quien carece de las condiciones materiales necesarias tampoco puede ser feliz
segun el Estagirita. EI género de vida elegido condiciona en gran medida la felicidad y tal
eleccion depende del intelecto (que avizora especulativamente), de la inteligencia préactica (que
reconoce el alcance de las acciones y sus consecuencias), de la astucia y la sagacidad (para saber
sopesar los pros y los contras de cada ocasion y circunstancia, a fin de realizar una adecuada
eleccion de los medios para alcanzar fines practicos), y del buen sentido (que permite sopesar y
juzgar cada situacion y decision por tomar para que todo siga su orden y disposicion natural,

poipa y 01decig), es decir, el vodg en sus diversas acepciones.

Puesto que para Aristoteles la constitucién mas apropiada para la vida en comunidad, el
desarrollo virtuoso de la molic solo seria de la mano de los mejores de ella; por lo cual, se
encuentra en estrecha dependencia con las nociones de vod¢ y duxatocvvr, como Se aprecia en

este fragmento cuando define su criterio de excelencia:
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Y lo que existe en los mejores, o simplemente 0 en cuanto mejores; por ejemplo, el valor es
superior a la fuerza. Y lo que preferiria el mejor, o simplemente, 0 en cuanto mejor; por
ejemplo, sufrir injusticia antes que cometerla, pues esto es lo que el mas justo elegiria
(Retdrica, VII, 1364b).

Como se aprecia en la referencia, para Aristoteles no bastaba con que un gobernante fuese
astuto y el mejor para encargarse del mando de la woéAic: debia ser virtuoso y eso implica ser
justo con todas las personas y en todas las ocasiones en que deba colocar los limites. Por ello el
gobernante preferiria sufrir injusticia por parte de otros antes que cometerla, ya que €l gobierna
para todos los que estan bajo su égida y no para determinados individuos, lo que explica su teoria

acerca de las constituciones —moAtteion— rectas y las desviadas.

En esta obra expresa que los hombres poseen diferentes elementos que los hacen felices: la
nobleza, tener muchos amigos, contar con buenos amigos, poseer riquezas, tener hijos buenos,
tener muchos hijos, contar con una buena vejez, poseer ventura, entre otros (Retérica, V, 1360b).
A ello se suman las virtudes corporales que se clasifican en virtudes del cuerpo (salud, belleza,
entre otros) y del alma (prudencia, fortaleza, justicia y templanza). Estas Gltimas constituyen
bienes, lo cual corresponde a la concepcion ética aristotélica, en relacion con el fin Gltimo de la
noM¢ Y su tendencia hacia el bien comin. De este modo, la variacion del sentido del vodg
adquiere un caracter ético, ademas de su connotacion sobrehumana que se ha desarrollado desde
los tiempos homéricos y su connotacion inteligible, acufiada desde los pensadores presocraticos,

especialmente desde Anaxagoras.

1.5. Entre continuidades y rupturas

Al concebir el discurso historico, es menester reflexionar respecto de la temporalidad y la
historicidad misma. ¢Acaso lo histérico se muestra bajo la forma de un continuum o como
sucesiones fragmentarias 0 como situaciones mas 0 mMenos superpuestas 0 como un acaecer
multicausal? ¢Existe un devenir historico desde una vision que estudie las continuidades y las
rupturas, de modo tal que deje de lado la interpretacion de quien percibe los documentos o
testimonios? Estas cuestiones han sido puestas en escena por numerosos pensadores Yy fildsofos

de la historia con teorizaciones diversas.

Sin embargo, en los inicios del XXI dificilmente se puede proceder sin cuestionarse al

menos las posibles continuidades o rupturas historicas. Los procesos historicos a menudo
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presentan quiebres dentro de una aparente continuidad de la tradicion y del statu quo de una
época; Foucault (2002) lo asocia a la idea de ruptura, discontinuidad, umbral, limite, serie y
transformacion. Asi mismo el periodo historico que se aborda aqui es examinado desde esta
perspectiva no como una estructura estatica y global, de modo tal que las variaciones del sentido
del vodg sufren una metamorfosis con el paso del tiempo y con la injerencia de los aportes de
diferentes referentes tedricos en el mundo grecorromano. No obstante, mas all& de las rupturas y
continuidades existe un uso de la nocion de vob¢ que pervive durante un espacio cronoldgico
considerablemente extenso. Este concepto es asimilado por la cultura romana bajo la traduccion
de intellectus, esclerosando y restringiendo su significado en el plano tedrico del término,
privandolo de su sentido practico prudencial —tal como se apreciara en el contexto helenistico

que se expondra en el Capitulo 4—.

Los términos utilizados para designar y definir determinados significados pueden verse
alteradas con el paso del tiempo, permitiendo asi variaciones seménticas mientras que adn
conservan su etimologia primigenia. Por ello se requiere un abordaje historico capaz de
comprender sus transformaciones lexicales, segin los avatares que se presentan en cada contexto
cronoldgico y espacial, una suerte de filologia, en tanto disciplina genealdgica que analiza la
conformacién y transformacién de las palabras a través del tiempo. Por lo tanto, el sentido de
vol¢ y sus variaciones deben analizarse en tanto fendmeno complejo. Por un lado, ello se debe a
la facticidad misma del texto, puesto que todo texto tiene un cotexto; todo texto es construido en
funcién de una intencionalidad generalmente producto de tensiones histéricas especificas
(examinada por una pragmatica textual) y todo texto establece vinculaciones intertextuales con
otros textos del pasado y de su misma época. Este acaecer histérico del texto en su
contextualidad rodea al autor, pero a la vez recibe posibles impactos socioculturales —de los
distintos actores sociales de su época— y que lo afectan en su modo de producir. Ahora bien, el
autor también incide sobre otros autores y actores sociales de una época y de épocas futuras,
cuyo posible impacto ejerce mas o menos influencias sobre sus lectores, auditores o receptores
secundarios. Estas tramas historico-discursivas tienen que ser puestas en evidencia por el

historiador al construir la historia o su versién de ella.

Se justifica, entonces, plantear si es posible y legitimo establecer una continuidad
discursiva a modo de hilo conductor que trascienda las diversas épocas y que conserve
significados originales. Esto permite que se comprenda de una manera mas cabal la importancia
que tiene la idea regulativa del vodg en el periodo arcaico en contraste con uno posterior, como el

de la Atenas Clé&sica. De este modo, la interpretacion del vodg en los tiempos homéricos desde el
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plano filosofico-politico facilitard esbozar un modelo explicativo de las posibles practicas
politicas de su época y de periodos contiguos, o bien saltos disruptivos como el del
Renacimiento, con sus correspondientes reinterpretaciones dislocadas temporalmente, producto
de lo cual surgen cuantiosos anacronismos y falsas atribuciones histéricas carentes de referentes
especificos. Por ende, cabe considerar si existe una continuidad o si se da una ruptura en el relato
discursivo historico entre el vodg griego y las traducciones ulteriores en el mundo helenistico

griego y romano.

Para retomar lo planteado, desde el punto de vista morfoldgico el término en cuestion ha
sufrido la impronta temporal evidenciada en dos variaciones morfémicas: a) voog (de origen
homérico y hesiddico) y sus familias derivadas (verbos, sustantivos, adjetivos y sus
construcciones lingiiisticas); y b) vodg (cuya tradicion se remontaria al uso anaxagorico del
término). En sus comienzos, acaso la raiz snutrs-, snu- indoeuropea hacia referencia a una
interpretacion mas de tipo sensorial que inteligible, percibir algo de manera astuta, comprender

que ‘algo huele bien o mal’.

Desde el analisis del semantico de vodg, a lo largo del tiempo comprendido entre IX y IV
a.C., se ha modificado el sentido de acuerdo con el contexto en que se enmarca. De este modo, el
vodg en tiempos homéricos y hesiodicos se interpretaba de dos maneras: a) un intelecto divino o
césmico; y b) uno humano. Durante el arcaismo, y concretamente en la Atenas Clasica, estas
concepciones adquirieron un matiz mas definido en torno a la razon, como el vod¢ en
Anaxagoras, entendiéndose como un principio universal rector de toda la existencia desde la
creacion del k6opoc. Como contraparte, el vodg que posee cada ser humano es una facultad que
se corresponde hasta cierto punto con el intelecto y a veces con la inteligencia, interpretacion
mas avanzada del sentido de este término y que dara pie a posteriores planteos filosofico-
politicos. No obstante, dichas transformaciones han continuado con una misma directriz que ha
conservado tres acepciones distintas: a) la idea de ‘intelecto’; b) el sentido de ‘astucia’; y c) el

significado de ‘buen sentido’, ‘buen juicio’ o ‘buen criterio para hacer algo’.

Los resabios de la concepcion anaxagorea fueron recogidos por Platon en IV a.C., quien
concibid al vodg como principio y fundamento de sus planteos acerca de la administracién de la
noMg vinculado estrechamente con las nociones de dpety y »aioxdyodio. De esta manera, el
ateniense consideraba que la forma de gobierno Optima estaba determinada por la calidad
inteligible de quienes estaban a cargo de ella, quienes contaban con vod¢ o buen sentido. Esto se

evidencia a través de la copoxpatia, los gobernantes-filésofos y el kvPepvitng (piloto de la
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nave) en la Republica, el gobernante como ‘tejedor’ en el Politico, la figura de Demiurgo en el

Timeo y el buen gobernante en tanto ‘buen legislador’ en las Leyes.

Ademas de ser concebido como una destreza y facultad inteligible del ser humano, el vodg
aristotélico adquiere un sentido etico manifestado a través de la virtud (doetn), en el ‘bien
comun’. Asi mismo, el gobernante sabio aparece asociado directamente a sus valores éticos. Por
consiguiente, el vodg determina la supremacia del hombre sobre otros animales, carentes por
naturaleza de él. Por otra parte, el término en cuestion se relaciona con otras nociones de

consideracion significativa para el Estagirita, tales como d1dvoia, duxaiochvn y yoyn.

De este modo es factible concluir el apartado justificando que, a partir del estudio de las
fuentes escritas de estos pensadores, el sentido de vod¢ se ha transformado desde una nocion
sensorial hacia una racional, manteniendo en si la idea de ‘astucia’, ‘buen sentido’, ‘intelecto’, a
través de los aportes de los distintos filésofos analizados. No obstante, se debe ir mas alla del
plano de las ideas de estos pensadores e intentar encontrar posibles anclajes de las mismas en los
procesos historicos concernientes al periodo en cuestion, a través del accionar de los gobernantes
de turno que se destacaron durante el periodo clasico, independientemente de la forma de
gobierno que ejecutaron en sus dominios. Para ello serd menester investigar sus manifestaciones
politicas mediante el analisis de fuentes historicas, que den cuenta de su obra en primera persona

0, en algunos casos, relatado por testigos coetaneos.
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CAPITULO 2: LA RECEPCION DE LAS TEORIAS CLASICAS DEL
NOUS EN EL PERIODO CLASICO

Durante V y IV a.C. en la Antigua Grecia el vodg adquirio progresivamente el significado
de intelecto (facultad ontica y gnoseologica relacionada con el conocimiento y dominio de
principios tanto tedricos como practicos), separandose del sentido primigenio de voog, asociado a
una percepcion sensorial. Sin embargo, estas teorias del periodo clésico (la concepcion ya
platénica, ya aristotélica) se aplicaron también en el quehacer ético y politico. Pero, ;cOmo se
podria apreciar tal influencia en el orden factico de la vida politica, no solo en la filosofia
segunda —es decir, en la ética o la ciencia politica—, mediante el andlisis de fuentes historicas

de aquel contexto, a fin de escudrifiar sus posibles derivaciones en la realidad politica y social?

En este capitulo se abordaran los posibles “ecos” de este concepto en determinadas figuras
politicas destacadas en este plano del quehacer ciudadano durante el periodo clasico, se
examinaran las relaciones entre sus programas de gobierno y la adecuacion o recepcién de las
teorias sobre el vodg; es decir, si intentaron o no ser “buenos gobernantes” merced a la aplicacion

efectiva de sus intelectos, astucias, busqueda de la justicia y la ética en pos del bien comin.

2.1. Dionisio |

Para llegar a un conocimiento mas cercano de Dionisio?’ | se consideran diversas fuentes
historicas escritas acerca de su persona y de su gobierno en Sicilia, entre ellas, el testimonio de
Platon. Aristocles de Atenas lo menciona principalmente en su Carta VII —para ser precisos?®—
y en sus dialogos Gorgias (388-385 a.C.), Republica (ca. 380 a.C.) y Politico (ca. 360 a.C.). Por
otro lado existen otras referencias a modo de alusiones en la Biblioteca Historica de Diodoro de

Sicilia —o Diodoro Siculo—, historiador del | a.C.

27 Se recomienda consultar la tesis doctoral de Victor Sinchez Dominguez (2014). Siracusa politica y sociedad en el
siglo IV a.C.: de los tiranos a la democracia.

28 Las trece cartas atribuidas a Platon fueron mencionadas y compiladas por Trasilo en el siglo | en su Catalogo, tal
cual la tradicion antigua las habia considerado. Posteriormente, Aristofanes de Bizancio las incluye en sus Trilogias
en el 1ll. No obstante, una serie de escritores —Plutarco, Dionisio de Halicarnaso, Ciceron, Cornelio Nepote,
Luciano y Plotino— se refirié a ellas como documentos testimoniales del pensador ateniense. Sin embargo, en el V
comienza a dudarse acerca de la autoridad platénica de la Carta XII por desconfianza de Proclo (de acuerdo con el
testimonio de Olimpiodoro). Desde el neoplatonismo hasta el renacimiento, las cartas se mantuvieron en penumbras
hasta que con el advenimiento de la comunidad, en XVI comenzd a debatirse su autenticidad, lo cual es una aporia
gue aun no se ha resuelto pese a la intervencidn de criticos insignes (Platon, Cartas, 1970).
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De acuerdo con el retrato del “buen gobernante” en la Republica, Platbn manifiesta su
anhelo de convertir un filésofo o sabio en politico, o la opcion alternativa de transformar a un
politico, que ya gobierna, a través de determinada constitucion en un filésofo-gobernante. La
propuesta del pensador ateniense busco encontrar un sucedaneo en la realidad politica del IV
a.C. Por aquel entonces en Atenas gobernaba una democracia restaurada, que distaba mucho de
ser la democracia del ‘Siglo de Oro de Pericles’. Por otra parte, dicha democracia habia
condenado a Sécrates, maestro de Platon, puesto que era inviable que el filésofo buscara hallar al
gobernante optimo en su ol natal y en ese escenario historico. Por esto, gracias a sus viajes
alrededor del mundo heleno, lleg6 por primera vez hacia el 388 a Sicilia, isla perteneciente a la

Magna Grecia, en donde conocié a Dionisio I (o “el viejo”).

Segun la tradicion platonica evidenciada a partir de la Carta VII, Dionisio era un tirano
cuyas conductas éticas iban contra los ideales del filésofo. Este no tard6 en contactarse con Didn,
hermano politico de Dionisio, que compartia con €l su preferencia por los postulados politicos
socraticos. A raiz de esta relacion, Dionisio comenz6 a sospechar de ambos y el resultado de ello
fue nefasto: Platon termino obligado a exiliarse en Egina, moAg enfrentada con Atenas en ese
entonces; después fue vendido como esclavo hasta que Aniceris lo reconocio y pagd por su
libertad. Finalmente, Platon retorné a Atenas en 387 a.C. y fund6 su Academia con los fondos

recaudados por sus discipulos para devolver el favor a Aniceris, sobre los jardines de Academo.

Por su parte, Diodoro Siculo en su Biblioteca Histérica comenta que Dionisio lleg6 a ser
el tirano de la isla hacia el 405 a.C., luego de haberse desempefiado como general.
Anecddticamente se conocen de su mandato los conflictos bélicos entre Sicilia y Cartago. Sin
embargo, en la Biblioteca Histérica (XI11I, 35.1) existe un hecho interesante y propicio sobre la
figura del tirano y su relacion con la del buen gobernante, las leyes y la bldsqueda de la
excelencia y la virtud ética en las manifestaciones sociopoliticas del vobc. Recuerda que, previo
al régimen de Dionisio 1, los siracusanos habian experimentado practicas politicas similares a las
de los atenienses, tales como el sorteo en la designacion de las magistraturas, la modificacion de
su constitucion y el nombramiento de legisladores competentes para ordenar la administracion
politica y sancionar un cddigo. Segun Diodoro Siculo, estos legisladores habian sido elegidos
conforme al “buen juicio” de los siracusanos pero la figura mas destacada de entre aquellos fue
la del lider Diocles por su inteligencia y su fama. Junto a otros legisladores, cred una serie de
vouot que luego de su muerte fueron denominadas “Leyes de Diocles”, también se construyd un
templo en su honor. EI hecho sustancial es que con el advenimiento de Dionisio | al poder, el

tirano mando a destruir el templo, a modo de intento de derribar los vestigios de un sistema que
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funcionara de acuerdo con el acatamiento de las vopot, puesto que la tirania es una forma

desviada de la monarquia segun la clasificacion de regimenes de Platon.

Con respecto al sentido de vodg como virtud segun el pensamiento de Platon, Dionisio I es
descripto en la Carta VII como el prototipo de gobernante que conlleva a que su régimen politico
y su ejercicio de poder sobre los moAital sean totalmente opuestos a la propuesta del filésofo
como gobierno ideal, puesto que, en el régimen tirdnico imperante en la Sicilia en aquel
entonces, no se podia alcanzar la moderacion ni mucho menos lograr la virtud. Ello se
contrapone al gobierno del vobg sobre las pasiones, pues se deja de lado la co@eocvvn para dar
primacia a la ¥Boic. Las costumbres predominantes en una constitucion de esta indole solo
responden a placeres mundanos como la comida, la bebida y las delicias del amor. Por
consiguiente, tanto en la tirania como en la oligarquia y la democracia —regimenes que Platon
considera desviados— no es factible la manifestacion de la virtud ni aun cumpliendo los
mandatos que rigen en las vouot, ni se puede construir un sistema politico justo y equitativo
(326¢-d). En el ejemplo del tirano de Siracusa, sometido al analisis platonico sobre el ‘buen
gobernante’ y el régimen politico del cual es responsable, se encuentran manifestaciones
politicas y sociales adversas a la concepcion de vodg que Platon defiende en ese contexto
historico. Si bien el filésofo intentd encontrar en Didn un discipulo que actuara contra la tirania
en pos de una copoxpartio (Carta VII, 327a-c), no fue factible al menos durante el reinado de
Dionisio | que culmind con su muerte en 367 a.C. Este hecho, segun el maestro de la Academia,

seria el factor que conduciria hacia un ‘dechado de felicidad’ (327 a-c).

Si se analiza el gobierno del referido estadista conforme al pensamiento aristotélico del
voi¢, es incompatible con la concepcion ético-politica del Estagirita puesto que si el tirano es la
figura preminente del gobierno y su conducta se trasmite y prolonga hacia todos los moAitau,
entonces el elemento en comin en ese régimen serd el comportamiento y las costumbres
tendientes al vicio, no a la virtud. Por otra parte, se ha sefialado que para Aristoteles la
evoatpovia es el téhog hacia el que tiende una moéAig, conforme al ejercicio permanente de las
virtudes éticas que conducen a las politicas. En una tirania como la ejercida por Dionisio | ese
tipo de felicidad no podria ser viable, porque las personas solo conocen vivir acorde con las
pasiones humanas y los placeres terrenales; ciertamente desconocen la felicidad en relacion con
la dtxanoovvn dentro de la concepcidon de vodg como “buen vivir”, esto es, “vivir en virtud”, en
el sentido de la busqueda de la dpetf| y la ®ahoxdyadio —ideal planteado tanto por Homero

como por los antiguos poetas y filésofos—.
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De este modo, el accionar de Dionisio | quedaria por fuera de los canones ideoldgicos de
aquellos que pregonaron por estos principios como medios para alcanzar una vida y un gobierno
virtuosos. Esta contradiccion se evidenciaria, por ejemplo, en el Filebo 20d de Platon, en los
Memorabilia 1.2.23, 111, 8 de Jenofonte y en la Etica Eudemia VIII, 3, 1248b. En el primero,
Sécrates pregunta retéricamente si la perfeccion necesita del bien, mientras que mantiene
distancia entre la vida de la prudencia y la de los placeres. Asi mismo, Dionisio | se

corresponderia con esta Ultima, como menciona Platon en su Carta VII (véase infra).

Segun refiere Jenofonte, el dialogo entre Sdcrates, Pericles y Alcibiades trata sobre la
forma en que gobiernan los tiranos y concluye en que en todo momento estan fuera de la ley, tal
como Dionisio I. Por Gltimo, el Estagirita sefiala en la Etica Eudemia que no todo lo bueno es
objeto de virtud; es decir, algo puede ser bueno pero no laudable, por ejemplo, la salud; de modo
que si se juzga la administracién de Dionisio | en su isla, quizds algunos opinen que tomo
medidas y estrategias bélicas y politicas acertadas pero si el analisis adopta la perspectiva
aristotélica, se podria aducir que dichas acciones no fueron virtuosas ni tampoco se realizaron

bajo la égida de las vopot de acuerdo con la cita tomada de Jenofonte.

2.2. Dionisio Il

En este apartado se examinan las manifestaciones sociopoliticas del vodg, plausibles o no,
durante el reinado de Dionisio II o ‘el joven’ en Sicilia. Este rey fue hijo del personaje historico
antes examinado. Al respecto, la Carta VII se muestra como una fuente primaria para conocer la

figura de este mandatario, puesto que lo menciona como el nuevo tirano de Siracusa.

De acuerdo con el filésofo ateniense, el Joven sucedié a su progenitor tras su muerte en
367 a.C. Inmediatamente, Didn hizo saber a Platon tal acontecimiento con el fin de recibirlo
nuevamente en la isla para lograr el objetivo fallido con Dionisio I. De hecho, La Republica fue
escrita despues de sus polémicas vivencias en su primer viaje a Sicilia, de modo que
posiblemente plasm6 su ideal ético-politico convencido de combatir férreamente contra las

formas de gobierno desviadas por las vias de la razon y del bien, y no a través de la HBo1g.

De este modo, el ateniense arribé a Siracusa por segunda vez y delegd interinamente su
mando de la Academia a Eudoxio, con la expectativa de que el nuevo soberano se convirtiera en
un gobernante sabio y que siguiera su concepcion ético-politica. Segun Dion, el hijo del tirano
fallecido aspiraba a ser un filésofo; por tal motivo Platon emprendié su nuevo viaje a la isla. De
esta manera, Sicilia tendria la posibilidad de contar con un gobernante 6ptimo y con buen
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sentido, que aplicara su vodg. No obstante, /el hijo seguiria los pasos paternos o el dictado de la
razén? Para responder tal pregunta el rector de la Academia debi6 viajar y tomar contacto con el

nuevo gobernante.

Una vez en Siracusa, Platon se dio cuenta de que estaba errado en sus esperanzas de
convertir al mandatario en un gobernante virtuoso, que obrara en pos del bien y de la excelencia.
Por un lado, Dion se hallaba debilitado en sus convicciones y sin posibilidad de ejecutar lo que
tanto admiraba junto a Platon; por otro, Dionisio ya se habia erigido como un solido lider
politico, pero de modo tirdnico al igual que su padre. De esta manera se tornaba imposible el
logro de su cometido de instalar una cogoxgartia en Siracusa y de derribar una moAiteio tan
despreciable para la filosofia socratico-platonica como la tvpavvia. No obstante, Platon testifica
en su Carta que colabor6 con el nuevo monarca pero que luego se arrepintio de ello; explica
ademas que varios calumniadores cercanos a Dionisio Il le hicieron desconfiar de Dion por

querer derribarlo del poder y destruir la tirania (333c).

Puesto que no era viable lograr sus objetivos de destronar al tirano y de crear un gobierno
en pos del vobc, Platon retornd a su patria y escribio varios de sus didlogos, entre ellos el
Politico. Si se relaciona lo anteriormente explicitado sobre esta obra y la figura del gobernante
en tanto “tejedor”, es factible conjeturar que el filésofo a lo mejor haya comprendido que no era
tan simple construir una co@oxpotia, 0 que quizas los mas capacitados para regir sobre una
nOMG por contar con un buen sentido o vobg, no siempre estdn dispuestos porque se ven
obligados a enfrentarse a situaciones separadas de la ética y la virtud. Acaso la mejor manera de
gobernar se asocie con un gobernante que sepa comprender las necesidades de los moAiton y

hacer de ellos una urdimbre, méas alla de la diversidad de procedencias y cualidades personales.

Aunque Platén habia sido testigo del accionar politico alejado de la virtud en Sicilia, de
Dionisio | y Il, decidi6 regresar por tercera vez a la isla hacia el 361 a.C. Esta vez lo hizo para
reconciliar al tirano con Dion, tras las continuas disputas entre ambos y los rumores exacerbados
que vociferaban los calumniadores cercanos a Dionisio Il a los que se refiere el filésofo. Llegd a
Siracusa después de la invitacion del mismisimo tirano, permitiendo establecer contacto directo
con Dion nuevamente. No obstante, este viaje no iba a ser pacifico ni lograria la causa que Platon
y Dién buscaban para el bien de los siracusanos. Tarde o temprano el déspota iba a sospechar de
ellos, como habia sucedido antes, ya fuese él mismo o su padre. Inexorablemente, esto sucedid
cuando Platon defendio la causa de Didn y motivé a que Dionisio Il se enfrentara a ambos. De

este modo, el filésofo pas6 un afio en Sicilia hasta poder regresar a Atenas, decidido a no volver
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a luchar por derribar la tirania en la isla. En realidad no estaba enfadado contra el tirano sino
contra si mismo y contra aquellos que lo habian hecho volver otra vez a Siracusa (345d — 345e),

segun consta en la Carta VII.

Hacia 360 a.C. Platon reencontré a Dién en Olimpia, esta vez de manera fortuita. En esta
ocasion, el tio le comentd que estaba preparando una conspiracion para destronar a Dioniso, no
por medios virtuosos sino por la fuerza. Tras oir la propuesta, el viejo filésofo se sintid
decepcionado e incomprendido por Didn, quien quizas nunca habia entendido cabalmente el
ideario politico y ético que tanto habia pregonado, puesto que un gobierno justo, virtuoso y con
proyeccion hacia la dpetr y la nadoxdyodio nunca podria ejecutarse por medio de la HPoig.
Desde ese momento Platon y Didn no se vieron mas. Tres afios después, en 357 a.C., Dién pudo
deshacerse del tirano y gobernd durante un lapso, hasta ser finalmente despojado del poder y
asesinado. Murio imbuido en sus anhelos de poder y lejos de su maestro. Platén, quien habia
intentado transmitirle un pensamiento virtuoso en pos de y por medio del bien, tristemente

entendid que sus ensefianzas no habian sido contempladas, sino simplemente ignoradas.

Ya maduro y quizas menos idealista que antes, el ateniense comprendio la complejidad de
los hombres que gobiernan, de las formas de administrar la mwo\g, de las vopor y de las
costumbres, que hacen que sea dificil regir con rectitud (325d). Los sicilianos acaso ya se habian
habituado a vivir bajo este régimen politico y habian olvidado como resolver sus asuntos por si
mismos, sin el arbitrio de un tirano (Andrewes, 1962), en un contexto histérico conflictivo por

los permanentes enfrentamientos bélicos con otras moAig como Cartago.

2.3. Licurgo

Licurgo®® (396-323 a.C.) fue un orador ateniense del IV a.C., periodo decisivo en la
historia de la moMg caracterizado por su progresiva decadencia e inestabilidad politica y militar.
Las fuentes primarias que hablan sobre este hombre se atribuyen a Pseudo Plutarco, en su Vida
de los Diez Oradores. Segun este testimonio, Licurgo fue hijo de Licofron —del linaje de los
Eteobutadas—, recibio su primera instruccion filosofica de Platon y fue alumno del orador
Isdcrates. Ocupd cargos de administracion pablica y financiera de Atenas y también se encargo
de tareas de mantenimiento y embellecimiento, como el Liceo. Segln Pseudo Plutarco, era muy

respetado por los demés ciudadanos y gozaba de buena reputacion; aumentd el ingreso publico

29 Debe diferenciarselo de Licurgo de Esparta, legislador que creé la Gran Rhetra y que vivié posiblemente entre IX
y VIII a.C. En cambio, Licurgo de Atenas fue un orador del periodo clésico y actud politicamente en pos de la
defensa helena contra el expansionismo macedonio.
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de una manera considerable en comparacion con los fondos con que se contaba hasta entonces.
Con respecto a su labor como legislador, Licurgo promulgo6 varias vopot para el bien de su woAig
y para contrarrestar la injusticia. Tras caminar por una calle con un cobrador de impuestos, quien
maltrataba al filésofo Jendcrates y lo conducia a prisién, Licurgo actué contra aquel hombre y
defendi6 a la victima. Posteriormente el estadista reconocid este noble gesto en una reunién. No
obstante, a pesar de ser respetado por sus pares, Licurgo contd con varios enemigos que lo
acusaron en distintas oportunidades a través de procesos politicos, a los que €l respondié con
gloayyelo en su defensa mediante su capacidad oratoria —entre ellos su alegato contra

Ledcrates—. Finalmente, fue condenado y muerto con el cargo de alta traicion.

Puesto que existe escasa informacion sobre este personaje histrico y se lo contextualiza en
el momento clave del declive de Atenas: ;qué rol cumplié Licurgo en la moAig mientras se
avizoraba el ascenso de Macedonia sobre las demas regiones helenas? Al ser discipulo de
Isécrates, orador atico que adheria a los ideales panhelénicos bajo el liderazgo de Macedonia,
¢Licurgo también compartiria estos principios o defenderia los de Atenas? Segun la fuente
citada, el orador se habria inclinado por defender a su moAig frente a un escenario politico y
bélico tan decisivo. De acuerdo con lo que los pensadores de aquel entonces entendian por votg
y por virtud politica, podria conjeturarse que actud en pos del bien de su moOAc y fue condenado
bajo las vopor de la misma, segun lo testificado por Pseudo Plutarco sobre lo que los atenienses
opinaban acerca de él. Quizas sus ideales se estaban enfrentando a los intereses expansionistas de
la Macedonia de Filipo Il y de Alejandro Il que, si bien pueden considerarse como estratégicos,
serian contradictorios respecto de los puntos clave que debe considerar un gobierno que actta en
funcion del bien comdn, a través del vobg y la moral. Posiblemente el nuevo panorama
sociopolitico bajo el mando de Filipo Il en primera instancia y luego de su hijo, coincidia mas
con la gloria personal y la basqueda de la felicidad por medio de los placeres terrenales que

orientado hacia la ebdayovia de todos 10s moAitau.

2.4. Alejandro Magno

Méyag ANéEavdpog o Alejandro 11T de Macedonia vivid entre 356 y 323 a.C., fines del
periodo clasico e inicio del helenistico. Su accionar politico y militar marca un antes y un
después en la historia de la civilizacion occidental, como asi también en la historia universal, por
todo aquello que pudo realizar durante su breve existencia y el legado cultural que brind6 a toda
la humanidad. Hijo de Filipo Il de Macedonia, tras su muerte lo sucedio6 en el trono y extendid

sus dominios hasta limites tan remotos que superd lo conocido por entonces. Tuvo como tutor y
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maestro al mismisimo Aristdteles, convocado por el rey, ya que el padre de Aristételes habia
ejercido la medicina en la corte de Macedonia. Filipo pretendia que su sucesor se nutriera y
formara con el mejor maestro de la época y que este le brindara conocimientos fundamentales
tanto de politica como de ética, estrategia, historia y de aquello que un buen gobernante debia
conocer. Durante sus treinta y dos afios de vida fue capaz de expandir su hegemonia sobre el
resto de las noleig helenas, los dominios que otrora perecieron bajo el yugo persa, el Egipto
heredero del loor de los faraones e incluso logré coronarse con las glorias de los pueblos de la

India, donde fue reconocido como un maharaja.

Su imperio aglutind diversas culturas, lenguas y tradiciones desarrolladas durante
centurias. A Alejandro deben su aporte griego a sus respectivas idiosincrasias, dando asi origen a
una amalgama cultural méas alla de la diversidad y de la heterogeneidad de los distintos pueblos
del mundo conocido. Su muerte significa el comienzo de otro momento histérico, puesto que tras
la simbiosis producida por la exportacion de los ideales helenos, aquellas civilizaciones ya no
volvieron a ser las mismas. Se habian helenizado. EI cambio resulté en el plano no solo cultural,
artistico y linglistico sino también politico. De este modo, las semillas del pensamiento
socratico-platonico y aristotélico se dispersaron por los nuevos reinos helenisticos surgidos
después de la desaparicion de Alejandro Magno, pero tomaron nuevos matices de acuerdo con
las influencias de los respectivos lugares en donde se desarrollaron. De él dependi6 la
supervivencia de los conocimientos antiguos para construir el mundo occidental del cual hoy

somos parte.

Su presencia en este estudio es de suma importancia por haber sido testigo de un contexto
histérico tan conflictivo y caracterizado por la otéoig en la otrora “Atenas de Oro” y por haber
sido educado por Aristoteles. EI objetivo de tomarlo en consideracion reside precisamente con su
posible relacion con el vodg (en tanto una facultad personal como politica de mando), lo cual
redundaria en lineas de accion e ideologia de gobierno de la méAig y Sus moAitau.

Se ha escrito mucho sobre él a lo largo de los siglos®. Existen posturas favorables y

detractoras que aseguran que sus respectivas versiones son las unicas historias que en realidad

30 Existe gran diversidad de textos novelados asociados a la figura de Alejandro Magno, tales como Anénimo (ca.
Siglo XIII), Libro de Alexandre, G. Haefs escribié Alejandro, el conquistador de un imperio (1993), del mismo
autor Alejandro Magno: Rey de Macedonia: Unificador de Grecia y Conquistador de Asia (2005), R. Lane Fox
Alejandro Magno: Conquistador del mundo (2007), Annabel Lyon incursion6 en la relacién entre Aristoteles y
Alejandro en EI maestro de Alejandro (2011), Valerio Méssimo Manfredi elabor6 una trilogia: El hijo del suefio (I
figlio del sogno, 1998), Las arenas de Amdn (Le sabbie di Amon, 1998); El confin del mundo (Il confine del mondo,
1998). José Angel Mafias también tematiza sobre él en El secreto del Oraculo (2007), Javier Negrete planted
Alejandro Magno y las Aguilas de Roma (2007). Nicholas Nicastro analizd el fugaz imperio erigido por el
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testifican al verdadero Alejandro y a sus hazafias bélicas. No obstante, como en todo trabajo de
investigacion historica —que, por lo tanto, pretende llegar a conclusiones serias y no a
interpretaciones reduccionistas y vagas—, deben escucharse distintas voces, a fin de comparar
argumentos y establecer similitudes y diferencias. Entre las fuentes primarias se hallan la
Historia de las Expediciones de Alejandro de Flavio Arriano, la Biblioteca Histdrica de Diodoro
Siculo y las Vidas Paralelas de Plutarco.

El relato de Arriano, historiador y filésofo griego datado entre I y 11 d.C., se considera un
panegirico sobre el Magno, porque en la mayor parte de los sucesos a los que se refiere lo
justifica mas alla de lo politicamente correcto e incorrecto. En el capitulo XII Arriano explica
por qué decidid escribir su Historia y esto tiene que ver con la necesidad de que el soberano
fallecido cuente con una version biografica que narre sus “tan grandes e ilustres empresas”, que
nadie —ni griego ni barbaro— fue capaz de alcanzar y que, sin embargo, personajes historicos
como Hierdn, Gelon o Terdn, inferiores a €l, tienen sus composiciones liricas. Arriano se siente
digno de escribir sobre Alejandro, asi como Homero inmortaliz6 a Aquiles. Por ultimo, concluye
este segmento dentro del mismo capitulo: “si Alejandro fue el primero de los generales, yo no

me tengo por el ultimo de los escritores griegos”.

Por otra parte, el libro XVII de la Biblioteca Historica de Diodoro Siculo, historiador
siciliano del I a.C., documenta diferentes momentos de la vida del soberano. En algunas
oportunidades se muestra mas cercano a él; por ejemplo, en el segundo capitulo: “En muy poco
tiempo, Alejandro ha logrado grandes cosas y, por la grandeza de sus obras, fruto de su
inteligencia y su valentia, que ha superado todos los reyes de la historia, nos ha legado la
memoria (...) ha ganado con razon gloria igual a la de los antiguos héroes y semidioses (...)”, o
cuando agrega que descendia de Hércules y Eacides y que, por lo tanto, contaba con las
cualidades fisicas y morales de sus dignos antepasados. Sin embargo, Diodoro expresa en
distintos pasajes del libro XVI1I rasgos iracundos, feroces y vengativos de su personalidad, como
cuando ejemplifica en el capitulo IX su actitud belicista frente a la reticencia de los tebanos ante
la presion macedonica. Ademas, en su obra denomina a los persas fdaopagot, en consonancia con

lo que pensaban Alejandro Magno vy el resto de los helenos.

Macedonio en Alejandro Magno. Imperio de ceniza (2009). Steven Pressfield examina su figura como conquistador
en La Conquista de Alejandro Magno (2005), asi como La Campafia Afgana (2008). La prolifica escritora Mary
Renault compuso tres atractivas obras: Fuego del paraiso (1970), EI muchacho persa (1972) y Juegos funerarios
(1981).
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Como resultado de la interpretacion de las fuentes primarias citadas, junto a otros
documentos atribuidos a Aristételes, Calistenes y al mismo Alejandro, se expondran diversos
aspectos sobre su vida y su personalidad, a partir de la semejanza y coherencia entre

determinados momentos historicos innegables a la luz de fuentes divergentes.

Segun la version de Arriano, Alejandro Il nacié en 356 a.C. y asumid la corona de su
mOAMG a sus veinte afios tras el fallecimiento de su padre Filipo II, durante el arcontado de
Pitodemo en Atenas. Diodoro, en cambio, asegura que este hecho se produjo en el arcontado de
Eveneto en Atenas, entre 335 y 334. El heredero se dirigié hacia el Peloponeso para reunir una
asamblea con representantes de las mOAelg con el propdsito de que se le concediera la jefatura del
ejército para preparar la empresa militar contra sus enemigos, los persas. Los espartanos fueron
los Gnicos en negarse a este procedimiento, puesto que ellos tradicionalmente habian
acostumbrado a mandar, no a recibir ordenes; tal vez la imposicion de Alejandro sobre todos los
helenos significaria un oprobio de gran magnitud para el honor y el ideal agonal de los
lacedemonios, heridos en su orgullo y linaje del legislador Licurgo. En cambio, los atenienses
vacilaron al principio pero después, cuando vieron entrar a Alejandro, se inclinaron a otorgarle
los honores como antes a Filipo Il. En este contexto se ubica la sublevacion de Tebas, que
culminé con un sitio, el posterior deglello de los habitantes y su destruccién, hecho que
atemorizo a las demas moleig. Este episodio se encuentra respaldado tanto por Flavio Arriano
como por Diodoro Siculo, pero este Gltimo da mas detalles al afirmar que supo dominar algunas

norelg por medio de la persuasion, otras por el terror y otras por la fuerza (XVII, caps. 3y 7).

En varias circunstancias Alejandro se relaciond con otros pueblos y esgrimié medidas en
materia politica, econdémica, social y militar, en muchos casos represivas, contra sus enemigos o
conspiradores (de acuerdo con Diodoro Siculo, Flavio Arriano o Curcio Rufo). Tal el caso de
haber solicitado la entrega de Demostenes, Licurgo y de otros opositores al ideal panhelénico
pregonado primero por Filipo Il y luego por él, por considerarlos responsables de la derrota de
Queronea. Aqui se encuentra la relacion entre el orador ateniense que se trato en el apartado
anterior y el advenimiento del poderio macedonico en el Atica, enfrentamiento ideoldgico en el
marco de las ideas politicas que se cobrd la vida de muchos. Era el dilema entre la decision de
seguir siendo mOAEIC en constante 6tdolg y atemorizadas por el enemigo barbaro 0 unirse contra
este bajo la égida de un nuevo lider para expandir el helenismo. Quizéas el problema estribaba en
que cada moMg ya estaba consolidada y acostumbrada a sus propias reglas, tradiciones y vopot

acordes con sus respectivas ToAitetot.
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De acuerdo con Arriano, Alejandro fue piadoso con sus enemigos. Por ejemplo, después de
la derrota persa en la batalla de Iso en 333 a.C., auxilié a los heridos y se encargd de que la
familia del préfugo rey Dario 11l se hallara en buenas condiciones. Igualmente libera a los
embajadores griegos que estaban en la corte persa y que habian traicionado a su patria por
ponerse del lado del enemigo. Sin embargo, cuando las circunstancias fueron mas alla de sus
ideales, actud siguiendo sus principios y dejando de lado la piedad, lo cual le permitio ser un
emperador firme e implacable en todos los aspectos. Esto se evidencia cuando Dario le envi6 una
carta y le reprocho6 su accionar de conquista, porque aludia a un tratado de amistad y alianza
entre Artajerjes y Filipo, y que este ultimo rompié. Como contrapartida, el Magno le respondid
que los antepasados de los persas habian traicionado al pueblo griego, mencionando los
enfrentamientos en las Guerras Médicas. De este modo, el macedonio se despidié imponiéndose

como el “soberano del Asia” y pidiéndole que lo tratase como tal y no como a un simple rey.

De acuerdo con Diodoro Siculo, tras enterarse de la preocupacion y del sufrimiento de la
familia de Dario al sospechar su muerte, Alejandro envié a Leonato para consolarla y a avisarle
que el soberano derrotado seguia vivo y habia escapado (cap. XXXVII). Posteriormente, Dario
se dirigio hacia Babilonia, en donde reunid los restos de su ejército. Alli escribié una carta a
Alejandro —mencionada por Flavio Arriano pero con caracteristicas distintas— con el prop6sito
de ofrecerle bienes y propiedades a cambio de su amistad. Alejandro se encontraba junto a sus
compafieros de batalla en el Consejo en el momento que recibié la misiva; en vez de
ensefarselas, redactd otra en la que incluy6 puntos favorables a él. En conclusion, la iniciativa de
Dario resulté un rotundo fracaso, aunque lo animé a reorganizar sus tropas para emprender una

nueva embestida contra Alejandro (cap. XXXIX).

Arriano y Diodoro se refieren a los conocidos sucesos del macedonio sobre tierras
egipcias, concernientes al ordculo de Amon. Alejandro recibidé un presagio durante la travesia
por el desierto del Sahara, antes de llegar al templo. Una vez en él, escuchd sefiales de Amon y
luego el sacerdote del oraculo le comunico: “que los asesinos de su padre recibieron su castigo,
que Alejandro tendria un futuro invencible y que tenia el nacimiento de un dios” (Biblioteca
Histérica XVII, caps. L-LI). Este ejemplo muestra la concepcion de poder de Alejandro y su

relacién con las deidades, tema que se tratara mas adelante.

A fin de complementar las referencias documentales anteriores, otro testimonio de Diodoro
Siculo en la Biblioteca Historica, libro XIV, explica que Alejandro fue acompafiado de

Calistenes de Clino —sobrino de Aristoteles— a Asia y este lo presentd como héroe, como
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paladin del panhelenismo y con una filiacion divina (XVII, 51). Existe ademas un documento
atribuido a Pseudo Calistenes, la Carta de Alejandro Magno a Aristételes y a Olimpia sobre los
prodigios de la India, en la cual escribe a su maestro y a su madre para contarles sus andanzas
por los sitios recorridos en sus viajes; se presenta en primera persona y afirma haber sido
proclamado ‘rey duefio del mundo’ en Persia, mientras que en Egipto fue llamado ‘rey del

mundo’.

Plutarco, historiador y bidgrafo griego que vivio entre | y 11 d.C., lo presenta en sus Vidas
Paralelas junto a Cayo Julio César. Recuerda que el macedonio en un momento comenta a
Focién que no tenia como amigos a los que no se valian de él. Al igual que Arriano, narra el
episodio en que Alejandro solicita los embajadores de Atenas y entre ellos se encuentran Licurgo
y Demdstenes. Cuenta que este ultimo lo insulté cuando se dirigia contra Tebas, tratandolo de

“imprudente”.

Mas alla de las posturas divergentes y de la opinion de cada escritor, por lo tanto subjetiva,
corresponde analizar criticamente tales comentarios y establecer similitudes y diferencias para
clarificar sus posturas. Habida cuenta de lo explicitado y de otros detalles atn por citar, se toma
el desafio de conjeturar si Alejandro Magno aplic6 o no personal y colectivamente un sentido de

vodg y la concepcion del poder politico.

En primer lugar, el monarca empled el sentido de amistad con sus pares, el concepto de
oo que aprendi6é de Aristdteles, como también la relacion tolerante respecto de los pueblos
conquistados. Por un lado, se aprecia un ideal de igualdad en la amistad entre comparieros; pero,
por otro, se destaca su ambicién y megalomania cuando se atribuye filiacion divina. La @thio es
un punto fundamental para reconstruir su concepcion de poder, a pesar de su afan expansionista
que lo llevo a apoderarse del mundo conocido hasta entonces y de explorar mas alla de los

confines.

Con respecto a la relacion entre Alejandro y los conocimientos que aprendi6 de su maestro,
existe paralelismo entre ambos respecto de la concepcién de poder politico en virtud de la idea
de dpetr y xoloxdyodio. Como discipulo del Estagirita, busco la excelencia a través de su obra
de gobierno a lo largo del vasto territorio que tenia en sus manos. En lo politico se consideraba a
si mismo como el Unico hombre que podia administrar tan vasto territorio y oficiar de paladin de
la tradicion helena por encima de los demas pueblos, principalmente por sobre los propios

persas. Segun su perspectiva, era la victoria de la civilizacion helénica sobre la barbarie de los
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aqueménidas, quienes habian burlado a los helenos en las Guerras Médicas y que, pese a su

derrota en Maraton, Alejandro adn los sentia sus enemigos un siglo mas tarde.

Militarmente, Alejandro buscd por todos los medios fortalecer sus ejércitos y logro
convertirlos en los mejores de esa época, innovando en armamentos, tacticas y estrategias
bélicas, como la incorporacion del elefante en la caballeria. Desde un enfoque cultural y artistico,
expandio el conocimiento y la sabiduria tanto de su pueblo como de los conquistados a través de
bibliotecas, escuelas, museos, como la Biblioteca y del Museo de Alejandria, capital cultural del
mundo helenistico que pervivié durante centurias. Todo esto forma parte de su concepcién
cosmopolita del sentido de vodg, aunque de un modo mas personal que colectivo, pero con una
proyeccion hacia los pueblos vencidos. Su vision estaba orientada hacia todos los pueblos desde

la costa oeste del Atlantico hasta la supuesta costa este del mismo (China).

Desde el punto de vista moral, Alejandro no habria actuado acorde con las ensefianzas de
su maestro, tal como se expresan en la Etica Nicomaquea, la Etica Eudemia o la misma Politica.
Por el contrario, el soberano se vio envuelto en estado de Hpoic en maltiples oportunidades,
dejandose llevar por sus impulsos iracundos y por los placeres fisicos de la vida cotidiana (el
principio de la ndovn). Es posible entonces interpretar que se hallaba alejado de la virtud
aristotélica. Empero, existe un texto apocrifo atribuido a Aristdteles, Sobre el mundo, donde
supuestamente el filésofo le encomienda la tarea de responsabilizarse para elevar la filosofia y

para enriquecer los conocimientos que de ella emanan, por ser el “mas grande de los soberanos”.

Por otra parte, el Estagirita habia afirmado en varias de sus obras que toda mo\ic tendia a la
gvdaovia, en tanto bien comdn. EI Magno ejercié una politica de conquistas territoriales y
militares que tendieron a fortalecer el honor personal y el botin de guerra de los vencedores que
lo acompafiaron a sus campafias, no con un sentido de proyeccién hacia la gvdoupovia de la
comunidad. Este aspecto quiza tuvo que ver mas con la personalidad y las aptitudes propias de

Alejandro que con las ensefianzas de su maestro.

Por ultimo, su divinizacion pudo formar parte de una estrategia politica. Segun las fuentes
mencionadas en varios episodios el soberano se mostrd expresamente como divino. Uno de ellos
se produjo cuando viajo a Troya para honrar los restos de Aquiles, Ayax y otros héroes de la
Guerra de Troya. Otro ejemplo es el conocido viaje hacia el oradculo de Amoén. Podria
interpretarse que esta argucia de considerarse descendiente de Zeus y Heracles, junto a sus
aptitudes personales mediante las cuales se destacd en los planos administrativo, militar e

intelectual, facilitaron la creacion de una mitificacion alrededor suyo, lo cual lo condujo a la
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conquista de sus méas preciados anhelos. Al respecto, Diodoro comenta en el capitulo XVI1II del
libro XVII de la Biblioteca Histdrica, que “existen personajes en la historia que viven conforme
a sus placeres y al poder, pero se olvidan de que son débiles mortales”. No obstante, segiin
Arriano, la soberbia de Alejandro no debe considerarse un delito, si su ira, de la cual se

arrepintio en diversas oportunidades a diferencia de otros gobernantes y guerreros de la historia.

2.5. Manifestaciones durante el contexto sociocultural clasico

Como se ha expresado, el sentido del vod¢ ha cambiado, de acuerdo con circunstancias
diacronicas. Aunque se han mencionado las representaciones del vodg en tanto virtud inteligible
en la practica politica de gobernantes destacados de este periodo histérico, aun queda inconclusa
la tarea de indagar sus representaciones socioculturales. De esta manera se impone establecer
vinculaciones entre lo que significo el votg en el plano tedrico y sus manifestaciones sociales y
culturales artisticas del periodo clésico, a fin de estructurar ambas dimensiones e intentar un

mayor acercamiento a la época estudiada.

El espacio delimitado entre el V y la primera mitad del IV a.C. en Atenas se conoce como
periodo clasico, caracterizado por el desarrollo de las ciencias y las artes, simbolos culturales que
imprimieron sus huellas en la civilizacion occidental, lo cual precisamente lo convierte en
“clasico”. El contexto es afin con el florecimiento de la mwohic ateniense en todos sus ambitos,
rectora politica y econémica de todas las regiones helenas de aquel entonces, como consecuencia
de la victoria sobre el Imperio Aqueménida. En las representaciones socioculturales, sus
manifestaciones artisticas responden a una légica guiada desde el seno mismo del poder politico
imperante, a fin de extender los ideales del gobierno de turno hacia el resto de los moAitou, de
persuadirlos y de enaltecer su programa de administracion de la télic. No es casual que ciertas
construcciones edilicias erigidas durante esas centurias adoptaran determinadas caracteristicas y

resultaran diferenciadas de etapas precedentes o posteriores, tal como se vera.

El ideal “clasico” en el arte dio lugar a diversas manifestaciones en la escultura, la
arquitectura y en otras expresiones que se destacan por su armonia, proporcion a “escala
humana”, segun su perfeccion y orden (Pijodn, 2013). Esto se relaciona con la posicion que
adoptaron los gobernantes en la ©oéAig atica en ese momento. Por lo tanto, es presumible pensar
que Pericles y otros mandatarios coetaneos pretendian manifestar su proyecto de gobierno a
través del arte y extender una idealizacion de sus acciones gubernamentales hacia el resto de la

sociedad, por medio de espacios publicos a los que se pudiera acceder. Los restos arqueoldgicos
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que datan de V y IV a.C. en todas las moleig se destacan por haber sido construidos durante los
mandatos de los estadistas estudiados en el presente capitulo.

En V a.C., habiendo llegado al poder de Atenas hombres marcados por las experiencias
bélicas recientes en las Guerras Médicas, estos dieron paso a una generacion de mandatarios que
transformaron el sistema politico aristocratico desarrollado hasta ese entonces. Nuevos tiempos
signaban el advenimiento de la democracia, un ambiente distinto del anterior y que debia
transformarse también en sus representaciones artisticas. Quizas esto sea un modo de
legitimizacion del poder no solo para los griegos sino también para todas las demas

civilizaciones de la historia.

En el caso preciso de Atenas, hasta 461 a.C. habian estado al frente del gobierno los
aristdcratas, y el Gltimo habia sido Cimén. Este pretendia reconstruir los lugares de culto a las
divinidades, destruidos por los ataques persas unos decenios previos. Sin embargo, en dicho afio
surgio una nueva figura politica, Pericles, quien gobernd hasta su muerte en 429 a.C. Més alla de
lo que habitualmente se conoce de su programa de gobierno, se subraya su proyecto
arquitectonico. En el 454 a.C. se traslado el tesoro de la Liga Delio-Atica desde su sede en Delos
hasta Atenas, acontecimiento nada fortuito. Estos fondos se destinaron a la administracion de la
nueva portadora del tesoro y, principalmente, al embellecimiento de sus espacios a través de
formas arquitectonicas que denotan los ideales de orden, armonia, proporcion y perfeccion antes
mencionados. Su fin era la inmortalidad de ese sistema politico por medio de megaestructuras
que sobrevivieran a la posteridad. Actualmente estas se aprecian a pesar del paso del tiempo, el

legado clasico de la Atenas de Pericles a la eterna morada de Cronos.

La decision de construir la Acropolis de Atenas donde los aristdcratas pretendian
reconstruir los lugares sagrados fue tarea de este mandatario, lo cual manifiesta el advenimiento
de los nuevos tiempos y el paso a la democracia. Principalmente Fidias y su discipulo Ictino se
encargaron de este emprendimiento; también se destacaron dos discipulos del primero
(Alcamenes y posiblemente Calicrates) y uno del segundo (quiza Mnesicles). La Acropolis se
constituyo en una de las construcciones edilicias de mayor relevancia religiosa, social, politica y
cultural, testimonio de los nuevos ideales esgrimidos por Pericles y los gobernantes que lo
sucedieron. Ella esta organizada y compuesta por el Partendn (construido por Ictino y Calicrates,
bajo las ordenes de Fidias —quien también decordé el templo con metopas, relieves v,
fundamentalmente, con la escultura de Athenea Parthenos en su interior— entre 447 y 437 a.C.),

los Propileos (levantados entre 437 y 431 a.C. por Mnesicles), el Templete de Atenea Nike
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(erigido por Calicrates e Ictino hacia el 421 a.C.), el Erectién (obra de Filocles, entre 421 y 406
—en el cual también se halla la Logia de las Cariatides—), el Teatro de Dioniso (inicialmente
edificado a mediados del siglo anterior) y el tardio Odedn de Herodes Atico (construido hacia
161 d. C. por el consul romano Herodes Atico en memoria de su esposa fallecida, Aspasia Annia
Regilla). Era un simbolo de la democracia y de Pericles pero también de un vod¢ encarnado por
la busqueda de la excelencia en la estrategia politica, las tacticas militares, el florecimiento de las
ciencias y las artes, asi como el modelo cultural que hacian de la Atenas de Pericles la escuela de

la Hélade.

En cuanto a la arquitectura, los canones, estilos u “6rdenes” se mantenian vigentes. Los
mismos han recibido el nombre de 6rdenes arquitectonicos clésicos (Pijoan, 1972), a saber: a)
ddrico; b) jonico; y c) corintio. El segundo fue el predilecto en las construcciones de los griegos
del Asia Menor, tales como los templos de Efeso, Sardes, Samos, Mileto y Halicarnaso.
Aparecio presumiblemente a fines del VI a.C. Expresa la idea de lo concreto, de aquello que
remata con volutas decorativas, formas ornamentales que dan idea del peso de lo superior que
descansa sobre las columnas, 0 bien cuyo encuentro demanda soportar peso que no ha de ser
vencido gracias a la fortaleza de las columnas, pero cuyo contacto demandaba a las antiguas
columnas de madera un impacto deformado, posteriormente transformado en un ornato en forma
de voluta. En cambio, el corintio aparecid tardiamente en el IV y se manifest6 en templos como
el de Zeus en Olimpia u Olimpeién y el tholos de Epidauro, en cuyo capitel aparecen talladas

hojas de acanto.

Segun Los Diez Libros de Arquitectura o De Architectura del arquitecto, ingeniero y
escritor romano Marco Vitruvio Polion (ca. 80-15 a.C.) existen tres érdenes clasicos: dérico,
joénico y corintio. Del primero se deriva otro mas simplificado, de origen etrusco en la region
toscana (IV, cap. VII: 101), cuyas columnas contaban con siete didmetros de imoscapo, similar
al dorico.

No obstante, el arquitecto italiano del Renacimiento, Jacopo Barozzi de Vignola (1507-
1573), expresa en su Tratado de los Cinco Ordenes de la Arquitectura (1562) que dichos
ordenes son el dorico, el jonico y el corintio (clasicos), el toscano y el compuesto (posteriores a
los clésicos, de origen romano). El toscano es forma simplificada del dérico por los pueblos de
Etruria, mientras que el compuesto es una combinacion romana de las volutas jonicas y de las

hojas de acanto corintias (Vignola, 1953).
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Por su parte, los griegos continentales prefirieron el dérico: se manifestd en la construccion
de varios templos y edificios de Olimpia, Delfos, Atenas, Corinto, Sicilia e Italia Meridional.
Rigen a este estilo las ideas de orden, equilibrio, geometria y simetria semejantes al ideal de la
TOMG que ambicionaba Pericles. Esta racionalidad estética y cultural se adecua plenamente a la
nocion del vodg platonico. No obstante, sus origenes se remontan hacia tiempos anteriores al V
a.C. Segun la Summa Artis existen dos hipoétesis sobre el templo griego: a) es una ultima
evolucion de la cabafia de madera nérdica de origen ddérico, antes de que estos habitantes se
desplazaran hacia Grecia, ubicados en claros en la selva del norte europeo —por ejemplo, el de
Hera en Olimpia, compuesto por gran variedad de columnas (primero posiblemente de madera,
luego de marmol)—; b) seria adaptacion del megaron micénico prehelénico de carécter religioso
(templos como el de Atenea en la Acrdpolis se sucedieron frente al altar y se transformaron con
los afios) (Pijoan, 1932). Sin embargo, ambas hipdtesis se podrian haber combinado en el devenir
historico de las nacientes moAeic del periodo arcaico hasta llegar a los tiempos de Pericles. La
disposicion de las columnas en el VI aC. era mas contigua y estaban esculpidas
monoliticamente, tal como se comprueba en el Templo de Corinto —no por la superposicion de

piezas ordenadas verticalmente— a diferencia de los que construidos una centuria mas tarde.

Segun la teoria de Vitruvio en De Architectura (1V, 1), el dérico habria sido el mas antiguo
de los tres 6rdenes clasicos. Esto se remontaria hacia la época en que Doro, hijo de Heleno y de
la ninfa Opticos, era el soberano de Acaya y de las vastas regiones del Peloponeso. El se ocup6
de construir en Argos un templo dedicado a Hera y para ello optdé por un estilo casual,
posteriormente imitado por otras construcciones edilicias de Acaya. Conforme a los mandatos de
Apolo Délfico, con el aval de los deméas pueblos griegos, los atenienses consignaron trece
colonias para Asia a la misma vez y en cada una se designdé a un lider. Sin embargo, todas
guedaron bajo la égida de Jono (l6n), quien seria el hijo de Juto y Cretisa —también considerado
hijo de Apolo—. De este modo, Jono se dirigié a Asia junto a sus hombres y se apoderaron de la
zona de Caria. Alli fundaron Efeso, Mileto, Miunta, Priene, Samos, Teos, Colofona, Quios,
Eretria, Focea, Clazomene, Lesbos y Mélite. Como consecuencia, la nueva region conquistada se
denominé “Jonia” en homenaje a su adalid Jono y alli se erigieron varios templos, entre los que
se destaca el dedicado a Apolo Panionio que sigue el estilo u orden dorico: “proporcionado al

cuerpo varonil comenzo a dar a los templos firmeza y hermosura” (IV, 1, 5.9).

Con el paso del tiempo se decidi6 edificar un templo en honor a Artemis con una nueva
forma. Se continué con los fundamentos ddricos, pero se lo disefi6 méas delicado, al estilo del

cuerpo femenino con la incorporacion de ornamentos y detalles, por ejemplo, las volutas que
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bordean el capitel en este nuevo orden: el jonico. Por ello, segin Vitruvio los arquitectos
posteriores supieron comprender la diferencia entre el doérico —de siete gruesos en su

imoscapo— Y el jonico®* —de ocho y medio.

Los templos de orden ddrico poseen como caracteristicas comunes la disposicion
armoniosa del orden y la simetria en cada parte, expresion del ideal apolineo. Entre ellas
destacan: a) el estilobato (basamento sobre el cual se erige la construccidn); b) la escalinata para
ascender el estilobato; c) las columnas del pdrtico sobre el estilobato (cada una con entre
dieciséis y veinte estrias esculpidas, las cuales soportan el peso de los equinos y abacos, que
sostienen a su vez el entablamiento con su arquitrabe [zona lisa]); d) el friso (que incluye los
triglifos y las métopas ordenados como recuadros); €) la cornisa (donde se encuentran el techo,
las vigas y las tejas); f) el fronton (se hallaba por encima de todo, de forma triangular, y con
decoraciones o0 acroteras); g) la pronaos (una suerte de antesala dentro del templo); h) la cella o
naos (el santuario, en el cual se erige la estatua del numen por adorar); i) el sagrario; y j) el

opistodomos (especie de vestuario o antesala empleada por los oficiantes).

Por su parte, el orden jonico se levanta sobre un estilobato, en el cual las columnas se
erigen sobre molduras circulares con ovas y volutas. Tal como se ha expresado, el capitel con
volutas es de origen oriental, al estilo de los palacios hititas denominados hilanis. Ademas, el
arquitrabe no es liso mientras que el friso contiene un espacio libre para ornamentar, a diferencia
del dorico y de su estructura dividida en métopas y triglifos. Los griegos continentales
comenzaron a aplicar este orden después de las Guerras Médicas y en muchos casos se

experiment6 su combinacion con el orden dérico, por ejemplo los Propileos y el Partendn.

Conforme a la descripcion previa del orden dérico en las megaestructuras de la Atenas
Clésica, el Partendn®? fue construido entre 447 y 437 a.C. sobre los cimientos de las ruinas del

antiguo Templo de Atenea (de la época de los aristocratas, antes de la invasién y de su

31 Seglin Summa Artis, el jonico recibe gran influencia de las antiguas artes asiaticas. Posee una forma de remate de
una columna con volutas espirales que lo hacen caracteristico pero que ya aparecian en el arte fenicio; este lo tomé
de los asirios y, a su vez, estos lo heredaron de los palacios hilanis o ediculos de origen hitita. La transicion del
orden jonico oriental hacia el griego se refleja en los capiteles del templo jonico arcaico o protojonico de Neandria,
en el Museo Otomano de Estambul. En el jonico el friso esta seguido sin las métopas y triglifos del friso dorico,
respetando el estilo de los hilanis, y es extrafio encontrar ejemplos de frontones con ornamentos. Templos de este
orden son el de Efeso, o bien el primitivo Templo de Artemis en Efeso que construyo el rey Creso de Lidia.

32 |a suerte del Partenén se vio afectada por los avatares del devenir histérico. Funcioné como templo de adoracion
a Atenea Partenos hasta el 1V. En tiempos bizantinos, més precisamente hacia el IX, se convirtié en una iglesia
dedicada a Santa Maria Virgen. Tras la toma de Constantinopla por los otomanos en el XV, se transformé en una
mezquita y en 1687 tuvo su mayor destruccion, durante el asedio veneciano a Atenas comandado por Moraosini.
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destruccion provocada por los persas en 490 a.C.) y del emplazamiento disefiado por
Temistocles. El Partendn sigui6 sufriendo modificaciones y labores de embellecimiento. Se trata
indiscutiblemente de un templo dorico, pero su interior contiene columnas jonicas y el friso bajo
la columnata también lo es. A simple vista, se observan la perfeccion y la armonia de cada parte
que lo conforma, sensacién de admiracion y de equilibrio que Fidias y Pericles pretendieron
eternizar, como el ideal de vodg en aquella Atenas se corresponde con lo que significo para el
resto de las moAelg, ademas de ser una potencia talasocratica; esto es, desde su arbitrio como
capital de la cultura, las ciencias y la estética manifestada en sus obras artisticas. Esto se conjuga
con la construccion de edificios populares de orden doérico, lo cual responde al mismo ideal de
belleza y de simetria: el ideal de vobc. Por otra parte, el pensador Anaxagoras era amigo del
mandatario ateniense, también pudo haberse encontrado con Fidias en la morada de Pericles
(Pijoan, 1972) y compartir opiniones acerca del orden y equilibrio del kdopog por accion del
vobg. Paraddjicamente, al igual que el filésofo de Clazomene y de otras figuras de la época
afines a Pericles, Fidias fue acusado y perseguido por los detractores politicos desplazados
durante el periodo democratico y se lo culp6 en 432 a.C. de hacer desaparecer de su taller el

marfil y el oro después de la construccidn del Partenon. De esta manera, Fidias debio exiliarse.

Con respecto a los disefios en las métopas y relieves del friso, sus restos estan actualmente
distribuidos en distintos museos como el de Atenas, el Britanico o el Louvre. En las métopas de
las cuatro fachadas se representan luchas de la Guerra de Troya, contiendas entre centauros y
amazonas. Asi, en las del sur se aprecia la lucha entre centauros —quizas el sabio Quirdn,
educador de Aquiles— y lapitas. En el fronton oeste aparece la diosa de Laborde, mientras que
en la parte derecha del fronton este las Moiras o damas tejedoras representan la toyn —Cloto,
Laquesis y Atropos—. El Friso de las Ergastinas, de 159 metros de longitud, representa a las
Kkopot que marchan solemnemente en procesion en las Panateneas y llevan un peplo a la diosa,
mientras los arcontes marcan el ritmo. El fronton occidental registra la lucha entre Atenea y
Poseiddn por el derecho al patronazgo de Atenas, mientras que ambos surcan el suelo de la
Acropolis; Atenea hace brotar el olivo y Poseidon ofrece un caballo. En el mismo relieve asisten
los primeros habitantes atenienses, con origen divino, Cécrope, Erecteo y sus familias. El frontdn
oriental muestra el nacimiento de la diosa protectora desde la cabeza de Zeus, también figura el
caballo de Selene, que encarna la noche, y los caballos de Helio, en mencidn al dia: Atenea nacio

de dia, en un momento de luz (segun Pausanias).

Otros ejemplos son el Teseion o Templo de Teseo, el Teatro y el Odedn. Este Gltimo

coincide con el sentido de vodg intrinseco en Pericles desde antes de ser mandatario, puesto que
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de joven fue alumno de Damdn, musico que ocultaba sus convicciones politicas y filoséficas
detras de las melodias, estrategia que Pericles posiblemente aplicé en su obra de gobierno para

educar a los ciudadanos a través de la musica, al estilo platonico (Pijoan, 1972).

En las colonias occidentales se desarroll6 en mayor medida el modelo arquitectonico de
orden, como en los templos de la época Severa que reflejan proporcion y simetria. Algunos
ejemplos se hallan en Posidonia (Paestrum) y en Segesta. Hacia fines del V a.C. se dejaron de
lado progresivamente las construcciones monumentales y se dio cabida a arquitecturas civiles.
Durante el gobierno de Dionisio | de Siracusa, a principios del IV a.C., una serie de
enfrentamientos bélicos con otras moOAelg, tales como Tindaris, Reggio, Catania y Solunto, €
esclavizd y deport6 a muchos habitantes. En Solunto y en otras regiones de la Magna Grecia de
origen cartaginés, Dionisio | arrasé sus construcciones, a la vez que construyo fortificaciones en

Siracusa sobre Epipolas, Erix y Motia, antes centros punicos (Torelli & Mavrojannis, 1997).

Examinada la arquitectura, resulta pertinente dedicar un espacio a la escultura. El V a.C.
fue propenso a la transformacién progresiva de los xodpot y las kdpou hacia obras realmente
humanas que representan el equilibrio y la perfeccion, como el Auriga de Delfos de Pitagoras de
Regio. A principios de la centuria se destacan los artistas previos a Fidias, los conocidos como
Tiranicidas®®, cuya primera escultura se encomendd a Antenor, la cual desaparecié con la
invasion persa®’. Una copia fue realizada por Critias y Nesiotes. También se destaca Calamis,
otro escultor. Por otro lado, se realizan relieves aticos con temas religiosos, vinculados a los

misterios.

A mediados del V a.C. sobresalen varios artistas, como Mirén (500-450 a.C., creador del
Discobolo, y Atenea y Marsias), Cresilas (450-414 a.C., a quien se atribuye la cabeza de un
atleta) y Policleto (440-405, autor de Doriforo y Diadémenos). Los ultimos dos fueron
contemporaneos de Fidias, de quien ya se habl6 en virtud de su gran obra innovadora, en la que
se incluyen la estatua de Zeus en el Olimpeidon, la Athenea Promakhos con armadura
(etimologicamente, “la que combate en primera linea”), una figura de Palas Atenea sin casco y la
ya mencionada Athenea Parthenos provista de un escudo y una vikn, que reemplazé al xoanon

de madera.

33 Se conoce como Tiranicidas a Harmodio y Aristogitdn, quienes atacaron a Hipias e Hiparco, los hijos sucesores
del tirano Pisistrato.

34 Esta fue recuperada por Alejandro 111 de Macedonia tras vencer a los persas.
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En las postrimerias del VI a.C. en pintura adn pervivian las ceramicas de figuras negras
sobre fondo rojo, campo en el que descuellan Clitias y Ergotimos (creadores del llamado “Vaso
Francois”), Eugenio, Nearco, Exequias, Amasis y Eufronio. El pintor innovador que dio paso a
la técnica de figuras rojas sobre fondo negro fue Anddcides, hacia el 510 a.C., sucedido por

Nicéstenes.

El periodo clésico tardio sigue al clasico. Estd caracterizado por el contexto conflictivo
interno y externo de Atenas, las Guerras del Peloponeso, los Treinta Tiranos del 404 a.C. y la
restauracion democratica. Como se ha explicitado, el 1V a.C. se hall6 imbuido en la otdo1c y esto
trastocd la estructura completa de la wéAic. Se produjeron reconstrucciones de los 6rdenes dérico
y jonico tradicionales; también se combinaron con nuevos tipos edilicios como las tholoi,
edificaciones con una planta central rodeada por columnas ubicadas circularmente. Por otra
parte, comenzaron a utilizarse en mayor medida los capiteles corintios (por ejemplo, el Templo
de Zeus Olimpico o Olimpieion en Atenas), ya inventados en la centuria precedente pero ahora
con propoésitos decorativos y que ademas podian aplicarse a distintos contextos por su
adaptabilidad. Ejemplos de estos nuevos estilos son el Santuario de Atenea Pronaia (380-350
a.C.), la tholos de Epidauro (ca. 350 a.C.) y el Monumento de Lisicrates (335-334 a.C.).

El novedoso orden corintio se destaca por su decorado de hojas de acanto (cuyo nombre
cientifico es Acanthus mollis, del griego dxavbog que significa ‘flor espinosa o flor rodeada de
espinas’) en su capitel, que simboliza la delicadeza y elegancia de las doncellas. Segun Vitruvio,
su inventor fue Calimaco, tercer discipulo de Fidias. Probablemente se habria inspirado en las
hojas que crecieron de la canasta que yacia sobre el sepulcro de una muchacha de Corinto,

durante la época primaveral.

El primer ejemplo de construccion con este orden aparece en una sola columna del Templo
de Apolo en Basa, Figalia, cuyo responsable es Ictino. Con excepcién del capitel decorado
minuciosamente, el resto del templo posee caracteristicas jonicas. No obstante, las hojas de
acanto de los templos romanos de estilo corintio representan figuras de Acanthus espinosus, de

acuerdo con la region geografica y su habitat vegetal.

En fin, esta época tardia combina distintos Ordenes arquitectdnicos, quizds como
manifestacién del turbulento momento por el que pasaban. A mediados de la centuria ya se
percibia la paulatina decadencia de las hegemonias de las poderosas noieic (Atenas, Esparta y la
breve preponderancia de Tebas). Asi mismo, Macedonia se alzaba como nueva potencia en la

Hélade y una posible amenaza para cada moAig, desde el reinado de Filipo 11 hacia el 360 a.C. y
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luego por su sucesor Alejandro 111 entre 336 y 323 a.C. De esta manera, la corte macedonia se
convirtié en punto de encuentro de diversas culturas y atrajo a los pensadores y artistas mas
importantes de aquel entonces, principalmente a Aristoteles. En ciudades como Pela, Edesa y
Aigai (actual Vergina) se desarroll6 la cultura de un modo significativo. Los teatros cobraron
mayor dimension, como el de Epidauro; las arquitecturas funerarias se caracterizaron por su
monumentalidad, por ejemplo, el Mausoleo de Halicarnaso (IV a.C.). Se levantaron las famosas
tumbas funerarias macedonias, edificios subterraneos similares a la descripcion de Platon en Las
Leyes (958e). También se ejecutan obras monumentales, como el Filipeion o Templo de Filipo

en Olimpia.

Sobresalen nuevos exponentes de la escultura: Praxiteles, Ledcares y Escopas, entre otros.
Se representan otros temas: deidades vinculadas directamente con los humanos como Afrodita,
Eros y otros seres del campo y los bosques, asi como personificaciones de las virtudes (la
inteligencia o la justicia). Ademés se vuelven frecuentes los retratos, como los de Alejandro
Magno y de Heracles bajo el cincel de Lisipo, y se incrementaron las obras pictoricas a través de
frescos, como los de la Villa de los Misterios en Pompeya. Entre los pintores resaltan Parrasio,

Timantes, Apeles, Etion.

2.6. La recepcion del concepto de nols por parte de politicos y gobernantes mas
destacados: balance general del periodo clasico

La concepcion de dirigir los dominios ha variado conforme la mentalidad de cada época y
las influencias de distintos referentes ideoldgicos. No obstante, esos significativos mandatarios
supieron como buscar la forma adecuada de gobernar de acuerdo con el sentido del vodg, pero
con sus particularidades especificas. El periodo comprendido entre V' y 1V a.C. fue decisivo para
la gestacion de ideas promotoras del desarrollo del vodc, por las influencias de los fildsofos de la
época y el contexto politico y militar que dotaba a los atenienses de prosperidad en todos los

aspectos, mientras que los colocaba al arbitrio de la Hélade.

Asi mismo, las manifestaciones del vodg no solo se evidenciaron en los discursos y
acciones administrativas conservadas —a través de fuentes de primera y de segunda mano— o
disipadas entre las cenizas de la historia sino también en aquellas manifestaciones artisticas que
se produjeron con el afan de inmortalizar: las representaciones socioculturales. Estas nunca han
sido ni son casuales, sobre todo si se trata de una época en que la religion y diversas practicas

asociadas a la misma influian todo el ambiente donde los moAiton se desenvolvian en Su
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cotidianidad. Esto se enlaza con la idea de considerar “divinas” a determinadas personalidades,
como Alejandro Magno; pero también la comprension del vodg como ente cdsmico, divino y
ordenador transferible a un vod¢ personal que lo dota de legitimidad para reinar. De esta manera,
los gobernantes han sabido como aprovechar estas creencias y asi construir mitos en torno a su
imagen. Pero otros, como Licurgo de Atenas, lucharon por el bien de su mdéAig y mantuvieron sus
ideales de lealtad, como cuando se enfrento6 a las autoridades que pretendian construir un sistema

politico panhelénico.

Como contrapartida han existido conductores que en ningin momento demostraron ni
explicita ni implicitamente un proyecto politico orientado por el vodg 0 a su culminacion, puesto
que se inclinaron a vicios y Oppic para saciar sus avidos anhelos de poder y vanagloria. Tal es el
ejemplo de Dionisio | y Il de Siracusa. Ambos optaron por continuar con un sistema politico
tirdnico en donde solamente ellos y su séquito se beneficiaban y no promovian virtudes en los
TOATTAL.

Por otro lado, los filsofos aportaron un notable sistema de clasificacion y
conceptualizacién de los regimenes de gobierno, tales como los conceptos de ley, justicia,
libertad y, fundamentalmente, la idea de virtud. En el mundo heleno antiguo, la virtud ha estado
estrechamente vinculada a las nociones de vobc, dpet y xahoxdyadio. EI concepto de voic y su
transformacion desde Anaxagoras, Platon y Aristoteles fue cada vez mas compleja, hasta
convertirse en un fundamento primordial de estoicos y neoplat6nicos, y su posterior transicion

hacia el intellectus romano.
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SEGUNDA PARTE. EL NOUS Y SU METAMORFOSIS HELENISTICO-
ROMANA EN INTELLECTUS

Esta parte esta estructura a través de tres capitulos, donde se aborda la transformacion del
vovg durante el helenismo hasta su recepcion en la época de la Republica Tardia y en el Imperio
Romano como intellectus. De esta manera, pese a las continuidades y rupturas del devenir
historico y a las particularidades de cada etapa en cuestion, se analiza si la nocion de vodg

pervivid o no bajo algun concepto semanticamente similar.

Asi, pues, en primer lugar, se estudia la adaptacion de la idea de vod¢ en las filosofias
helenisticas correspondientes al epicureismo, el estoicismo, el escepticismo, los doxografos
Plutarco y Didgenes Laercio y el neoplatonismo. En segundo lugar, la recepcion del vodg, en
tanto intellectus, por el doxdgrafo e historiador Tito Livio y los pensadores Cicerdn, Séneca,
Epicteto y Marco Aurelio en su dimensién filoséfica. Por dltimo, se tratard la recepcién del
intellectus en los gobernantes romanos Julio César, Octavio Augusto, Marco Aurelio y Juliano
‘el Apdstata’, asi como también las representaciones socioculturales y sociopoliticas asociadas a
sus gestiones de gobierno.

CAPITULO 3: EL SIGNIFICADO DEL NOUS DURANTE EL PERIODO
HELENISTICO EN GRECIA

Se denomina helenismo al periodo histérico que inicia tras la muerte de Alejandro Magno
en 323 a.C. y se prolonga hasta el triunfo romano en la batalla de Actium en 31 a.C. Durante tres
centurias convergieron distintas tradiciones de pensamiento, difusoras de principios culturales y
filoséficos fundamentales de la Grecia Antigua. Estos tiempos fueron propicios para la
continuidad de determinados elementos de la etapa precedente, asi como para transformaciones
propias de fases subsecuentes... continuidades y rupturas nuevamente signan el acontecer
historico. En este escenario politico, ideoldgico y social cambiara el significado del vodg con

otras particularidades.

La muerte inesperada de Alejandro ocasiond disputas internas entre los generales que lo
secundaron en vida. Influyeron la falta de cohesion, intrigas palaciegas, enfrentamientos belicos
frecuentes y el escenario geografico fragmentado bajo las cenizas del imperio alejandrino. Estas
manifestaciones configuraron un panorama novedoso, cargado de desafios y complicaciones

adicionales. Las capitales Alejandria —Egipto— y Antioquia —Siria— de los respectivos reinos
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ptolemaico y seléucida continuaron el modelo helénico de las instituciones sociales. En general,
el vasto territorio que otrora ocupara el conquistador macedonico compartia raices a pesar de las

regiones diversas, y este es el ejemplo de la kowr| yYA®GGa.

La Alejandria ptolemaica se convirtié en un centro artistico e intelectual sustancial para la
época, al punto de atraer a conocidos pensadores y estudiosos. Otras woielg que brillaron en la
misma materia fueron Antioquia, Pérgamo y Esmirna. En ellas florecieron el arte y la ciencia;
entre ellas, la historia, la geografia, la filologia, la astronomia y la fisiologia. Sin embargo, en
aquellos momentos Atenas, la cuna de la civilizacion occidental, no estaba a la misma altura.
Esta situacion acarre6 una polarizacion entre filosofia y émotun. De esta manera, Epicuro,
Zenon, Arcesilao, Crisipo y otros filésofos desempefiaron su labor en Atenas mientras que los
cientificos Arquimedes, Aristarco ‘el astronomo’, Herofilo y Erasistrato se ubicaron en otras

partes, alejados del Atica.

La filosofia helenistica se configuré a partir de nuevos movimientos y escuelas de
pensamiento, entre las que se destacan el epicureismo, el estoicismo y el escepticismo. No
obstante, el problema primordial es la escasez de testimonios y fragmentos sobre estos fildsofos
y sus escuelas, en comparacion con los Corpora Platonicum y Aristotelicum. Quizas este estado
de la cuestidn tenga su razon de ser en la actitud apologética y eristica que establecieron frente a
los Padres de la Iglesia, lo cual demanda un notable esfuerzo a fin de dar con fuentes de primera

mano que permitan reconstruir la historia.

Epicureos y estoicos difundieron sus ideas popularmente, en distintas partes del mundo
helenistico, en el marco del ocaso de las moAelg y de los dioses olimpicos (Long, 1977). Asi
mismo, el estoicismo entendi6 a estos como alegorias de los fendbmenos naturales, mientras que
los epicureos negaban la influencia del linaje de Cronos y Rea en el mundo y en la vida. Por otra
parte, los escépticos irrumpian poco a poco con ideas religiosas provenientes del Oriente.
Empero, el estoicismo obtuvo una notoriedad significativa en materia institucional, a diferencia
del epicureismo, que alcanzo6 una breve notoriedad en los tiempos romanos durante el liderazgo

de Lucrecio y Julio César.

El punto de encuentro entre las filosofias clasicas que pervivieron en el nuevo periodo se
dio en la Academia de Platon y en el Liceo de Aristételes. La primera fue dirigida por su
fundador hasta el 346 a.C., afio de su fallecimiento. Tuvo como ocyologyoi O sucesores a
Espeusipo (sobrino suyo), Jendcrates y Polemdn, en una etapa prolongada de marginacion con

respecto a las nuevas corrientes de pensamiento. No fue hasta ca. 269 a.C. que la Academia
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renovd su actividad bajo el arbitrio de Arcesilao y la incorporacion del dogmatismo, el
escepticismo y otras lineas filoséficas. Por su parte, el Liceo continué con su estatus desde
Aristoteles hasta la muerte de Estraton en 270 a.C., pero fue notable su actividad bajo la batuta
de Teofrasto (371-287 a.C.). Del mismo modo se podria arguir que durante el helenismo,
(...) mientras que todo el pensamiento de Socrates se hallaba orientado hacia el logro de la
autonomia, del dominio interior, de la éyxpdtein, las especulaciones de los socraticos menores
tendian a dar al hombre los medios para permitirle bastarse a si mismo y alcanzar la avtdoxeia. Las

ideas de Platon y de Aristdteles son mantenidas con mayor o menor fidelidad por los escolarcas de
la Academia y del Liceo (Brun, 1962).

La filosofia se extendié a tiempos romanos y posteriores. Sin embargo, hacia el I. a.C.
renacieron los ideales platonicos y germing interés por la figura del Estagirita, lo cual causé que
las filosofias helenisticas quedasen postergadas por el historiador de la filosofia (Long, 1977).
Asi mismo, resurgié la doctrina de Platon, aunque con la incorporacion de notas filosoficas
antiguas pitagoricas y orientales (entre ellos el hermetismo) y otras distintivas del helenismo en
tiempos romanos, como el estoicismo. Este movimiento fue el neoplatonismo, que surgié hacia
el 1l encabezado por Amonio Saccas (ca. 175-242) y continuado por su discipulo Plotino (205-
270) y otras figuras relevantes como Porfirio (232-04, discipulo de Plotino) y Jamblico (ca. 250-
330). El neoplatonismo retomd fundamentalmente el tema medular de este trabajo: el sentido del

vobg, que se tratard en el quinto apartado del presente capitulo.

Otros pensadores no son de renombre usualmente, no por ello menos importantes. Se
vuelve a lamentar la ausencia de fuentes o escasez de las mismas. Los hay “socraticos” como
Didgenes el Cinico —a quien la tradicion posterior ubicé como discipulo de Antistenes,
compaifiero ateniense de Socrates—, Aristipo de Cirene y Euclides de Mégara —y su Escuela de

Mégara.

De acuerdo con Anthony Long, las muertes de Alejandro Magno, de Didgenes el Cinico y
de Aristoteles en pocos anos de diferencia —entre 325 y 323— marcé un hito, por la necesidad
de considerar la continuidad y el cambio en la interpretacion de la filosofia helenistica. El
primero habria dicho “de no ser Alejandro, me habria gustado ser Didgenes” (D. L. VI, 32).
Pero, ¢quién era este hombre? Didgenes de Sinope vivid entre 412 y 323, caracterizado por ser
moralista y pregonar una vida adecuada a la naturaleza humana mientras que atacaba la ciudad-
estado como institucion. Ademas, también se diferenciaba del Estagirita por no desarrollar la

I6gica y la metafisica y de Socrates por no reconocer obediencia a ninguna TOMC.
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El segundo socratico, Aristipo de Cirene (435-356 a.C.) fund6 la Escuela Cirenaica,
cuyos valores primordiales asociaban “el placer como fin de la vida®®, en tanto tendencia suave
opuesta “a los movimientos asperos que causan el dolor” (D. L.., 1l, 86). El tercer “socratico”,
Euclides de Mégara, junto con su escuela homénima difundié un monismo parmenideo, cuya

afirmacion es que “el bien es una sola cosa, designada bajo muchos nombres” (D. L., II: 106).

En un balance general del periodo, la inestabilidad politica propia de la época alejo la
atencion de los grandes temas de la filosofia clasica precedente y adopt6 consideraciones de tipo
practicas relativas a la ética, la actitud del ser humano ante la vida y la busqueda de la seguridad
personal. Asi mismo, el estoicismo ha sido descripto (Bevan, 1959) como un sistema que se
enfrentd con un mundo desconcertado y brind6 la doctrina del hombre cosmopolita, que
transformé la concepcion antropoldgica y politica de la época. Por otra parte, la necesidad
general en el helenismo fue dar un sentido de identidad y de guia moral, de ahi que estoicismo y
epicureismo contaron con multiples seguidores en Atenas y en otros lugares (Long, 1977). De
una u otra manera, el helenismo fue un portal hacia el advenimiento de nuevos tiempos en donde
convergieron continuidades y rupturas, en donde el sentido del vod¢ pudo tomar consistencia o
desvanecerse, 0 quizas ser rescatado por nuevas doctrinas que encarnaran su verdadera nocion o
que intentaran reconstruirlo. He ahi el tamafio desafio de perpetuar el vodg en las centurias

venideras o, por el contrario, de que se extinguiera para siempre.

3.1. Epicuro en el marco del helenismo griego

Epicuro de Samos®® vivio entre 341 y 270/1 a.C. (D. L, X, 14). Las fuentes para
aproximarse a su pensamiento e ideas son directas (sus propias cartas) e indirectas (Didgenes
Laercio, Cicerdn, Séneca y Plutarco).

Una de las influencias méas notables en su vida fue la de Panfilo, un platénico (Cic., N. D.
I, 72; D. L, X, 14), aunque su pensamiento diverge del de Platon. De adolescente se asocio a
Nausifanes en Teos, un pensador afin a la escuela de Demdcrito, y probablemente de quien

habria aprendido la “doctrina” atomista que mas tarde desarroll6 en su fisica (Long, 1977).

Epicuro se relaciond con los ambientes filoséficos de Colofon, Mitilene, Lampsaco vy, de

nuevo, de Atenas, en donde comprd una casa con un gran jardin cerca del Pireo. Alli fundé su

% Se diferencia del epicureismo por la negacion de que el placer careciese de dolor.

3 Cfr. R. Garrobo Robles (2011), “Epicuro y el fendémeno de la indiferencia del mundo”, en Eikasia. Revista de
Filosofia: 79-92; y M. M. Cruz Ortiz de Landéazuri (2015), “Vida y felicidad en la ética de Epicuro” en Cuadernos
salmantinos de filosofia: 9-25.
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escuela, en la cual le sucedié Hermarco, heredero (su oyoldpyng) tanto de su casa y jardin como
de la misma escuela. Por lo tanto, el epicureismo debe su nombre a su fundador, aunque era
conocida como la Escuela del Jardin. Esta corriente “exige al hombre que viva de acuerdo con la
naturaleza, sometiéndose a la sensacion, dada como criterio de la verdad y del bien, (...) se
desarrolla como un sensualismo y un hedonismo”. Sensualismo porque todo conocimiento y su
legitimidad descansan en los sentidos; y hedonismo porque el fin de la vida humana tiene su
plenitud en el placer natural y necesario que los sentidos proveen. Mientras tanto, el estoicismo
de Zenodn de Citio, “pide que el hombre viva de acuerdo con la naturaleza aceptando el orden de
los acontecimientos que expresan la voluntad de Dios (...) se desarrolla como un materialismo y

un racionalismo ético” (Brun, 1962).

Epicuro contd con muchos discipulos, oxolagyai, que le sucedieron en la escuela, entre
estos Hermarco de Mitilene (h. 270 a.C.), Polistrato (250 a.C.), Dionisio (Il y Il a.C.), Basilides
(siglo 1), Apolodoro ‘el tirano del Jardin’ ( 85 a.C.), Zendn de Sidén (7 h. 76 a.C.), Fedro de
Atenas (h. 90-70 a.C.) y Patron (70-51 a.C.).

Esta escuela no es ni academia ni liceo. Admitia a mujeres y a esclavos, rodeados de
amigos retirados de la vida civil que pretendian vivir conforme a principios comunes segun la
naturaleza. Probablemente, Epicuro preferia la compafiia de unas pocas personas intimas antes
que el beneplécito de la multitud, lo cual se asocia con la virtud de la @iAia cultivada de forma

preeminente (Long, 1977).

De la mano de la @uAio estaba la reinterpretacion de la ducaiocvvn, consistente en un
acuerdo de no causar dafio ni ser dafiado. Segun Fraile (1965), el fondo ontol6gico del
epicureismo es materialista, sensista y empirista, lo cual es reminiscencia del atomismo
democriteo, por lo cual se dejaba de lado toda entelequia mas 0 menos especulativa de naturaleza
metafisica. Ello vino de la mano del rechazo o de la reticencia respecto de otra de las ciencias
teoricas aristotélicas: la matematica. Debido a su naturaleza desligada de la praxis, era dejada de

lado, puesto que la filosofia debe orientarse hacia la felicidad.

De acuerdo con el esquema que sistematiza el autor mencionado, el epicureismo se
explica a partir de los siguientes topicos: el kavdv (regla 0 corpus canonicus) —con ‘su teoria de
conocimiento’ y los ‘criterios de verdad’— la fisica (pvown) y la ética—en la que se distinguen
las nociones del placer y de la virtud— (Fraile, 1965). El xavdv esta compuesto por la teoria del
conocimiento y los criterios de verdad. El voic no es tematizado explicitamente aunque Su

contenido esta indirectamente tratado en el canon: a) la ldgica, concebida como una teoria del
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conocimiento, se vincularia con la idea de poovno1g, es decir, como anticipacion o prevision de
los acaeceres; b) la fisica mostraria como la regularidad se entrelaza con el azar sin la
heimarmene inexpugnable estoica; y c) la ética podria asociar el vodg a la capacidad para elegir®’
(Fraile, 1965).

Segln Long, la diferencia entre Epicuro y Platon o Aristételes respecto de la nocidn de
‘virtud’, reside en la necesidad de ella para alcanzar la felicidad (el placer): es un medio segun
Epicuro mientras que para los dos pensadores clasicos no solo es un medio sino un téAo¢ en si
mismo (Long, 1977). La virtud en Platon y Aristoteles se asemeja mas a la nociéon de vodg
asociada con la apetn y la cmppocivvn, siguiendo un criterio de excelencia, templanza, busqueda
de la verdad y exaltacion de los ideales de la comunidad, la orientacion hacia una dwcatocvvn y
no por el interés particular como pretendian los epiclreos. Los clasicos se apoyan en la
inteligencia y el buen juicio sobre las circunstancias de la vida, en donde la virtud ocupaba un
papel protagdnico y, por extension, en lo politico, para ennoblecer a los seres humanos por
encima de las pasiones y de la satisfaccion de los placeres mundanos.

3.2. El helenismo estoico en Grecia

El estoicismo fue una de las escuelas de pensamiento destacadas durante el helenismo.
Comprendia no solo las reflexiones de Zendn de Citio, fundador de su doctrina, sino también de
discipulos y escolarcas que la dirigian (Brun, 1962). Por eso no se debe reducir a la actividad del
Il a.C.; conviene establecer una cronologia segun sus etapas: antiguo, medio y época imperial.
“Asimismo, de Socrates salio Antistenes, de este, Diogenes, ‘el perro’; de este, Crates de Tebas;

de este més tarde, Zenon de Citio; de este Cleantes y, de este, en fin, Crisipo” (D. L., I, 13-15).

El estoicismo antiguo se sitia en Atenas durante el 11l a.C.; sus exponentes provenian del
Asia Menor: Zenon de Citio, Cleantes de Aso y Crisipo de Tarso. Por su parte, el medio tuvo
lugar en el Il a.C., identificado por su latinizacion; sus representantes fueron Didgenes de
Babilonia, Antipater de Tarso, Panecio de Rodas y Posidonio de Apamea. El Gltimo se ubicé en

el Imperio Romano durante 1 y I1; por lo tanto, fue esencialmente romano y dejo de lado la I6gica

37 El voig se entiende como la eleccion de buenos amigos que, unidos a la practica de la filosofia, permitan conducir
hacia una vida feliz, donde se disfrute de los placeres naturales y necesarios. Hacia ellos orienta la moderacion, a
través de la templanza y de una manera de pensar (0aipeoic) que regule la vida sabiamente por medio de la pdvnoic.
Se busca, asi, alcanzar la tranquilidad o paz interior, gracias a la ausencia de dolor, el reposo, el descanso y la
imperturbabilidad (dropa&ia), de la que proviene la paz interior del alma liberada de los dolores siempre que el
sabio sepa sobreponerse a los mismos.
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y la fisica para dar cabida a la moral. Destacaron Séneca, Musonio Rufo, el esclavo liberto
Epicteto y el emperador Marco Aurelio.

Este movimiento influyd en otros, de su época y posteriores; por ejemplo, algunos Padres
de la Iglesia durante la Edad Media y la mayor parte de exponentes del Renacimiento. También
es el caso de pensadores célebres como Spinoza, el obispo Butler, Kant, y de los deistas y

naturalistas de la llustracion.

En el presente capitulo solo se abordara una breve explicacion sobre el estoicismo
primigenio, puesto que se ubica cronologicamente en el contexto helenistico en el cual ademas
existieron otras filosofias como el epicureismo, el escepticismo y el hermetismo. Asi mismo se
examinard el vobdg en dicha etapa. En lineas generales, durante el estoicismo resultaron

prioritarios los conceptos de Aoyog y @Oo1g de los que se tratara mas adelante.

El estoicismo recibid influencias filoséficas de distintas escuelas y pensadores precedentes:
de Socrates tomaron la relacion conocimiento-verdad; de la Escuela de Mégara, la 16gica —mas
desarrollada por Crisipo posteriormente—; de Parménides, el monismo del ente y del k6cuog; de
Platon, a través de su sucesor peripatético Polemon, la yoyn del mundo que aparece en Leyes y
la ‘razén creadora’; de Aristoteles y, a su vez de Heraclito, la nocion del Adyoc. Por tltimo, los
estoicos tomaron como referencia el orden de las rabricas en la filosofia de acuerdo con el
platénico Jendcrates: légica, fisica y ética. En estas el objeto era el universo racional (Long,
1977).

Con respecto al vodg, la fisica tiene su lugar en el alma de los seres. A diferencia de los
demas animales, los humanos poseen una inteligencia al modo de un soplo igneo (mvedpa) sobre
el cuerpo. En la yuyn —entendida como fuego, Adyoc—, el nyepovikov posee el papel
primordial de directriz que rige sobre los cinco sentidos, la parte reproductora y la palabra. Asi
mismo, el fyepovikév administra el destino interior en los humanos, quienes conviven en un
universo ordenado por la mpdvowa (en tanto ‘providencia’). De esta manera, el verbo nyspovedo
como el acto de ‘guiar’, ‘conducir’ o ‘tener el mando o el gobierno’ versa sobre la funcion
rectora que se asigna al intelecto, es decir, al vodg en el mando del alma interna de los seres
humanos. Por consiguiente, dicha funcion del vodg se extiende hacia la moAc, por medio de

quien denota el poder gubernamental y ejerce en ella su buen sentido: el gobernante.

Por otra parte, la nociébn de vod¢ derivada de voog (inteligencia, espiritu, mente,
pensamiento) se vincula con la idea de mpdévoln que esgrimen los estoicos, puesto que esta
procede de mpo-voéw (pre-sentir, pre-ver, pensar) y, consiguientemente, de mp6-voog (pre-visor,
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prudente). La raiz de vodg esta contenida en mpdvola, porque es una forma de anticipar el
conocimiento sobre las cosas mediante el buen sentido, el intelecto. En ambos términos —vod¢ y

neovolo— se manifiesta la idea de una razon rectora, que converge en la figura del fyepovikov.

Finalmente, la ética de la tod supone una nocion practica del término, no solo teorica. Es
propedéutica, conforme con el testimonio de Didgenes Laercio (VII, 84), puesto que estudiaba
las tendencias (oopai), los bienes y los males, la virtud, el bien supremo en tanto télog, el valor

primero, las acciones, las conductas apropiadas (td xa9nxovta), los estimulos y las disuasiones.

Por ello, en la ética se manifiesta en mayor medida el papel del sabio, en quien ancla el
sentido del vodc. El vive segin la naturaleza y, como la naturaleza es Aoyog (y Adyog por
antonomasia, que en el periodo imperial serd traducido como Verbum), a diferencia de la Escuela
del Jardin, solo es posible conforme la razén. Al igual que la idea de que el intelecto va
acompanado de la coppocivn —segun Platon y Aristoteles—, los estoicos asociaron el vodc con
la templanza o moderacion, puesto que el sabio estaba exento de las pasiones y los desdrdenes de
la HBp1g y del amor propio. Tampoco el sabio se sorprende ante los acontecimientos imprevistos,
ni por temor a Savatoc, como si sucede con el resto de los mortales, turbados no por las cosas en
si sino por las opiniones sobre las mismas (Epicteto, Eyyepidiov, X). Por consiguiente, el sabio
procede a actuar correctamente, es decir, conforme al destino o imperativo universal de lo debido

(vatopdhpara®).

Por otra parte, quizas los representantes mas significativos del estoicismo antiguo no
ejecutaron en su vida personal la préctica de sus propuestas politicas y el papel correspondiente

al gobernante, tal como expresa Plutarco:

Aun cuando, para decirlo en pocas palabras, muchas cosas fueron escritas por el propio
Zenon, muchas por Cleantes y muchisimas por Crisipo acerca del estado, del ser mandado y
el mandar, del sentenciar y el pronunciar discursos, no es posible hallar en las vidas de
ninguno de ellos ni estrategia, ni legislacion, ni presentacion en la asamblea, ni defensa ante
los jueces, ni guerra por la patria, ni embajada, ni don voluntario, sino que, como quien
degusta en condicion de huésped cierto lote de ocio, pasaron toda su no breve sino
larguisima vida, en conversaciones, libritos y paseos. (...) (Plutarco, Sobre las
contradicciones de los estoicos, 2, 1033 b [S.V.F. 1 27])

% El sustantivo compuesto »xot6p3wpa proviene del adverbio xatd ‘enteramente’ o de la preposicion xatd que
significa ‘conforme a’, ‘de acuerdo con’ y ‘siguiendo a’, mas el verbo 0p30w/®: ‘erguir’, ‘alzar’, ‘enderezar’,
‘rectificar’, ‘alcanzar lo mas alto o la cima de algo’, ‘tener éxito’, ‘ser justo o verdadero’, es decir, ‘enderezar’,
‘mantener recto’, ‘poner algo en su sitio’ o ‘dirigir convenientemente’. Por lo tanto, xatéeSwpa significa ‘éxito’,
‘empresa bien dirigida’, ‘buena acciéon’ y ‘la perfeccion de algo’.
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A proposito de este tema, Séneca también explica que tanto Zendn como Cleantes y
Crisipo nunca se dedicaron a los asuntos del estado (De la tranquilidad del alma, 1, 10).

3.2.1. Zenon de Citio

Nacido en la mwoélg chipriota de Citio, Zendn (336-264) cre6 el estoicismo. De joven fue
discipulo del cinico Crates. Este habia pertenecido a la escuela fundada por Antistenes y
representada por el célebre Didgenes ‘el cinico’, cuyas notas primordiales eran las criticas y el
sarcasmo hacia las convenciones y las tradiciones de la sociedad griega. A su vez, Zenon estudio
con Estilpén ‘el Megarico’ y probablemente escuchd lecciones o fue alumno del platénico
Jenocrates (D. L., VII 1 [S.V.F. | 1-6]).

Cuando tenia cuarenta y dos afios, Zendn comenzd su actividad pedagdgica y establecié su
escuela. Al comienzo, sus discipulos eran llamados ‘zenonianos’; posteriormente, ‘estoicos’ por
el portico o otod, punto de encuentro donde Zendn les ensefiaba. La Xtod mowxikn —portico
cubierto de pinturas— contaba con esta cualidad porque Polignoto lo habia decorado con
imagenes pictoricas con el fin de purificar el sitio en el que previamente se habria ejecutado una
masacre de miles de ciudadanos durante la Tirania de los Treinta. Por esa razon dicho

movimiento intelectual también era conocido como el de los “filosofos del portico™.

De acuerdo con la descripcion de Zenon, legada por Didgenes Laercio, el pensador habria

sido sobrio y discreto. No cobraba las lecciones, cuestion por la cual el estoicismo era accesible a

todos y no estaba reducido a una aristocracia, como sucedia con los sofistas (Brun, 1962).
Posiblemente Zendn demostrd las ideas que pregonaba con su propia practica:

(...) Puesto que Zendn, hijo de Mnaseas, citiense, se dedicd durante veinte afios a la filosofia

en la ciudad, se comport6 en lo demas como un hombre bueno y exhorté a los jovenes que

buscaban su compafiia, invitdndolos a la virtud y la templanza, se volcé hacia lo mejor

proponiendo a todos su propia vida, concorde con las palabras que pronunciaba, como
modelo de excelencia (...) (D. L., VII 10 [S.V.V. | 7-8]).

Sus obras conformaron un extenso corpus documental, del cual solo se conservan
fragmentos y pequefias citas. Segun Didgenes Laercio, escribio: De la Constitucion, De la vida
segun la naturaleza, Del impulso o de la naturaleza humana, De las pasiones, Del deber, De la
ley, De la educacién griega, De la vision, Del universo, De los signos, Cuestiones pitagdricas,
Los universales, De la diccion, Cinco problemas homéricos, De la recitacion poética, Arte

retorica, Soluciones, Refutacion, Dichos memorables de Crates y Etica (D. L., VII 4 [S.V.F. 1 40

a)).
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Murié en 264 a.C., después de que se cortara un dedo y que tuviera la nefasta premonicién
de su fin préximo. Entonces prosiguid y golpe6 la tierra, le dijo que ya se iba a ir junto a ella. De
esta forma, acabo estrangulandose. Los estoicos posteriores trasformaron la ética individualista
de su fundador en cosmopolita, en consonancia con la nocion del ser universal del que emanan

todos los seres humanos (Klimke & Colomer, 1953).

3.2.2. Crisipo de Tarso

Tras un pobre desempefio como conductor de Cleantes de Aso aparece la acreditada figura
de Crisipo de Tarso —o de Soles—, quien vivio entre 280 y 210 a.C. Tercer referente a la cabeza
de la Ztod, verosimilmente le devolvid la unidad por su personalidad, su sabia dialéctica y su
posible caracter orgulloso y seguro de si mismo (Brun, 1962). Le tocd un contexto muy
complicado como maestro y guia, porque en aquellos momentos rivalizaba con la Escuela de
Mégara —o “Eristica” (Epiotikn oxoAn) y la Nueva Academia bajo la direccion de Arcesilao y
el escepticismo. Gracias a Crisipo, la Xtod sistematiz6 su pensamiento. En politica Crisipo nunca
dedicé escrito a un rey, ni se sabe que haya brindado asesoria alguna. Muri0 a sus casi ochenta

anos.

En cuanto a su repertorio, Crisipo sumaria mas de 705 opusculos de los que 119 eran
escritos légicos y 43, éticos. Para un estudio concienzudo se carece de fuentes primarias y su
repertorio ha llegado de modo muy fragmentario. No obstante, la fuente principal de su obra

proviene de sus adversarios Plutarco y Galeno (Crisipo, 1999)%.
Sobre la dimension ética del vobg, Didgenes Laercio expone:

(...) las virtudes siguen unas a otras, y que el que tiene una las tiene todas*; sus principios,
en efecto, son comunes, como postulan Crisipo en el libro primero “Sobre las virtudes”,
Apolodoro en su Fisica segln el modo antiguo, y Hecaton en el libro tercero de su escrito
Sobre las virtudes. Pues el hombre virtuoso es tanto conocedor teérico, como realizador
practico de lo que se ha de hacer (...). Cada una de las virtudes versa sumariamente sobre un
principio fundamental que le es propio, como, por ejemplo, la valentia sobre el de las cosas
gue se han de soportar, la prudencia sobre el de las cosas que se han de hacer, las que no se
han de hacer y las que ni se han de hacer ni dejar de hacerse; y de modo similar también las
demés se ocupan de sus &mbitos propios. A la prudencia le siguen el buen consejo y la
inteligencia; a la templanza, el buen orden y el decoro; a la justicia, la equidad y benignidad;
a la valentia, la constancia y el vigor. (D. L, VII, 125, citado por Maldonado Villena, 1999:
315).

39 Obviamente, Crisipo no dice esto sino Maldonado Villena en sus notas y comentarios sobre los fragmentos.

40 Esta concepcion de la unidad de las virtudes es tipicamente socratico-platonica.
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En este pasaje vobc es traducido como inteligencia y va asociado a otras virtudes
dianoéticas, signadas por una concepcion del intelecto practico, como la prudencia (eedvnoic) y
el buen consejo (svBoviria). Por ende, Crisipo seria afin a la tradicion platonica y tomaria, hasta

cierto punto, la clasificacion aristotélica sin explicacion abierta.

3.3. El helenismo escéptico: Pirrén de Elis

El escepticismo también se destacO durante el helenismo. Se desarrollé al margen del
epicureismo y del estoicismo; continu6 adn en la época romana. Su denominacion deriva de
oxéyilg (examen critico, reflexion que pone los “dogmas” en cuestion, consideracion o
especulacidon que tras un anélisis se encuentra ante la imposibilidad de afirmar o negar una
determinada postura o proposicion en el plano gnoseoldgico). En sentido técnico se trata de una
“especulacion” (Long, 1977), que puede significar una capacidad de establecer antitesis entre las
apariencias y los juicios (naturales y morales), para llegar a la suspension de los mismos y lograr
el objetivo final: liberarse de las perturbaciones que aquejan al alma (Sexto Empirico, Esbozos

Pirronicos [[Tvgowmveior drotvrcoeig], 1, 8).

Este movimiento fue paulatinamente fortaleciéndose, con notas distintivas segun el
contexto histdrico, pero en su conjunto mantuvo una “actitud general negativa ante la validez del
conocimiento cientifico” (Fraile, 1965). Sus cuatro etapas contaron con sus especificidades,
aungue se conoce, metonimicamente, como “pirronismo” por Pirron, su mentor. Las etapas del
escepticismo son:

1. antiguo o0 “pirronismo” (predomind la figura de Pirron de Elis y continud su
discipulo Timén de Fliunte);

2. de la Academia (bajo el arbitrio de Arcesilao e impulsado contra los estoicos);

3. de finales del I a.C. (exponentes principales, Enesidemo y Agripa); y

4. de Sexto Empirico en el siglo I1.

El primero versa sobre cuestiones que contradicen la veracidad de aquello que percibimos
mediante los sentidos (aicOrioeig), por lo cual las cosas son indiscernibles, inconmensurables e
indeterminables. De esta manera, mediante su portavoz Timon de Fliunte, Pirron asevera que la
especulacion filoséfica no es legitima. Deja de lado el mundo exterior del discurso filosofico,
porque no se pueden alcanzar los objetos exteriores perceptibles mas alla de la experiencia
sensorial, la cual no es garante de que se aprehendan las cosas como lo son realmente. Por eso, es

inviable establecer prejuicios sobre la verdad o la falsedad, ya que algo “parece ser” lo que es,
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aungue quizas no lo sea: “No postulo que la miel es dulce, mas admito que parece ser dulce”
(Timon, De los sentidos, D. L, IX: 105). Se niega a definir:
Los escépticos pues, procuran aniquilar todos los dogmas de las demas sectas, y no definir
ellos dogmaticamente cosa alguna. Sin embargo, de que proferian y publicaban los dogmas
de los otros, nada definian, ni aun esto mismo; como que quitaban todo cuanto fuese definir;
verbigracia: Nada definimos (...) pronunciamos las opiniones o pareceres de las cosas,
indicando la irresolucién o la ninguna propension en ellas (...). Por la palabra nada

definimos se expresa la pasiéon del animo, llamada dppeyio. (Vida de los mas ilustres
filosofos griegos, Didgenes Laercio, 1X, § 10: 162).

Pirron cuestiona el principio fundamental de la filosofia cuando suspende los juicios
naturales y morales sobre lo que conocemos a través de los sentidos, sin llegar a concluir estas
reflexiones. Por lo tanto, entran en crisis los criterios de verdad, ya que deben ser descartados

como tales la razén y la percepcion sensorial.

Tampoco desarrollaron los escépticos teoria sobre como gobernar, qué rol debe ejercer el
mandatario ni el mejor o posible régimen. No expusieron sobre el sentido del vodg ni del Adyoc.
No obstante, el orador y politico romano Marco Tulio Cicerén dio muestras de su escepticismo
en 1 a.C., ante un panorama caotico envuelto en guerras civiles. Ciceron defendié el concepto de
la repablica en una Roma que estaba decayendo desde aquel sistema politico que habia durado
casi cinco centurias, ante el advenimiento del Imperio. El filésofo pag6 con su vida la conviccion

de sus ideales.

El precursor del escepticismo durante el helenismo fue precisamente Pirron de Elis (h.
365/60-275/70), nacido en el noroeste del Peloponeso. Pintor y discipulo de Druson, hijo de
Estilpdn y, posteriormente, discipulo de Anaxarco (D. L. IX, 1).

Tuvo una experiencia peculiar al acompafiar a Alejandro Magno en su expedicién hacia
Oriente. Alli quedé estupefacto frente a los gimnosofistas (yopvocogiotai*!) o sabios vestidos
ligeramente o con escasa ropa procedentes de la India, puesto que eran indiferentes ante el
mundo sensible (Fraile, 1965). Mas tarde, hacia 330 a.C., Pirron inauguré su propia escuela en su
ciudad natal, donde dio origen a lo que posteriormente se llamo escepticismo. Euriloco, Filon de

4 Los “sabios desnudos” en realidad no ‘andaban desnudos’: solian vestir una gerrua (tela de entre 7 y 9 metros de
largo). Si estaba la escuela de los jainas digambara (vestidos de cielo) cuyos monjes hacian un voto de dejar todo
tipo de vestimenta y a quienes tan solo el cielo cubria, ademas de poner en practica el celibato de por vida. Sin
embargo, esta linea de pensamiento y religiosa era y es una minoria en la India y dificilmente se podria asociar a
aquellos personajes con los que se encontrara Alejandro Magno, pues no se ubicaron en la zona noroeste de la India
y Pakistan sino hacia el centro y sudeste del subcontinente indio (Eliade, 1978; Flood, 1996; Bowker, 1997; Paniker,
2000).
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Atenas, Nausifanes de Teos, Hecateo Abderita, Timdn Fliasio y Tausifanes Teyo se cuentan
entre sus oyentes (D. L. IX, 3-7).

Pirron fue un filésofo agrafo, nunca escribié su doctrina. La informacion acerca de él
proviene fundamentalmente de su sucesor Timén de Fliunte y de otras tradiciones. La primera
fue trasmitida por Eratdstenes de Cirene y Antigono de Caristo (D. L, 1X, 9, 61), que a su vez
coincide con el testimonio posterior de Ciceron —quien rectificaba el sentido moral de Pirron—
(Cicerdn, Cuestiones Académicas, Il, 42, 130; De finibus bonorum et malorum, I1, 13, 43; IlI, 3,
11; 4, 12; 1V, 16, 43), al afirmar su modo de pensar similar al de los cinicos y su caracterizacion
risible y distraida. Otra tradicion sostenida por Eusebio de Cesarea (Preparacion evangélica,
X1V, 18, 27) y heredada de Aristocles de Mesenia y de Sexto Empirico (Fraile, 1965: 629)
coloca a Pirrén como paladin de varios tépicos del escepticismo pero muy posteriores a él; por
ejemplo, la imposibilidad de conocer la naturaleza de las cosas o la abstencion de todo juicio
como Unica actitud racional (Fraile, 1965). Es decir, se lo concibe como un socratico menor por
el énfasis puesto en las nociones de felicidad, de la virtud como el mayor bien y del vicio como
el mayor mal, aungque también como un escéptico, quizad por una relectura de las posturas

adoptadas por sus discipulos y del mismo Ciceron.

Las fuentes para aproximarse a sus ideas no son numerosas. Ahora bien, son testimonios
Clitbmaco, Filon de Larisa y Antioco de Ascaldn, todos escritores académicos del 1l a.C. que, a
si mismos, no se consideraban deudores del pirronismo sino de Socrates y de Platén (Long,
1977). Se agregan las versiones de Sexto Empirico (ca. 160—ca. 210) y de Didgenes Laercio (ca.

180-ca. 240), pero muy lejanas en el tiempo.

Las directrices que Pirrén delined en el V a.C. seran adoptadas por pensadores coetaneos y
posteriores a él. Por su sencillez y simplificacion, en comparacion con el platonismo y el
aristotelismo, podrian haber sido consideradas por los politicos de la época con un sentido
pragmatico; no obstante, no hay menciones explicitas de ello. Posiblemente adopté la nocion de
vob¢ aungue no hay constancia de ello, si de las referencias relativas al fin de la vida asociado a
la idea de felicidad, aunque también lo establecen sus epigonos Platén y Aristoteles. El
escepticismo se aleja de la nocidn del vodg, a diferencia de los estoicos o los neoplatdnicos que
aparecieron en el 111 a.C., debido a que desconfiaban tanto de las percepciones sensoriales como
de las operaciones de la razon, del intelecto. Esto tiene que ver con su indiferencia casi total con
respecto a todo dogma (Bréhier, 1956, t. I: 512).
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3.4. Los doxografos: Plutarco de Queronea y Didgenes Laercio

A diferencia de la historiografia, cuya investigacion se fundamenta en el andlisis critico de
documentos historicos acerca de los procesos histdricos que se pretende estudiar, la doxografia
es una vertiente disciplinar de la literatura que acopia opiniones (60&at) de pensadores de antafio.
Hermann Alexander Diels (1848-1922), historiador de filosofia, helenista y fil6logo aleman,
acuiio dicho término en su Doxographi Graeci (Berlin, 1879, 1929). A continuacién se
examinara sumariamente el acontecer historico de dos doxdgrafos antiguos fundamentales,
quienes permiten realizar una reconstruccion historica de las lineas de pensamiento en la Epoca

Helenistica: Plutarco de Queronea y Didgenes Laercio.

Plutarco nacié hacia 45/50 en Queronea (region de Beocia) y murié en la isla de Delfos
probablemente hacia 120. Se lo considera poligrafo y compilador, mas que pensador original de
historia y de filosofia. Recibi6 influencias del pitagorismo, el platonismo, el estoicismo y el

cosmopolitismo caracteristicos de aquel entonces (Moral Ruiz en Plutarco, 1998).

En Vidas Paralelas, Plutarco compara el accionar de distintos personajes historicos que se
enfrentan a avatares similares a pesar de su distancia cronoldgica y geografica. De esta manera,
se desarrolla la biografia en perspectiva comparada entre, por un lado, Demostenes y Ciceron;
por otro, Pericles y Fabio Méaximo. Probablemente, el género biografico sobrevivié a la
disminucion de la calidad historiogréfica helena durante el contexto del Imperio Romano
(Cassani & Pérez Amuchastegui, 1980: 69). Este autor constituye una fuente indispensable para
analizar la recepcién de Pericles y Cicer6n en cuanto a sus intervenciones en la politica y sus

propuestas tedricas asociadas al vodg.

Entre 11 y 111 vivio en la Antigua Roma el doxdgrafo Didgenes Laercio®’. A través de sus
diez libros, recorre las opiniones (86&at), biografias y tradiciones recogidas de antafio acerca de
los filésofos griegos de épocas precedentes, desde Tales de Mileto hasta Epicuro. En los
capitulos previos se ha recurrido a fragmentos de Vidas y sentencias de los filésofos mas ilustres
de Diogenes Laercio, que permite la aproximacion a la bibliografia de tales pensadores. Tal es el
caso de Anaxagoras de Clazomene en el libro II, “Escuela Jonica. Socrates y sus discipulos”;
Platén aparece en Ill, Aristételes en el V, Zendn de Citio y Crisipo de Tarso en el VII, bajo el
titulo “La Estoa: estoicismo”, los escépticos Pirron de Elis y Timon de Fliunte en el IX, bajo la

denominacion de “Otros filosofos” y, por tltimo, Epicuro en el X.

42 Cfr. R. Ramis Barcel6 (2009), “Hacia una lectura unitaria de la obra doxografica de Didgenes Laercio”.
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Estos doxografos han legado a la humanidad un aporte significativo, gracias al cual se
reconstruye el devenir histérico del pensamiento antiguo en concordancia con su respectivo
contexto y las ideas filoséficas, politicas y/o sociales que primaron en esas épocas pretéritas, asi

como su posible relacion con las nociones de vod¢ y de intellectus en tiempos romanos.

3.5. El helenismo neoplatonico

El neoplatonismo emerge como heredero del platonismo antiguo pero metamorfoseado por
una serie de doctrinas, principalmente de indoles alejandrinas y aristotélicas. Se expandié por
otros centros culturales grecorromanos, tales como Roma, Atenas, Antioquia y Pérgamo. “Fue el
ultimo esfuerzo del paganismo para organizarse en un sistema racional teoldgico frente al
Cristianismo” (Fraile, 1965), aunque Plotino (Espinal Restrepo, 2011; Santa Maria, 2013;
Véasquez Ortiz, 2009) no se dedica con exclusividad al aspecto religioso pagano sino al
filosofico. Posteriormente Porfirio y el emperador Juliano emplearon estas ideas con un sentido

religioso para enfrentarse al cristianismo posconstantiniano.

La recepcion plotiniana del vodg no se efectudé sin modificaciones que exhiben tanto
rupturas como continuidades semanticas diacronicas, principalmente en la fusion de ideas

durante el Imperio Romano.

Entre los antecedentes del neoplatonismo se encuentran el neopitagorismo y el platonismo
medio; este Gltimo influyé en Plutarco, Numenio de Apamea y Filon. El fundador del
neoplatonismo o Escuela de Alejandria fue Amonio Sacas (ca. 175-240/242), literalmente ‘el
que carga sacos o costales’, discipulo de Potamon de Alejandria —filésofo primero cristiano y
luego pagano—. Si bien es un pensador conocido por multiples referencias de la época, en
realidad era agrafo: lo que se conoce de su pensamiento se debe a su gran discipulo Plotino y a
otros de sus alumnos como Herenio, Olimpio de Alejandria, Teodosio, Origenes ‘el cristiano’,

Origenes ‘el pagano’, Hierocles y Longino.
Las escuelas que constituyeron la matriz neoplaténica fueron tres:

I.  filosofica (Amonio Saccas, Plotino y Porfirio);
[.  religiosa (Jamblico y Juliano ‘el Apostata’); y
I1l.  enciclopédica o cientifica (Proclo en Atenas, Temistio en Bizancio y Amonio en

Alejandria).

El neoplatonismo en Roma tuvo su mayor exponente en Plotino (ca. 203/4-270), quien

nacié en Licopolis (Egipto); bajo el gobierno de Gordiano Il luché en Persia, tras lo cual se
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dirigio a Grecia, retorna a Alejandria e inicia sus estudios en la escuela de Amonio donde
permanecio desde 232 hasta 242. Afios mas tarde funda su escuela en la capital del imperio. A la
misma asistieron como oyentes Porfirio, Eustoquio de Alejandria, Amelio de Toscana y el pretor

Rogaciano. También solian visitarla el emperador Galieno y la emperatriz Salonia.

Plotino propuso al emperador un proyecto novedoso, pero nunca fue autorizado y
consiguientemente fracaso. Consistia en fundar en Campania una ciudad de filésofos siguiendo
la Republica de Platon, cuyo nombre habria sido Platondpolis. En esta iniciativa se verifica la
importancia del vodg en Plotino al punto de idear una ciudad en nombre del fundador de la

Academia, bajo la égida del intelecto de los pensadores que la integrasen.

En 255 Plotino comenz6 a dictar sus lecciones que mas tarde Porfirio —con quien toma
contacto en 263 y quien se convierte en su principal discipulo— ordenaria como Enéadas, por su
organizacion en seis secciones con nueve tratados cada una. En ellas se plasmé el pensamiento
neoplatonico que tomd como influencias directas el platonismo —la dialéctica y la dualidad
sensible-inteligible—, el aristotelismo —Ila doctrina de la potencia y el acto, asi como la
trascendencia absoluta de dios—, el estoicismo, el judaismo y las filosofias orientales
(principalmente persas y de gimnosofistas egipcios). Segin Klimke & Colomer (1953), Plotino
habria tomado la doctrina de la emanacion del pensamiento brahmanico, al decir que “Dios es el
Unico ser del cual nacen por emanacion todas las cosas”. Amonio y en mayor medida Plotino
contribuyeron al resurgimiento del platonismo antiguo junto con los aportes de otras doctrinas,

que en conjunto supieron impartir al vodg un rol primordial.

En el neoplatonismo se manifiestan como directrices las nociones del Uno, el ser y el
engendramiento por una emanacion libre. Todos los seres perfectos son fecundos y crean a otros
semejantes a ellos (Fraile, 1965), puesto que el uno es lo perfectamente infinito de lo cual deriva
todo lo que existe en el universo. Segun Plotino, los seres que emanan del uno lo hacen de una
manera descendente —np6odog, ‘procesion’— vy, luego, ascendente —&misTpor], ‘retorno’—.
Del Uno procede todo lo existente: va descendiendo por medio de distintas hipostasis arquicas y
luego ascendiendo para reencontrarse con el Uno. Tal reencuentro se da con este principio
perfecto que conoce todo lo existente y del que proviene todo. Estas hipdstasis son cinco, a
saber:

I.  lo Uno (10 &v) (principio creador del que emana todo lo existente, lo perfecto por
antonomasia y que no se puede conocer directamente sino a través de las hipostasis

que emanan de él); “Porque el Ente no podia estar en el no-ente, sino, si acaso, el
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no-ente en el Ente. Encuéntrase, pues, con ¢l Ente entero” (...). (Enéadas, VI, 4, 2,
20-25);

Il. el Intelecto (vodg, también llamado Adyoc) (la entidad inteligible y perfecta que
emana del Uno en primera instancia y constituye un todo unificado, razén
totalizadora pues, como dice Plotino: (...) “Lo Uno permanece como objeto de
pensamiento, lo que nace surge como pensamiento, pero siendo pensamiento y
pensando desde donde deriva es Intelecto y, por decir, tiene otro objeto de
pensamiento, como aquél y es reflejo e imagen de EI” [Enéadas, V, 4]);

1. el Alma del Mundo/Universal (yvyn) (alma que proviene del vodg y actia como
articulacion entre el intelecto y el mundo sensible, progresivamente menos
perfectos);

IV. el Mundo Sensible (kocpog aic9ntoc) (percepciones sensoriales, se aleja cada vez
mas del intelecto y la perfeccion); y

V. la Materia (bAn) (he aqui la esencia que constituye los objetos, de la cual estan

hechos los mismos, pero es imperfecta y se distancia opuestamente del Uno).

A medida que las hipdstasis se alejan de lo Uno devienen mas imperfectas, puesto que su
distancia es proporcional al grado de perfeccion que adquieren de su caracter creador. En el
capitulo “Sobre el intelecto, las ideas y el ser” de Enéadas (V, 9), aparecen tres tipos de seres
humanos o de filésofos: el epicureo, el estoico y el platonico. Este Gltimo realmente conoce y
busca el fundamento de su conocimiento y se ‘complace en aquel lugar verdadero’ (Garcia
Bazan, Plotino. Sobre la trascendencia divina: sentido y origen, 1992). Asi mismo, este mismo
autor explica que segun Plotino el vod¢ verdadero o descubierto —daAnSivdg vodc— se
manifiesta absolutamente y no en partes. Es un ser real y esencia verdadera, cuyo seno se
encuentra en las ideas, puesto que el vobg aAndvog es una inteligencia en acto, no en potencia
hacia el acto que se piensa a si mismo en si mismo y hacia lo superior. El papel que el vodg

cumple en el neoplatonismo es crucial, al punto de que se concibe como una unidad total.

Por su parte, la inteligencia en acto se manifiesta como vida —{wn-fioc—. Puede
entenderse como una actividad inteligible plena, que se detiene ante lo Uno y, de esta manera,
crea a las divinidades inteligibles, cuya fuente y raiz es el Bien, tanto en el vodg como en su
practica vital (Garcia Bazan, 1992). Si se tiene en cuenta la accion practica del vodg en la vida de
los seres humanos y su emanacion de lo Uno/Bien y del Nodg, llevado al ambito politico un
individuo que aplica correctamente el intelecto en su vida cotidiana y en la administracion de su

nOMG ejecutara sus acciones conforme a la ética y al buen sentido. Probablemente concierne a un
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mandatario racional rector de los deméas seres humanos de acuerdo con el Bien, del cual emana
segun las hipdstasis esgrimidas por Plotino. Asi mismo se combinan ideales éticos, como la
justicia y la virtud, con la practica constante del intelecto, de modo que genera otras virtudes, ya
que asi se constituye la triada ser-vida-conocimiento (Garcia Bazan, 1992: 97):
Aqui esta la vida verdadera (para el alma); porque la vida de ahora también siendo sin dios es
huella de vida puesto que imita a aquella, pero el vivir alli es el acto inteligible, y en acto
engendra dioses en reposo por el contacto con Aquél, engendra la belleza, engendra justicia y
engendra virtud; porque un alma plena de dios esta en cinta de esto y esto es para ella principio y

fin: principio, porque viene de alli; fin, porque el bien est4 alli y cuando llega a ser alli es lo que
era (Enéadas, VI, 9 (9) 9, 15-22).

Segun interpreta Fraile (1965) sobre el neoplatonismo de Plotino, el ser humano posee tres
almas simultdneamente, aunque sin coincidencia con la distincién clasica platonica: las partes
son: a) superior ¢ intelectiva, constituida por el vodg (intelecto); b) racional o diGvoia
(inteligencia, reflexiva o discursiva); c) sensitiva 0 aic9ntixn (perceptiva). Debe suprimir estos
tres grados de manifestacion del alma para ascender a lo Uno, puesto que de este deviene toda

nuestra existencia:
Mas nosotros... Pero, ¢quiénes somos nosotros? ¢Somos aquello o lo que va aproximandose
y deviniendo en el tiempo? En realidad, aun antes de producirse este devenir, nosotros
existiamos alla, éramos otros hombres y hombres particulares, dioses, almas puras e

inteligencia vinculada a la Esencia universal; éramos partes de lo inteligible no deslindadas
ni desconectadas, sino integrantes del conjunto” (Enéadas, VI, 4, 14).

De esta manera, el vodg cumple una funcién primordial en tanto creador, al punto que

suscita reminiscencias platonicas:

Se investigara si el voig es en si mismo a la vez como la forma en el bronce y como el que produce
la forma en el bronce. Transportando los mismos principios al alma del universo uno se elevara

también en este punto al Intelecto, afirmando que es el hacedor (momt) y artifice (dnuovEyoc)
verdadero” (Enéadas, V, 9(5), 3)%.

Entre los siglos Il y 1ll se habia difundido el culto al Sol instituido por el emperador
Aureliano —su objetivo era aglutinar bajo su persona a todas las religiones del Imperio Romano,
incluyendo a los adeptos de Baal, los griegos y los latinos— y los misterios de Mitra a través de
distintas formas (Bréhier, 1956). La filosofia neoplatdnica siguié nuevos caminos tras la muerte
de Plotino, de la mano de las antiguas religiones paulatinamente reemplazadas por el
cristianismo durante IV y V. Los vinculos entre filosofia neoplaténica y los cultos se advierten

en Los dioses y el mundo de Salustio. Ademas, se suma la practica de ritos desde Plotino que

43 Citado por Francisco Garcia Bazan (1992: 91).
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hacen de un acto de culto uno mégico (Enéadas, IV, 4, 38), junto a la nocion de la creacion

necesaria del mundo y la naturaleza de Dios. Asi expresa Plotino:
Pues bien, siendo que el alma razonable atiende a lo justo y lo bello investigando también su
razonamiento si tal cosa es justa o si tal otra es bella, debe tener asimismo establemente algo
justo, a partir de lo cual tenga lugar igualmente el razonamiento en el alma, de otro modo, ¢c6mo
razonaria? (...) es necesario que exista el principio del intelecto y su causa, o sea, algo divino,
gue no se divida en nosotros, sino que permanezca y que no estando en un lugar, por el contrario
sea contemplado en muchos por cada uno de nosotros segln les sea posible recibirlo, por decir,
como diferente siendo idéntico (...). Porque también nosotros con algo semejante que poseemos

estamos en contacto, estamos unidos y suspendidos en El, y nos establecemos en El si nos
inclinamos hacia alla (V, 1(10)).

Por su parte, Bréhier sostiene que estas ideas se relacionan con los Oréaculos caldeos que
datan aproximadamente del I1l. En ellos se esgrimian los principios de la divinidad de los astros,
la eternidad del mundo, la creencia en la magia y las almas divinas destinadas a volver a los

dioses.

Por otro lado, algunos de estos pensadores practicaban la tedrgia®**, es decir, el
conocimiento de aquellas précticas donde el sacerdote o iniciado opera el acto magico-sagrado
bajo la influencia divina, que se evidencia en el tratado Los misterios de los egipcios
—errOneamente atribuido a Jamblico— datado en la misma época de los textos herméticos.
Estos ensefiaban los principios fundamentales del platonismo bajo el nombre de Hermes o de su
correlato egipcio Thot (Bréhier, 1956). El primer libro del Corpus Hermeticum, el ‘Poimadres’,
explicita la existencia de un intelecto superior o ‘vodg andrégino’ en tanto demiurgo, que modela
al mundo y al hombre (Eliade, 1979). El neoplatonismo o una parte de este nominalmente
cristiano pervivié en el Imperio Romano de Oriente y se renovo durante el ‘renacimiento
bizantino’ del siglo XI, destacandose entre sus representantes Pselo, quien combinaba practicas

de hermetismo y de magia (Bernal, 1785-1985).

Nacido en la ciudad fenicia de Tiro, Porfirio (ca. 233-305) conoci6 a Plotino en Roma y
mas adelante difundié su filosofia. Ademas de continuar la propagacion de las ideas de su
maestro, se dedicO a practicar un ascetismo pitagorico e incursiono en la teologia alegérica

(Bréhier, 1956). Entre sus obras mas destacadas se encuentran Acerca de la abstinencia de las

4 De acuerdo con Blazquez, Martinez-Pinna y Montero (1993), la telrgia ha sido considerada una creacion del
filosofo Juliano. Tuvo como hijo a Juliano ‘el joven’ o ‘el tetrgo’ y era a su vez hijo de un filésofo caldeo que
escribié los Oracula Chaldica en hexametros griegos, en la época del emperador Marco Aurelio. Mas adelante,
Porfirio descubrid la obra de Juliano y elabor6 su comentario en De regressu animae. Jamblico, discipulo del mismo
Porfirio, culmind el interés de los neoplaténicos por la telrgia, como muestra su De mysteriis con su referencia a los
Oracula. De esta forma, Juliano (330-363) y el filésofo Maximo de Efeso (310-372, discipulo de Jamblico)
continuaron con la practica tedrgica y los neoplaténicos la rechazaron, por ejemplo, Eusebio de Mindo.
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carnes, Carta a Marcela, La filosofia segun los oraculos, Las imagenes, El antro de las ninfas,
Contra los cristianos, Vida de Pitdgoras e Historia de los fil6sofos.

En Vida de Pitagoras explica sobre lo Uno, concebido como “la razén de la unidad, de la
identidad, de la igualdad, y a la causa del acuerdo y la simpatia del universo y de la conservacion
de lo que se mantiene en una identidad inmutable” (Porfirio, 1987, p. 52). En Sobre la
Abstinencia alude concretamente al ser humano virtuoso, quien ha de aplicar la razon y su
autocontrol respecto de los placeres mundanos. Estas nociones estan ligadas al empleo del votc,
puesto que este se presenta como la inteligencia prudencial respecto del mundo, se manifiesta
como la moderacion o templanza de animo para no ambicionar por sobre lo que realmente
precisa y se patentiza como virtud esbozada por los neoplatdnicos como uno de los bienes més

elevados. Tal el ejemplo extraido de I, 44, 1:

Sin embargo, la diferencia entre el hombre virtuoso y el malvado parece consistir en que el uno
tiene en todo lugar el razonamiento a su lado como dominador y regulador del elemento irracional
y el otro realiza la mayoria de sus actos omitiendo en todos ellos el reconocimiento y la
cooperacion de la razon (Porfirio, 1984).

Mas adelante alega que “la razon, desechando la abundancia y el exceso, limita lo
necesario a lo minimo” (I, 46, 1) al referirse a la abstencion de la carga corporal o a la desmesura
en el habito alimentario basado en carnes y no en frutas y verduras. Anade que “el alimento sin
carne y sencillo, y que para todos es mas facil de conseguir, nos libra de todos estos males,
proporcionando una paz al razonamiento, que nos suministra los medios de salvacion (...)” (I,
47, 2-3); y a continuacién confirma su postura:

(...) no ya los que se esfuerzan por vivir, segin el intelecto y, habiendo acomodado su vida a este
como fin, ven como necesaria, para esta finalidad, la abstinencia de estos alimentos, sino también,
casi todo filésofo, supongo, preferiria la simplicidad al lujo y aceptaria mejor al que se conforma

con un minimo de necesidades que al que necesita satisfacer un niimero considerable de ellas” (I,
48, 1-2).

Durante los mandatos de Diocleciano (285-306) y de Constantino (306-337) vivio el
pensador y mistagogo Jamblico, exponente de la UGltima etapa del neoplatonismo. Este
movimiento filoséfico era honrado publicamente en este mismo contexto, como cuando el
platonico Sopatro ejecutd los ritos de fundacion de Constantinopla y que quizéas fuera una
encarnacién de la Platondpolis ideada por Plotino (Bréhier, 1956). Poco se conoce de su doctrina
acerca del alma, manifestada en las Eglogas de Estobeo. Alli se compara entre el platonismo
propiamente dicho y lo que otros fildsofos afiadieron con el paso del tiempo, que quizas “el alma

seria una esencia idéntica a la realidad superior de la que deriva”. Asi mismo, Jamblico culminé
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con la tedrgia que tanto interesaba a los neoplatonicos desde que Porfirio redescubrié Oracula
Chaldica del fil6sofo Juliano (Blazquez, Martinez-Pinna, & Montero, 1993: 597).
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CAPITULO 4: EL INTELLECTUS EN LOS GRANDES PENSADORES
ROMANOS

4.1. La mirada del historiador y doxografo Tito Livio

Cassani y Pérez Amuchastegui (1980) plantean que la historiografia romana de la época
republicana, escrita en latin y, por tanto, dejando atrés el griego, puede subdividirse en dos
grupos:

1. los anales: estos textos aparecieron hacia el 11l a.C., pero surgieron de las formas
precedentes asociadas a la conmemoracion y conservacion de las tradiciones
romanas, cuyos fines eran primordialmente religiosos y administrativos. Se
extendieron hasta las postrimerias de la republica y podrian clasificarse, a su vez,
en tres subgrupos:

a. primitivos (desde la Historia de Roma de Quinto Fabio Pictor —254-190
a.C.— hasta los Origenes de Catén);

b. latinos (desde Origenes hasta la Historia de Roma de Quinto Claudio
Quadrigario (lI-1a.C.);

c. desde Quadrigario hasta Ab urbe conditia libri de Tito Livio; y

2. las monografias: estos escritos se difundieron hacia el I a.C., limitados al estudio
historico de un contexto determinado o de un suceso trascendental. En esta
categoria resaltaron Lucio Coelius Antipater, Lucio Cornelio Sisena, Gayo Asinio
Polién y Salustio.

En los albores del Imperio, entre 59 a.C y 17 d.C., vivid el historiador latino Titus Livius.
Nacido en Patavium*®, actual Padua. Fue contemporaneo de Octavio Augusto (63 a.C.-14) y de
Tiberio (42 a.C.-37), hecho que se evidencia en su Historia de Roma y que permite reconstruir el
pasado romano desde sus inicios en VIl a.C. hasta los tiempos de los que él fue testigo. De esta
manera se podria arguir que “(...) si Ciceron ha sido el maestro de la prosa de todas las lenguas
europeas, y Virgilio y Horacio los de la poesia, a Tito Livio le corresponden la gloriay el honor
de ser el ejemplo y el modelo de los historiadores de naciones, reinos y ciudades” (Fontan, en
Tito Livio, 2016: IX). Por esta razon, los historiadores del Renacimiento lo han tomado como

referente, junto a Suetonio y César (Cassani & Pérez Amuchastegui, 1980: 9). Probablemente

4 Cfr. Rodriguez Horrillo (2012), “Diodoro, Tito Livio y su publico” en Myrtia. Revista de filologia clasica: 89-
110.
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fue conocido en muchos sitios importantes de la época, apreciado como historiador, prosista,
retérico y persona (Livio, 2016: XV1).

En su Historia de Roma, Tito Livio narra los sucesos de esta civilizacion a partir del 753
a.C., hito trascendental, hasta la muerte del hijo adoptivo de Augusto. Su titulo original era Ab
urbe condita libri, Libros escritos a partir de la fundacion de Roma, que comprendia 142 libros.
De los mismos solo se conservan completos 35, a los que se deberian incluir 85 fragmentos, asi
como algunos sumarios. Esta obra se diferencia de los anales de aquella época por la calidad en
el manejo de la informacion, su estilo claro y su sentido critico y selectivo, pero que al fin y al
cabo refleja una tendencia pragmatico-moralizante propia de la historiografia romana (Cassani &
Pérez Amuchastegui, 1980: 68).

En el primer libro se narran procesos entre VIl y VI a.C.; esto es, desde la huida del héroe
homérico Eneas*® tras la caida de Troya, su llegada a Alba Longa, la fundacién de Roma por
Romulo y Remo hasta la sucesion de los siete reyes legendarios: Romulo, Numa Pompilio, Tulo
Hostilio, Anco Marcio, Tarquinio ‘el antiguo’, Servio Tulio y Tarquinio ‘el soberbio’. En lineas

generales, versa sobre el periodo monarquico de la historia de Roma.

En el resto de los libros conservados, Tito Livio rastrea el devenir republicano. El segundo
registra la época republicana, desde su primer afio, y narra las guerras entre romanos y otros
pueblos, entre ellos contra sabinos y auruncos. El tercero continta con tematicas similares, como
las contiendas romanas contra ecuos y volscos. Por su parte, los libros IV, V, VI y VII se
desarrollan entre 445y 342 a.C. y sefialan el proceso de expansién territorial romana y conflictos

bélicos, como las guerras samnitas.

Los libros VIII, IX y X engloban alrededor de medio siglo de la historia romana, entre 341
y 293 a.C.; cuentan hazafias y victorias, la importancia de la Constitucién y los nuevos papeles
que asumen las diversas fuerzas sociales (Villar Vidal, en Tito Livio, 2016, v. Ill: 7). Los libros
XXI, XX, XX, XXIV y XXV tratan sobre la gran expansion territorial y maritima romana, el
esplendor de las instituciones republicanas y los acontecimientos decisivos, como las Guerras
Punicas, para la historia de este pueblo y para sentar las bases de lo que mas tarde se erigiéo como
Imperio Romano.

Gayo Sempronio Bleso presenté demanda de comparecencia en juicio contra Gneo Fulvio, al que
acusaba en las asambleas por haber perdido el ejército en Apulia; decia y repetia que muchos

% Asi mismo la extensa epopeya narrada por Virgilio (70-19 a.C.) en Eneida (escrita en 29-19[) legitima la
conquista y el poderio romano por medio de la filiacion divina de Augusto con el héroe mitico Eneas. El poeta cred
esta magnifica obra por encargo del emperador.
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generales, por temeridad o falta de conocimientos, habian llevado a la ruina a su ejército, pero que
Unicamente Gneo Fulvio habia corrompido a sus legiones con toda clase de vicios antes de
traicionarlas (v. 5, XXVI, 7-8).

A menudo es dable que los autores antiguos recurran a ejemplos de lo que no se debid

haber hecho (lo indebido), para establecer paradigmaticamente aquello digno de oprobio y
marcar asi lo correcto y lo racional en un momento dado. En la cita precedente, Tito Livio
destaca un juicio donde Gneo Fulvio encarna desmesura e ignorancia, es decir, contrario a todo
buen intelecto o un intelecto preclaro. Este conturbatus intellectus ejemplicado por Gneo Fulvio
instala paradojicamente la necesidad de una racionalidad centrada en ideales que se remontarian

al modelo griego.

En un escenario donde el intellectus estratificaba segun grados de adquisicion del mismo,
el status se legitimaba por el nivel alcanzado. Por este grado de intellectus probablemente
exclama: “;Hasta ese extremo eran distintas en Roma las condiciones de la libertad para el rico
y para el pobre, para el que desempefiaba un cargo y para el simple ciudadano!” (v. 5, XXVI,
16, V).

Otro principio relacionado con el vodg tiene que ver con la exaltacion de que los romanos

trataban bien a sus aliados; a algunos se les concedia incluso la ciudadania:

(...) En ella present6 la toma de Siracusa y de Capua como pruebas de los éxitos romanos en Sicilia
y en ltalia, y anadio que los romanos tenian una costumbre que les venia ya de sus antepasados:
tratar bien a sus aliados; a unos les habian dado ciudadania en igualdad de derechos con ellos
mismos y a otros los mantenian en una situacidn tal que preferian ser aliados mejor que ciudadanos
(...) Filipo y los macedonios eran vecionos peligrosos para ellos, y él habia quebrantado su poder y
su orgullo (...) (v. 5, XXVI, 24, 1-5).

Y anade: “Por consiguiente, debia comenzar por pedir la paz al pueblo romano antes de
recibir el titulo de rey, aliado y amigo: el pueblo romano tenia por costumbre conceder el honor
de dicho titulo a los reyes que habian hecho grandes méritos para con él (...)” (v. 6, XXXI, 11,
16).

En contraste con los romanos, repudia a los atenienses contemporaneos a €él, quienes se han
alejado de su pasado y han caido en posesion del orgullo, desviados de la razon. Por ello destaca
esta actitud con una connotacion negativa: “Pues bien, los atenienses, que de su antigua
grandeza no conservaban nada mas que el orgullo, habian entrado en guerra con Filipo por un

motivo que no lo justificaba en absoluto” (v. 6, XXXI, 14, 6).

Destaca el poder de las instituciones republicanas; los procedimientos que se deciden no

provienen de la actitud autoritaria de un funcionario sino del acuerdo entre senado y pueblo:
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“Que los proyectos del senado y del pueblo romano que afectan al estado y al inicio de una
nueva guerra tengan un final bueno y feliz para el pueblo romano, para sus aliados, para la
confederacion latina” (v. 6, XXXI, 1, 4). El intellectus supone, por ende, una busqueda de
concordia politica, amparada por instituciones como el senado, el cual opera como garante de

racionalidad, de decisiones criteriosas que benefician tanto al pueblo como a la clase dominante.

El historiador describe Roma desde sus inicios hasta su época. Diversos pasajes subrayan
el papel de las instituciones en el ejercicio del gobierno republicano, la nocion de lo que es
considerado éticamente correcto y lo que no —modo expuesto precedentemente y que puede

interpretarse como una manifestacion del intellectus para discernir entre lo bueno y lo malo—.

4.2. Marco Tulio Cicerén

Esta celebérrima figura vivié entre 106 y 43 a.C., fines de la republica romana. Destacado
pensador, orador y politico del mundo antiguo, fue testigo de la inestabilidad romana vy el
advenimiento del Imperio. En el 63 a.C. fue elegido consul. Durante su desempefio en este cargo,
se destacd —entre otros episodios— por el descubrimiento y castigo de la conjura de Catilina,
quien habia sido un aristocrata y en ese entonces se encontraba desahuciado. Ante la derrota,
Catilina intent6 un golpe de estado. Como respuesta, el orador comienza sus Catilinarias de esta
manera: “;Hasta cudndo ya, Catilina, seguiras abusando de nuestra paciencia?”, en ellas
Ciceron se defiende y expone la carencia de ética y de buenas costumbres del conspirador. Le

recrimina;

Pues, ¢qué hay, Catilina, que pueda ya resultarte deleitoso en esta ciudad, en la que no encuentras
nadie —fuera de los hombres corrompidos de esa conjuracion— que no te tema, nadie que no te
aborrezca? ;Qué marca de infamia doméstica no aparece grabada ya en tu vida? ;Qué tipo de
deshonra, relativa a los asuntos privados, no esta ligado a tu fama? (En contra de Lucio Sergio
Catilina, 1, 6, 13).

Frente al avance de Cayo Julio César y a su imposicién como dictador vitalicio, Ciceron
defendid el régimen republicano vislumbrando el futuro que se apresuraba. Su vida terminé en
desgracia, puesto que fue asesinado por considerarselo instigador de la muerte de Julio César y
por haberse inclinado a favor de Pompeyo en aquella guerra civil. Su cabeza y sus manos se
expusieron en el Senado. No obstante, su legado a la politica romana y a la historia de
pensamiento politico occidental ha sido de notable envergadura, el cual se patentiza a través de
sus diversas obras que reflejan el imaginario ideologico de aquel momento historico del que fue
testigo. Es un pensador insoslayable por su propuesta politica y su respuesta a una nocion de

voig o de intellectus en tiempos romanos.
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Ciceron habria tenido como maestros a los epicureos Fedon y Zendn (Cicerdn, 1944: 28).
Mas adelante, a los académicos Fildn, Antioco de Ascalon y a los estoicos Diodoto y Posidonio.
Segun Millares (Ciceron, Cuestiones Académicas, 1944), el orador se habria refugiado en la
filosofia en los ultimos afios. Si bien no fue muy original, merece admiracion por su estilo
filosofico y por difundir las doctrinas griegas antiguas a los romanos. De acuerdo con dicha
interpretacion, Ciceron habria profesado un eclecticismo ideoldgico tendiente a la Nueva
Academia y habria seguido el dogma de la teoria de lo probable y verosimil. Su filosofia

posiblemente se haya inclinado al estoicismo.

Con respecto al corpus ciceroniano, escribié al menos un centenar, algunas de sus obras
publicadas en vida y otras postumas (Ciceron, 2016)*’. Posiblemente eran 39 libros filosoficos de
los que solamente se conservan 27 y fragmentos de otros 5; en cuanto a sus tratados acerca de
oratoria, retorica, historia y critica literaria han quedado unos 11 libros. Sus obras poéticas se han
perdido en su mayoria, excepto unos 469 versos de la version latina de los Fenémenos del griego
Arato. En efecto, los tratados filosoficos, imprescindibles para el estudio de la ética y de la
excelencia en el desempefio politico, se encuentran en casi todas sus obras, pero para el presente
analisis se consideran textos emblematicos como Acerca de la Republica, Acerca de las leyes
—ambas conforman el triptico de dialogos de pensamiento del quinquenio 54-51 a.C. junto a De

Oratore*®— y las Filipicas.

La Republica expone el ideal de estado centrado en la concordia ordinum o “armonia de
las clases sociales, unidas por un compartido sentimiento de patriotismo” (Cicerdn, 2016, t. I:
XXI1V, ideal que compartié con Escipion Emiliano el Africano Il (nieto adoptivo de Escipion I,

héroe de la segunda Guerra PUnica).

Lo que sigue es de Catdn (...) este solia decir que nuestra replblica era superior a las de las
demas ciudades por la siguiente razon: porque en las demas fueron individuos los que de manera
independiente constituyeron su propio estado, dotandolo de leyes e instituciones; tal es el caso de
Minos, en Creta, de Licurgo en Esparta, 0 de Atenas, si bien esta sufrié muchos cambios, nuestra
republica, en cambio, no ha sido levantada por el talento de un solo hombre, sino que el proceso
de su constitucion durd algunos siglos y varias generaciones. Pues nunca ha existido una
inteligencia tan grande —decia— como para que no se le escapara ninglin aspecto cualquiera que
fuera la época; ni todas las inteligencias reunidas, formando una sola, serian capaces de organizar
un plan, en un momento dado, que abarcara todos los aspectos, sin contar con la experiencia que
da el paso del tiempo. (Cicerdn, 1989, Res, II, 1. 1-2).

47 Segun la introduccién de Antonio Fontan a los Discursos | de Ciceron, de la traduccion de José Maria Resquejo

Prieto para Gredos.

48 En De Oratore se manifiesta un intento de encontrar la mejor constitucion del estado.
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En este mismo dialogo, Ciceron expresa:

(...) voy a remontarme en mi exposiciéon a los origenes del pueblo romano (...) conseguiré mas
facilmente mi objetivo si 0s pongo como ejemplo a nuestro propio estado en las distintas fases de
su nacimiento, de desarrollo y, por fin, en la etapa en que llega a obtener seguridad y robustez; mas
facilmente, digo, que si lo hiciera como Socrates en Platdn, esto es, remitiendome a una ciudad por
mi imaginada.” (ib., Res, I, 3).

Con respecto a la mejor forma de gobierno:
Pues bien, reptblica —dijo el Africano— significa “cosa del pueblo”, siendo “el pueblo”, no
cualquier conjunto de hombres reunidos de cualquier manera, sino una asociacion numerosa de
individuos, agrupados en virtud de un derecho por todos aceptado y de una comunidad de

intereses. Y la causa primera de agruparse, no es tanto la debilidad como una especie de tendencia
natural de los hombres a asociarse” (ib., Res, I, XXV, 39).

Aqui resuenan conceptos aristotélicos establecidos en Politica, como un paralelismo con

el {dov moAitikov o ‘ser viviente politico’ que se orienta hacia el bien en tanto fin de la ToMg o
de la comunidad romana a la que se refiere Cicerdn. En cuanto a las formas de gobierno, propone
De estas tres formas, cualquiera que mantuviera aquel vinculo primero que uni6 a los hombres

entre si en una comunidad ciudadana, si bien no seria perfecta ni, en mi opinién, la mejor,
resultaria, no obstante, tolerable; y es de esa manera como cada una de ellas por separado puede

resultar superior a las otras dos. En efecto, un rey justo y sabio, o un grupo selecto de
ciudadanos principales, o el propio pueblo, aunque esto es lo menos recomendable, no obstante,

siempre que no medien iniquidades o ambiciones, parece que tiene posibilidad de existir con
una estabilidad no insegura, ciertamente. (ib., Res, I, XXVI, 42).

No obstante, piensa que “de todos los modelos de estado, no hay ninguno que se pueda
comparar, ni desde el punto de vista de su constituciéon, ni de su organizacién, ni de sus
principios fundamentales, con el que nos legaron nuestros padres, tras haberlo heredado ellos a
su vez, de sus mayores” (ibidem, Res, I, XLV, 70: 83), de modo que coloca al sistema politico y
legal romano como el mejor de todos, en un momento en que aquella republica comenzaba a
desestabilizar su esencia ante los constantes enfrentamientos civiles. En ese intento de defensa, el
orador propone la figura del princeps como solucién a la crisis. He aqui la posible recepcion de
la nocion del vodg en el intellectus ciceroniano a través de su portavoz Escipion:

De la misma forma que el objetivo de un piloto es una travesia con éxito; el del médico, la salud, y

el del general, la victoria; asi, el objetivo de este moderador de la republica al que nos estamos

refiriendo lo constituye el lograr una vida feliz para sus conciudadanos (...), que sea una
comunidad que destaque por su reputacién, honorable por sus virtudes, a €l le encomiendo la

realizacion completa de esta empresa, sin duda la mas grande y bella de la humanidad (ibidem, Res,
V, VI: 8).

Al concluir el dialogo, Ciceron expone sus Ultimas sentencias sobre lo tratado en
Republica:
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En efecto, todo aquello que se mueve en virtud de un impulso externo carece de alma; en cambio,
lo que posee alma se mueve gracias a su propio impulso interior, pues esta es la naturaleza y la
energia propia del alma; la cual si es la Unica entre todas las cosas que se mueve a si misma, s
evidente que no ha nacido y que es eterna. jAplica tu esta a las empresas mas elevadas! Y las méas
elevadas son los cuidados por la buena salud de la patria; el alma que se ocupé y se aplico a ellos
volara mucho mas velozmente, a esta, su sede y morada. (ib., Res, VI, XXVI [IX], 28-29).

En De Legibus, al igual que Platén, Ciceron escribe un tratado sobre las leyes. Sus
interlocutores son el mismo Marco Tulio Cicerdn, su hermano Quinto y Atico. En este dialogo se
discute la diversidad de la legislacion romana que, en ocasiones, resulta contradictoria: una ley
natural, una divina y unas humanas que, si obedecen a la razon, reflejan esa misma ley divina;
tienen vocacion universal. La conquista romana del mundo se legitima porque sus leyes son
capaces de establecer la justicia. No obstante, otras leyes no merecen ese nombre, en
concordancia con el contexto cadtico del estado y de la sociedad romana en esos afos. Asi
mismo, la reglamentacion debe responder a principios espirituales, éticos y religiosos. Por ello
De Legibus tendria una fuerte impronta estoica, unida al sentido romano de comunidad politica y
de la historia (cfr. Cicerdn, 2016, I, Introd.).

De acuerdo con la concepcion del hombre y de los dioses, en el primer libro de las Leyes
Ciceron comprende que aquel fue engendrado por un dios supremo ante excelentes condiciones
Yy, por consiguiente, es el Unico de todas las especies animales dotado de razon y de capacidad
para reflexionar. Asi mismo, considera que

(...) a quienes la naturaleza les concedi6 la razon, también les dio la recta razén y, por tanto,
también la ley, que consiste en la rectitud de la razén en el acto de mandar y en el de prohibir; y si
les dio la ley, también el derecho: y como la razén es para todos, en consecuencia, el derecho se

les es concedido a todos; con razdn acostumbraba Sécrates a maldecir al primero que hubiera
separado lo util de lo justo (...) (Cicerén, Leg. I, XII. 33).

Exhorta a que los hombres manifiesten su recta razon tanto para obrar y deliberar
politicamente como para decidir qué acciones se deben prohibir. En estas decisiones residen las
nociones antagonicas de lo bueno y de lo malo, lo justo y lo injusto, que solo podrian ser
contempladas por medio del vodc o del intellectus. Por consiguiente, un buen gobernante
semejante a los arquetipos ya analizados en pensadores como Platén o Aristoteles tendria la
razén como facultad para discernir entre los actos éticamente correctos e incorrectos y prohibir
estos Ultimos, tal vez por su afan de acabar con los conflictos constantes y con las luchas de
poder de la Roma de su tiempo. Por este motivo, es crucial la aplicacion del derecho como
instrumento para acatar la justicia y controlar el bien obrar, conforme a la recta razon y a las

buenas costumbres.
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Ciceron profundiza sobre las acciones buenas y malas. De este modo afiade que

En efecto, no existe una sola cosa tan semejante ni tan igual a otra como lo somos todos nosotros
comparados con nosotros mismos (...) la razon, lo unico por lo que sobresalimos y nos
distinguimos de las bestias, por medio de la cual somos capaces de plantear hipétesis, de
argumentar a favor en contra, de discutir y resolver cuestiones y de llegar a una conclusion, esta es,
sin duda alguna, comdn (...); y el intérprete del pensamiento, el lenguaje, se diferencia por las
palabras, pero es el mismo desde el punto de vista del significado, y no hay nadie, sea de la raza
gue sea, que tomando como guia a la naturaleza no sea capaz de alcanzar la virtud. Y no solo en las
buenas acciones, sino también en las depravadas se evidencia el caracter de semejanza del género
humano. (ib., Leg, I, X, 29-XI, 31).

No es casual que haya apelado al ejercicio de la razén y a la oratoria para plantear que la
condicion humana es distinta de la de las bestias y que, por este motivo, el ser humano se aleja
de aquellas. Posiblemente el pensador se esta refiriendo no solo a las bestias que conforman el
reino animal junto a los hombres sino a aquellos humanos que, en vez de vivir conforme a la
razon (al vodg o al intellectus), actdan segun impulsos naturales desmesurados, como los

politicos contemporaneos a él y a los que aln regirian los destinos de Roma.

La concepcion de la virtud ciceroniana no esta basada en la opinion sino en la naturaleza.
Entonces afirma que

Virtud es la razon perfecta, la que, sin duda, se encuentra en la naturaleza. En consecuencia, todo lo

gue es noble se halla en las mismas circunstancias. Y de la misma manera que se distingue lo

verdadero de lo falso, lo consecuente de lo contrario, por su propia esencia y no por datos ajenos,

asi también se distingue ese sistema de vida, constante y perpetuo, que constituye la virtud (...) (ib.,
[, XVI. 45 — XVI1.45).

Mas alla del pensamiento politico y ético expresado en estos pasajes, cabria investigar si
estas ideas se manifestaron en la vision de los politicos romanos de la época; esto es, la busqueda
de un sistema de vida regido por la razon. Probablemente existieron emperadores que hayan
intentado crear una imagen de si mismos adheridos a dichos ideales, pero que no tuvo su asidero
en la realidad. No obstante, Marco Aurelio y su programa de gobierno en el siglo Il fue una

sintesis entre el poder politico-militar y la recepcion romana de la filosofia estoica antigua.

Y mas adelante asocia virtud con buen comportamiento y con el ideal de felicidad que

experimenta el obrar bien:

(...) una vez que el alma, conocidas y experimentadas ya las virtudes, se haya liberado de la
atraccion y seduccion que sobre ella ejerce el cuerpo y haya reprimido el placer como si de una
mancha indecorosa se tratara (...) y haya formado con los suyos una sociedad basada en el amor
(...) y haya logrado aguzar tanto su ingenio como su vista que le permita escoger el bien y rechazar
su contrario (virtud esta que recibe el nombre de prudencia porque viene de prever), ¢podria
expresarse 0 pensarse en alguna situacion de mayor felicidad? (ib., I, XXIIlI, 60).
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Tal vez los principios éticos ciceronianos —prudencia, moderacion, austeridad— fueron
un reflejo de su afan de concretar estas virtudes a través de la implementacion de politicas que lo

posibilitasen, ante las desavenencias de las que fue testigo.

Su tratado Cuestiones Académicas probablemente fue concebido en un periodo
desafortunado de su vida, hacia 46 a.C. Ese afio el orador se habia divorciado de su esposa
Terencia y, un afio mas tarde, fallecié su hija Tulia. En esta obra se mencionan escuelas
filoséficas del pasado y a sus representantes, también se debaten puntos de convergencia y de
divergencia. Varron, interlocutor de Cicerdn, considera que en el pensamiento antiguo griego la
felicidad de la existencia residia unicamente en la practica constante de la virtud y en evitar el
ocio tanto como el vicio, el desprecio de los placeres vanos y la aceptacion de los actos honestos

y de los mandatos que exige la naturaleza (Cicerdn, 1944: 53).

En sus Filipicas se hace eco del momento critico por el que atravesaba la repablica luego
del asesinato de Julio César, acaecido el 15 de marzo de 44 a.C. La esencia de esta obra,
nuevamente, tiene un correlato en una griega, pues se basa en las Filipicas que escribiera el
orador griego Demostenes al avizorar el poderio maceddnico sobre la Hélade. En Cicerdn se
hace visible su temor ante el advenimiento del derrumbamiento de la republica, en aras de la
figura del César que, en los afios proximos, desembocaria en el poder unipersonal del Imperio.
Al comenzar sus Filipicas se refiere a la convocatoria celebrada dos dias después de la primera
sesion del senado:

Antes de decir, senadores, lo que considero que hay que decir en este momento sobre la Republica,

0s expondré brevemente la razén de mi marcha y la de mi regreso. Como creia que por fin la

Republica habia sido sometida a vuestra decision y autoridad, yo estaba en la idea de que debia
permanecer de guardia, por asi decirlo, como consular y senador (2016, 1V: 37).

A continuacion, ejemplifica la situacion bajo el régimen autoritario de Julio César. Indica
el episodio ocurrido en Atenas con la amnistia bajo Trasibulo a la caida de los Treinta Tiranos;
es decir, contrasta la figura del gobernante asesinado con la de un tirano —concepto que ya habia
adquirido un profundo mote peyorativo—. Por esta razon, expresa: “En este sagrado lugar eché,
cuanto estuvo en mi mano, los cimientos para la paz e hice revivir el viejo ejemplo de los
atenienses (Filipicas, I, 1)”. Cuando arremete contra Marco Antonio, |0 compara con sus
enemigos politicos, situacion que lo lleva a defender su postura ideoldgica favorable a la
Republica:

Me sorprende, Antonio, que no te estremezcas ante el final de aquellos cuyos hechos imitas. Y esto

me sorprendia menos en el caso de los otros: ninguno de ellos, en efecto, fue enemigo personal mio
voluntariamente, todos fueron atacados por mi en interés de la Republica. En cambio, td, ni tan
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siquiera ofendido de palabra, con el fin de parecer mas audaz que Lucio Catilina, mas furibundo
que Publio Clodio (...) (Filipicas, Il, 1).

El pensamiento que Cicerdn esboza en sus diversos tratados denota las dificultades
politicas y morales que azotaban a la republica de su tiempo, tanto que recepciona ideales
platonicos, aristotélicos y de otros pensadores u oradores que lo precedieron histéricamente que
aluden a la importancia del obrar bien en consonancia con la recta razon. Empero, Ciceron
imprime su rasgo singular al contextualizar sus propias experiencias en la vida publica romana,
frente a las amenazas que arremetian constantemente contra las instituciones republicanas, en pro
de nuevos poderes politicos que pretendian valerse de la propia fuerza fisica para concretarlo.
Por ello el orador es imprescindible para el estudio de las manifestaciones del vodg en tanto
intellectus en otro periodo histérico pero que, al igual que en las épocas anteriores, especulan
sobre las mismas cuestiones referentes a la politica sujeta a la razon, la justicia y las acciones

éticamente aceptables.

4.3. Estoicos romanos

Probablemente los estoicos mas conocidos, o de quienes se conservan una mayor cantidad
de obras o fragmentos pertenecen al periodo romano. Podria conjeturarse que estos se centraron
en el aspecto moral de la filosofia, mas alla de la epistemologia y la fisica, a diferencia de los
anteriores. También dejan de lado el pensamiento global porque “son pensadores practicos que
buscan la manera de vivir conforme a la naturaleza humana, y a diferencia de sus predecesores,
no abrigan intereses especulativos ni cientificos” (Cardona, 2015: 43). Esto motiva que se opte
por esbozar algunos principios filoséficos de Séneca, Epicteto y Marco Aurelio, de acuerdo con
la recepcion del intellectus que desarrollaron en tiempos romanos, pero continuando los

postulados de los estoicos antiguos.

4.3.1. Lucio Aneo Séneca

Durante la primera centuria, entre 4 a.C. y 65 d.C., vivio el filosofo Lucius Annaeus
Seneca. Presencio los mandatos de los emperadores Tiberio, Caligula, Claudio y Neron y se
desempefid como preceptor del dltimo. Su pensamiento asimila los principios del estoicismo
antiguo, pero en época romana. Firmes son sus ideas acerca de la virtud y el ejercicio del bien

por encima de los vicios, que cundian entre sus coetaneos.
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En su dialogo Sobre la Providencia, Séneca®® responde a su amigo Lucilio por qué suceden
inconvenientes a los hombres de bien, aun cuando hay una providencia. Alli conjetura que la
virtud deviene de los dioses y que requiere un notable esfuerzo, a diferencia de los

comportamientos de los malvados, quienes solo se regocijan en los placeres mundanos:

(...) Pues la naturaleza no tolera que nunca lo bueno perjudique a lo bueno; entre los hombres
buenos y los dioses hay amistad, pues la virtud la facilita. (Amistad digo? Mas aun, confianza y
semejanza, puesto que en realidad el hombre bueno solo por su duracién es distinto al dios,
discipulo como es suyo e imitador y legitima descendencia, a la que aquel progenitor espléndido,
recaudador nada blando de virtudes, educa con gran rigor, tal como los padres severos. Asi pues,
cuando veas que los hombres buenos trabajan, sudan, suben por lugares escarpados, que, en
cambio, los malvados se divierten y nadan en placeres, piensa que nosotros disfrutamos con la
modestia de los hijos, con la insolencia de los esclavos, que aquéllos se ven reprimidos por una
disciplina mas que severa, que se fomenta la osadia de estos. Que eso mismo te quede claro con
respecto al dios: no tiene al hombre bueno en la molicie, lo pone a prueba, lo endurece, lo prepara
para si. (Dialogos, 1, 5-6: 7)

Y asi prosigue el orador al responder la pregunta inquietante de Lucilio, alegando que los
virtuosos son fuertes en espiritu; capaces de levantarse de sus caidas, se superan y contindian su
camino. Se aprecia una clara impronta estoica, aun en momentos de convulsion politica y moral
durante la época de los Claudios:

‘¢Por qué a los hombres buenos les ocurren innumerables contrariedades?” a un hombre bueno

ningan mal puede sucederle: no se mezclan los contrarios. (...) asi el ataque de las contrariedades

no trastorna el espiritu del hombre fuerte: mantiene en su posicion y cuanto le sucede lo acomoda a

su estilo de vida, pues es mas poderoso que sus circunstancias. Y no digo ‘no las siente’ sino ‘las

vence’ e incluso se alza, por lo demas tranquilo y calmo, contra, contra las que lo acometen. Todas
las adversidades las toma como entrenamientos (ib., 2, 1-2: 7-8).

Su diadlogo Sobre la ira complementa los conceptos anteriores y manifiesta cuan
deshonrosa es la vida de quienes se dejan llevar por ella, sin ejercer la virtud como principio
fundamental de sus actos. Lo racional es vivir conforme a la virtud. En este pasaje responde a
Novato cdmo controlar la ira:

Solicitaste de mi, Novato, que escribiera de qué manera podia amansarse la ira, y me parece que no

sin razon has temido mucho este sentimiento en particular, el mas abominable y violento de todos.

Pues en los demés hay algo de alma y placidez, este esta totalmente lanzado y en plena acometida,

rabiando del bien poco humano deseo de dolor, de armas, de sangre y de suplicios, despreocupado

de si mismo mientras haga dafio a otro, arrojandose incluso sobre las propias lanzas y avido de una
venganza que va a arrastrar consigo al vengador (Sobre laira, I, 1: 31).

49 Cfr. Braicovich (2014). “Moderaciéon y ascetismo en Séneca, Musonio y Epicteto”; Braicovich (2015)
“Estrategias terapéuticas e intelectualismo en el De Ira de Séneca”; y Ramirez-Rosas (2010), “El pensamiento de
Séneca, Epicteto y Marco Aurelio desde la perspectiva foucaultiana”.
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Afade:

Asi pues, algunos de los hombres sabios calificaron la ira de locura transitoria, pues al igual que
ella no tiene dominio de si misma, olvidada del decoro, desmemoriada de sus obligaciones, tenaz y
obstinada en lo que ha empezado, cerrada a la razon y a los consejos, exasperada por motivos
banales, incapaz de discernir lo justo y lo verdadero, del todo parecida a las ruinas que caen
destrozadas sobre aquellos que aplastaron (Sobre la ira, 1, 2).

De esta manera su estoicismo adhiere a los comportamientos que hacen virtuoso al
hombre, conforme a la razon y a la justicia. Demuestra una notable admision de la concepcidn
del voig frente a los inconvenientes éticos de los que es testigo. Y, a propdsito de esto, aclara que
la ira es practicamente humana, puesto que las fieras no son capaces de experimentarla, como
tampoco la lujuria: “A nadie mas que al hombre se le ha concedido la precaucién, la prevision,
la atencion, el pensamiento, y no solo de las virtudes humanas estan excluidos los animales, sino
también de los vicios” (I, 3,7). Séneca explicita que la ira no tiene aspecto benévolo; es contraria

a la virtud y grandeza de espiritu:
Tampoco hay que creer que la ira aporta algo a la grandeza de animo. Pues no es eso grandeza sino
hinchazon; y para los cuerpos inflados por el exceso de humores corrompidos su enfermedad no
supone desarrollo, sino abundancia perniciosa (...) esta tan lejos de la grandeza de espiritu como la

temeridad de la valentia, la desfachatez de la confianza, la tristeza de la austeridad, la crueldad de
la severidad. Hay mucha diferencia, digo, entre un espiritu sublime y uno soberbio. (I, 20, 1-3: 59).

Empero, distingue entre lo que es tipicamente ‘ira’ y otros comportamientos iracundos que
podrian asemejarse pero que no significan lo mismo porque no se alejan de la razon: “Alguien se
ha considerado ofendido, ha querido vengarse, al instante se ha apaciguado porque lo ha
disuadido un motivo cualquiera; no llamo ira a esto, una emocidn del espiritu que se pliega a la

razon; ira es lo que sobrepasa la razén y la arrastra consigo” (I, 3, 4: 67).

Sus posibles soluciones son “no caer en la ira y no hacer fechorias en plena ira” (11, 18, 1:
84), mientras que formula el esmero en la educacion como medio de combatirla, debido a la
complejidad que estriba en su manifestacion y las consecuencias que puede traer aparejadas, a
diferencia de otros vicios que no llegan a ser tan perjudiciales para el ser humano:

Pues los demas sentimientos admiten una demora y se pueden curar con mas espacio, la violencia

de este, impetuosa y arrebatada por si misma, no progresa poco a poco, sino que en cuanto empieza

es total; y no solivianta los espiritus a la manera de otros vicios, sino que los enajena y, cuando ya

no son duefios de si y estan ansiosos hasta de una calamidad universal, los exacerba, y se enfurece

no solo contra lo que era su objetivo, sino contra lo que se tropieza en su camino. (...) Los otros
vicios se alejan de la razén, este de la cordura. (11, 1, 3-5: 111-112).

Por su parte, el didlogo Sobre la vida feliz discurre sobre los buenos habitos que hacen al

virtuoso, a la manera de los estoicos antiguos. Presenta valores que pueden ser interpretados
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como manifestaciones del intellectus y que se relacionan con la vida politica de aquel tiempo.
Por este motivo, Séneca sentencia que no se debe seguir a la multitud solo porque los demés lo
hagan, posible reflejo de sus contemporaneos y de su sumision a los politicos de la época:
Nada hay, por tanto, que procurar mas que no seguir, al modo del ganado, el rebafio de los que nos
preceden, encaminandonos no a donde hay que ir, sino a donde la gente va. Pues bien, nada nos
enreda en desgracias mayores que el hecho de que nos amoldamos a la opinién comun, calculando

que lo mejor es lo que se ha admitido con general aprobacion, y de que tenemos numerosos
modelos y no vivimos segun la razdn sino segun la imitacion (Sobre la vida feliz, 1, 3-4: 168).

Seguidamente, se hace eco de los estoicos antiguos para explicar su interpretacion acerca
de lo que deberia ser una ‘vida feliz’. Su razoén estriba en la practica de la virtud y del bien, que
conllevan la tranquilidad del alma y la libertad. Esto es viable por medio del buen juicio que
requiere el accionar del intellectus, para saber como optar por lo que moralmente correcto y
descartar lo que aleje del dominio de la mente, como las pasiones conducentes a vicios y a vivir
mal. Presenta una antinomia entre mesura y desmesura, tal como la diferencia entre co@pocivn
y UBp1g al estilo griego:

Mientras tanto, cosa en la que hay acuerdo entre todos los estoicos, me atengo a la naturaleza; la

sabiduria consiste en no desviarse de ella y adaptarse a su ley y ejemplo. La que se conforma a su

naturaleza es entonces la vida feliz, que no puede darse de otra forma que si, primero, la mente esta
cuerda y en perpetua posesion de esa cordura, después, si es enérgica y apasionada, como también

perfectamente paciente, adaptada a las circunstancias, escrupulosa, sin angustiarse, con su cuerpo y

lo que tiene que ver con él [...] que la consecuencia es la perpetua tranquilidad, la libertad, una vez

erradicado lo que nos irrita 0 nos aterra; en efecto, con los placeres y, en vez de ellos, que son
mezquinos y caducos y culpables ellos mismos de su propia aversion, sobreviene un inmenso
contento, inquebrantable y constante, ademas, paz y concordia de espiritu, y magnanimidad

acompafiada de mansedumbre; pues toda clase de fiereza proviene de la inestabilidad (Sobre la
vida feliz, 3: 171-172).

Y agrega:
Luego la vida feliz es la inamovible y afianzada en un juicio recto y certero. Pues entonces la
mente es pura y liberada de toda clase de males, tal que eludird no solo las desgarraduras sino

también las picaduras, dispuesta a permanecer por siempre donde se ha parado, y a preservar su
situacion por ms que la suerte se enfurezca y se ensafie (5, 3-4: 174).

Queda claramente explicitado por qué el placer es lo opuesto a la virtud y a qué conlleva.
He aqui una nitida expresion del contexto histdrico, sobre todo si tenemos en cuenta que estuvo
en la corte de Neron y que, en los afios precedentes, contempld las desgracias e intrigas en el
seno del gobierno.

Afade ahora el hecho de que el placer alcanza incluso a la vida mas infame, por el contrario, la

virtud no admite una vida depravada, y algunos no son desdichados por el placer, mas bien por
culpa del placer en si; esto no ocurriria si estuviera mezclado con la virtud el placer, del que la
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virtud siempre carece y nunca necesita (...). La virtud es algo elevado, sublime y majestuoso,
invencible, infatigable: el placer, algo servil, desvalido, caduco, cuya residencia y domicilio son los
burdeles y las tabernas (Sobre la vida feliz, 7, 2-3: 175-176).

Por su parte, Séneca reitera los principios que hacen al buen vivir en su didlogo Sobre el
ocio. Desde el inicio se advierte la necesidad de seguir el ejemplo de seres virtuosos: “;Qué hay
de que nos es posible retirarnos junto a los hombres mejores y escoger algin modelo hacia el
que enderezar nuestra vida? Esto no se hace <mas que> en el ocio” (1: 211). A proposito de
esto, destaca la figura del sabio en la politica, quien se abstiene de participar cuando la misma
esta plagada de vicios. Quiza Séneca esté hablando en primera persona:

Si la politica estd demasiado corrompida como para poder auxiliarla, si esta invadida de desastres,

no se empefiara el sabio en algo vano ni se esforzara para luego no servir de nada; si tiene poca

influencia o poca energia y tampoco la politica lo ha de admitir, si su salud se lo impide (...),
igualmente no emprendera un camino que sabe inadecuado. (Sobre el ocio, 3, 3-4: 214).

Y compara las posturas contrapuestas entre dos pensadores helenisticos que opinaron
acerca del papel del filosofo en la politica. Por un lado, Epicuro sostiene que “no intervendra en
la politica el sabio, a no ser que algo le sobrevenga”, mientras que Zenén de Citio sentencia:
“Intervendra en la politica, a no ser que algo se lo impida” (Sobre el ocio, 3, 2: 213). Asi
mismo, vuelve a tratar este tema en su dialogo Sobre la tranquilidad del espiritu®® y se aferra a
los estoicos antiguos como fundamento de la filosofia que orienta hacia la politica, sin necesidad
de intervenir directamente. La calma puede estar asociada con el principio estoico de atapdééia
(imperturbabilidad):

Me parece correcto seguir los mandatos de mis maestros y lanzarme a la politica de lleno;
me parece correcto asumir cargos y haces, no seducido, desde luego, por la parpura o las
varas, sino para ser mas eficaz y mas (til a los amigos y parientes, y a todos los ciudadanos,

a todos los mortales, en fin. Sigo resueltamente a Zenon, a Cleantes, a Crisipo, de los que
ninguno, sin embargo, intervino en la politica, y ninguno dejo6 de orientar hacia ella (10-11).

Este breve apartado ha intentado aproximarse a las ideas fundamentales de Séneca para el
ejercicio de una vida buena inclinada hacia el bien y para la concrecion de un gobierno virtuoso
regido por principios éticos bajo la égida de la razon. Por esta causa, su figura es ineluctable, aun
considerando el momento critico en el que vivio, tal vez a la luz de la recepcién del sentido del
vodg concebido como intellectus romano cuando parecia que todo estaba destruido por los vicios
de los emperadores de su época. De ahi que murid estoicamente, defendio sus convicciones hasta
el final e intentd cambiar a sus contemporaneos. Como contrapartida, Seneca fue obligado a

suicidarse por Nerdn, de quien habia sido su preceptor. Sin embargo, sus ideas jamas pereceran,

%0 Se trata del concepto anima y no de spiritus; por tanto, su traduccion debiera ser Acerca de la tranquilidad del
alma.
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reviven cada vez que nos sumergimos en sus escritos, los cuales influyeron en pensadores y

tedricos politicos posteriores a él.

4.3.2. Epicteto de Hierapolis

Este representante de la tercera etapa del estoicismo vivio entre 50 y 120. Siguiendo los
pasos de sus predecesores de la Xtod, Epicteto se centrd exclusivamente en las cuestiones éticas
de la filosofia y se enfoco principalmente en las ideas de autonomia y libertad interiores. Su
apreciacion sobre la libertad procede de su experiencia como esclavo en Roma. Posteriormente
fue manumitido y se tuvo que exiliar junto a otros filsofos que residian en esta capital, por
orden del emperador Domiciano —gobernante entre 81 y 96—. Seguidamente se dirigié hacia
Nicopolis y se establecio en esta ciudad, donde afios mas tarde fund6 una escuela, en la cual
gozd de gran respeto y admiracion (Cardona, 2017: 43). Asi mismo, uno de sus discipulos fue el
historiador Flavio Arriano —autor de una de las fuentes estudiadas en el primer capitulo para
reconstruir la historia de Alejandro Magno—, quien consignd sus ensefianzas por escrito en las

Maximas.

Respecto de Epicteto se podria conjeturar que promueve la distincién entre lo que esta en
nuestro poder —la actitud— y lo que no —el éxito en la vida—, de modo que asi se logre
discernir entre la libertad y el determinismo. Por su parte, los fendmenos mentales, como los
pensamientos, las creencias y las decisiones, son libres. Por consiguiente, la filosofia debe
cumplir su objetivo de educar a las personas en la comprension de lo que es bueno para ellas y

asi tomar decisiones libres en lugar de pasiones dafiinas (Cardona, 2017: 44).

Asi, pues, al comienzo de sus Maximas, Epicteto expresa sus primeras nociones sobre la
moral en “De los bienes verdaderos y que nos son propios, de los falsos y extrafios”, en donde
mantiene distancia entre dichas posesiones:

1. Nuestro bien y nuestro mal no existe mas que en nuestra voluntad.

2. De todas las cosas del mundo, unas dependen de nosotros y otras no. Dependen de
nosotros nuestros juicios y opiniones, nuestros movimientos, nuestros deseos, nuestras
inclinaciones y nuestras aversiones: en una palabra, todos nuestros actos.

3. Las que no dependen de nosotros son: el cuerpo, los bienes materiales, la reputacion, las
dignidades y honores: en una palabra, todas aquellas cosas que no entran en el circulo de
nuestros propios actos (Maximas, 1-3: 37).

Todo su pensamiento estriba en aspectos éticos, de modo tal que atafie a los principios de
libertad y autonomia. En el mismo, considera que para todo aquello que depende de los seres

humanos, estos son libres por su misma naturaleza y nada puede detenerlas ni colocar
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obstaculos. Por el contrario, para todas aquellas cosas que no dependen de los mismos, estos son
débiles y esclavos (ib., 4: 37).

Aqui se advierte el entrecruzamiento de la realidad romana de la época en que Vvivio
Epicteto y su esfuerzo por cambiar las actitudes y disposiciones del alma. El Gnico espacio que
amerita cambio es el de la propia conciencia ante lo establecido por el destino que resulta
incOlume. Estd presente su afan de liberar los espiritus corrompidos por la esclavitud de sus
vidas superfluas, en pro de la virtud que reside en el hombre noble en tanto modo de recepcion
de la nocion de intellectus (ib., 5: 37-38). Y, més adelante, agrega que dicha virtud no procede
del nacimiento sino de la virtud que reside en cada persona (ib., 15: 40), lo cual denota una
postura ideoldgica y probablemente también politica en Epicteto, en contra de la practica usual

de la esclavitud y de los honores, titulos y riquezas que beneficiaban a pocos romanos.

Por su parte, quiza sintetiza algunas de sus maximas mas significativas en los apartados
“De la felicidad” y “Sobre el propio perfeccionamiento”. Asi mismo, el primero incluye la
siguiente referencia que, probablemente, explicita sus verdaderas convicciones que versan sobre
la felicidad como corolario de una vida virtuosa al modo de los estoicos antiguos, al decir: “las
cualidades esenciales de la verdadera felicidad son la duracion y la estabilidad; durar siempre y
que ningdn contratiempo pueda perturbarla. La que no relne estos caracteres no es sino una
engafiosa felicidad” (ib., De la felicidad, 1: 41), a lo que luego afiade que “el deseo y la felicidad
no pueden vivir juntos (ib., 3: 41)”. De manera similar a Séneca en su respectivo contexto,
posiblemente sea un portavoz del momento histérico en el que vivid, de modo tal que arremete

contra los vicios imperantes entre sus contemporaneos como se puede interpretar a continuacion:

Los verdaderos dias de fiesta son y deben ser para ti aquellos en que has vencido una
tentacion o te has arrancado, al menos dominado, el orgullo, la temeridad, la malignidad, la
maledicencia, la envidia, la obscenidad en el lenguaje, el lujo o cualquiera de los vicios que
te tiranizan. (ib., 4: 41).

Por (ltimo, algunas apreciaciones éticas del pensador en “Sobre el propio
perfeccionamiento” resultan insoslayables en la basqueda de fundamentos de recepcion del
intellectus. Epicteto considera que los humanos estamos compuestos de dos naturalezas distintas:
un cuerpo comun con los animales y un espiritu comun con los dioses. Pero el conflicto reside en
que algunos hombres deciden inclinarse al primer parentesco, desdichado y muerto segun el
filésofo, en tanto que otros se orientan hacia el segundo, que es feliz y divino. Esta recepcion de

la nocion del intellectus en Epicteto, de acuerdo con el contexto histdrico del que es participe, lo
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lleva a concluir que por estos ‘parentescos’ unos pocos piensan noblemente y bajo el dominio de

la razén, mientras que la gran mayoria solo tienen pensamientos inferiores (ib., 3: 48).

Tal distincion remonta a la alegoria del auriga (vodg) indicada por Platon (Fedro 246a-
254e), donde uno de sus potros es mestizo, rebelde y de dificil manejo (asociado al alma
concupiscible, al cuerpo y sus pasiones); en cambio, el otro de raza noble, que busca las alturas,
de gran belleza y bondad, sigue el designio del auriga (asociado al alma racional y el dictado de
la recta razén, d6pdwmraroc). La distincion tripartita del alma aparece en la Republica (435c y
441c, 611b y ss.). Y luego agrega su distincion entre los hombres y las bestias, destacando que el
primero tiene juicio para obrar por medio del uso de la razon, porque el verdadero bien en los

seres humanos reside en el lugar opuesto al de las bestias (ib., 4: 49).

En definitiva, Epicteto fue una figura clave en el desarrollo del pensamiento estoico en
tiempos romanos. Sus experiencias personales evidencian su afan por alcanzar la libertad de
espiritu, de acuerdo con su condicién de esclavo, hacia la proyeccion de una vida virtuosa solo
posible por el recto camino del intellectus. No obstante, resulta poco factible que sus ideas hayan
sido tomadas por otros pensadores o politicos de la época dado origen esclavo (prejuicio social
afincado en aquella época). Su procedencia no aristocratica debe haber pesado al respecto. Ahora
bien, es muy probable que Marco Aurelio lo haya leido segun se aprecia en numerosas
meditaciones, por su aficién por la lectura de los grandes pensadores griegos y romanos de
tendencia estoica y por el contenido de aquellas.

4.3.3. Marco Aurelio

Nacido en Roma como Marco Anio Catilio Severo, Marco Aurelio vivio entre 121 y 180.
Desde joven se prepar6 como politico y emperador en el marco del Imperio Romano, el cual
desempefié en los Gltimos veinte afios de su existencia. Durante su mandato, entre 161 y 180, se
enfrento al Imperio Parto en Asia y a las tribus de la Germania superior. En sus noches, mientras
se encontraba solo en la tienda, reflexionaba en torno a cuestiones morales y las escribia en
griego helenistico, las cuales posteriormente agrup6 bajo el titulo de Meditaciones. Estas
recibieron influencia directa del estoico Epicteto, tal como se advierte al leer los doce tomos que
componen el corpus, y son pensamientos redactados en primera persona y dedicados a si mismo
para preservar el camino hacia la virtud (Cardona, 2015: 44). Por su parte, Carlos Garcia Gual,

en su introduccién a las Meditaciones segun la traduccion de Bach Pellicer, considera que “El
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solitario monarca anota sus reflexiones, dialogando consigo mismo, dandose animos en esos

momentos de recogimiento al margen de las urgencias de su cargo” (p. XII).

Empero, Gonzalo Puente Ojea concibe otra apreciacion acerca del pensamiento del
emperador fil6sofo, que a su vez es citada en la introduccion de Garcia Gual a las Meditaciones:

Como Séneca y Epicteto, Marco Aurelio jamas pone en tela de juicio el orden vigente,

asumiendo la prédica para purificar el corazén humano y asegurar la salvacion del alma en

virtud de una vida resignada y pronta al sacrificio por la colectividad. (...) se canoniza, asi,

no solo la naturaleza moral de la conciencia autdnoma, sino el mundo real tomado en su

totalidad. En esta linea de conservadurismo ideoldgico, Marco Aurelio llega méas lejos que
ninguno de sus antecesores (1974: 229-30).

El estudio del pensamiento y del accionar politico de Marco Aurelio es fundamental para
analizar la recepcion del sentido del intellectus, puesto que encarna a la vez la figura de
gobernante y la de filésofo. Constituye un nexo entre el estoicismo antiguo y su adaptacion
romana, de acuerdo con los avatares que rigieron el devenir histérico del siglo 1. También se
pueden establecer puntos de comparacion entre él y otros emperadores o lideres politicos y
militares de la Roma antigua que se abordan en este capitulo, como Julio César, Augusto o
Juliano, a fin de interpretar en qué medida cada uno desempefié 0 no un programa de gobierno

basado en la virtud guiada por la luz de la razén.

Segun el primer libro de Meditaciones, Marco Aurelio expone y se enorgullece de los
valores morales que ha heredado de su familia: de su abuelo, el buen caracter y la serenidad; de
su padre, el carécter discreto y viril legados a través de su reputacion y memoria; de su madre, el
respeto a los dioses, la generosidad y la abstencion de obrar mal y de incurrir en los malos
pensamientos; de su bisabuelo Catilio Severo, el no haber frecuentado nunca las escuelas
publicas y haberse educado con buenos maestros en su casa; entre otras referencias. En el
segundo libro se hallan muestras de sus valores morales, cuando dicta frases alentadoras para si
mismo, acerca de los hombres que puede encontrase en la batalla carentes de toda ética, algunas
acufiadas a causa de la ignorancia del bien y del mal (Meditaciones, 1l, 1). A propdsito de esto,
Marco Aurelio relaciona estas carencias con la ignorancia y la ausencia de inteligencia, al

asegurar que la naturaleza del bien es lo bello y la del mal es lo vergonzoso.

A lo largo de las Meditaciones se nota el impetu con el que el emperador-filosofo se da
fuerzas a si mismo para continuar en la campafia militar y en su vida personal y politica, a pesar
de los obstaculos que se le imponen. Reflexiona acerca de la vida misma, para lo cual se tornan
indispensables la sensibilidad y la inteligencia. La nocion de intellectus a menudo es

reemplazada por la de inteligencia. El intellectus es concebido como capacidad racional superior,
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mientras que la intelligentia adquiere el sentido de una condicién o capacidad de comprension
por su entendimiento intimo: “(..) si una persona tiene sensibilidad e inteligencia
suficientemente profunda para captar lo que sucede en el conjunto, casi nada le parecerd,
incluso entre las cosas que acontecen por efectos secundarios, no comportar algun encanto

singular.” (ib., 2).

Con respecto a la recepcion del intellectus por parte del estudio de algunas ideas éticas de
los estoicos antiguos en Marco Aurelio, se ejemplifica mediante la division tripartita del hombre.
De ahi que cobre tanta importancia el intellectus como via para el obrar bien y vencer las
pasiones internas que conducen a la desmesura y a una vida no virtuosa. Por eso, el emperador
condena el accionar de Nerdn, manteniendo distancia entre él y aquel cuando sentencia que
recibir las impresiones a través de las imagenes —y no del intelecto— es propio de las bestias,
andrdginos, Falaris®® y Neron (ib., 16). Empero, cabria investigar si esto no tiene que ver con una
estrategia politica para justificar sus acciones de gobierno en un intento de persuadir por medio
de sus Meditaciones. Y afiade que no se debe confundir ni perturbar jaméas al dios que reside

dentro su propio pecho con una multitud de imagenes, dando asi prevalencia al intellectus.

Otro aspecto que tratar por medio de la razon, segin Marco Aurelio, es el ambito del
derecho. El filésofo y gobernante plantea que la inteligencia es comdn a los seres racionales, y la
razén es el fundamento de la decision entre lo que se debe hacer o evitar. Ahi entra en juego el
derecho, porque también la ley es comun a todos los ciudadanos y si todos tienen esta condicion,
el mundo es una ciudad comun a todos, procedente de la inteligencia. A diferencia de las
especulaciones de los estoicos antiguos, Marco Aurelio imprime su rasgo de estadista y

revaloriza la cuestion de ciudadanos romanos, tocando temas con el de la ley (ib., 4).

Por su parte, su concepcion de intellectus hace un balance de la virtud, entendida al modo
platonico, en donde destaca la sabiduria, la prudencia, la justicia y la valentia:

Cuéles son las cosas que el vulgo considera buenas, podrias comprenderlo por lo siguiente.

Porque si alguien pensara de verdad que ciertas cosas son buenas, como la sabiduria, la

prudencia, la justicia, la valentia, después de una comprension previa de estos conceptos, no

seria capaz de oir eso de: ‘tan cargado esta de bienes’, pues no armonizaria con él tal rasgo.
(ib., V, 12).

Esta idea se complementa con el papel sustancial que otorga a la razén para obrar

correctamente conforme a la virtud, porque la razén es el principio ordenador del conjunto

51 Falaris de Acragas fue un tirano que vivié ca. VI a.C. Se le atribuye haber practicado el canibalismo y haber
ordenado la creacion del instrumento de tortura conocido como ‘Toro de Falaris’, en el cual se cocinaba vivas a sus
victimas.
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universal (VI, 1-5). Es evidente, en este aspecto, una recepcion platénica de la alegoria del

demiurgo en Timeo.

Asi mismo es importante revalorizar a estos pensadores y estadistas abordados a lo largo
del presente capitulo, pues su nocién de intellectus tedrico y practico ha significado un quiebre
con las ideas predominantes en aquel contexto de la consolidacion del Imperio Romano. No
obstante, también se advierte la presencia de continuidades en la historia; por ejemplo, la
recepcion de los pensamientos platonico y estoico que se manifiestan segun la realidad de los

siglos 1 'y 11.
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CAPITULO 5: LA RECEPCION DE LAS TEORIAS HELENISTICAS DEL
NOUS O INTELLECTUS DURANTE EL PERIODO HELENISTICO

5.1. Julio César

Durante la republica tardia vivid el célebre Gaius lulius Caesar, entre 100 y 44 a.C.
Nacido en el seno de la gens julia®?, aparecid en la politica en la década del 60 a.C., mientras
Pompeyo se encargaba de luchar contra Mitridates del Ponto en una tercera oportunidad. En su
infancia César habia gozado de una vida privilegiada, pero mas tarde su familia perdio sus
bienes. Sin embargo, el joven Julio se mantuvo préximo al rico Craso, quien se inclinaba a favor
de los optimates, mientras que César hacia los populares. Por su parte, Mario era su tio politico,
en tanto que su esposa era la hija de Cinna, otro politico aliado de Mario. De acuerdo con esta
informacidn, César supo abrirse camino en la politica republicana gracias a personas influyentes,

a pesar de su condicion socioeconémica.

Hacia el 63 César logro ser elegido pontifex maximus o ‘sumo pontifice’, lo que produjo
la derogacidn de la Ley de Sila. Un afio después accedio al gobierno de la provincia de Hispania,
mientras que Pompeyo regreso de su expedicion al Oriente tras haber vendido a Mitridates IV
(132-63 a.C.). Asi mismo, el senado intent6 disminuir el poder de este para que no se repitiera
una dictadura como la de Sila. Como contrapartida, Pompeyo se uni6 a Craso y a César para
establecer una alianza en detrimento del senado, dando origen a lo que se conoce como primer
triunvirato. Otra estrategia compatible con la diplomacia entre estos tres personajes fue el
matrimonio entre Craso y la hija de César, si bien no habia una relacién amistosa entre Pompeyo

y Craso.

Afos mas tarde, hacia el 59 a.C., Gayo Julio alcanzo el cargo de César, el cual detento
hasta su muerte, en 44. Por un lado, este nombramiento acrecentd la estabilidad politica del
triunvirato; mientras que, por otro, demostro la rivalidad latente entre los otros dos lideres
principalmente en los afios en que César invadio la Galia y Britania. Asi mismo, este reunio a

Craso y a Pompeyo en el 55 a.C. en Luca para renovar sus cargos de consules y logrd que se

52 Siendo cuestor, César pronuncié un elogio a su tia Julia y a su esposa Cornelia en la tribuna de las arengas, en el
que se enorgullece de sus antepasados: “Por mi madre, mi tia Julia descendia de reyes; por su padre, se vincula con
los dioses inmortales; porque de Anco Marcio descendian los reyes Marcios, cuyo nombre llevd mi madre; de
Venus descendian los Julios, y nosotros somos una rama de esa familia. Se ven, pues, unidas a nuestra familia, la
majestad de los reyes, que son los duefios de los hombres, y la santidad de los dioses, de quienes los reyes
dependen” (Suetonio, VI: 5).
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mantuviera una breve tregua, la cual se debilit6 al afio siguiente cuando fallecié la hija de César
y mujer de Pompeyo. A esta situacion se sumo la muerte de Craso a manos de los partos en 53
a.C., acontecimiento que puso a prueba la competencia entre los mandatarios restantes. Entonces
recrudecio la discrepancia entre César y Pompeyo, que ya existia desde antes puesto que el

primero se inclinaba en favor de los populares y el segundo hacia los optimates.

De esta forma, el senado nombroé consul Unico a Pompeyo en 52 a.C. Mientras tanto, César
se encontraba en la Guerra de las Galias. En el 50 concluy6 su cargo de procénsul, de modo que
necesitaba otro mandato como consul para prolongar dicha contienda. Empero, junto a Pompeyo,
el senado se rehusé a acceder a las peticiones de César, arguyendo que él se hallaba ausente en
Roma y que, por consiguiente, no podia presentarse como candidato. César decidio en el 49 a.C.
cruzar el rio Rubicon con sus ejércitos y la frontera entre la Galia e Italia; dio asi inicio a una
guerra civil contra Pompeyo. Triunfo el César, lo que motivé la huida del consul vencido hacia
Egipto, donde luego fue asesinado por el eunuco Potino bajo las drdenes del farabn Ptolomeo
XIII.

Hacia el 47 a.C. César partié hacia el Cercano Oriente para enfrentarse con Farnaces, el
hijo de Mitridates. Arrogante expresa el clasico “veni, vidi, vici” (llegué, vi y venci). Si bien no
rechaz6 ser nombrado rey, se sentd en un trono en el senado, con una corona de laureles en la
cabeza. Entre 45 y 44 a.C., los dos Ultimos afios de su vida, Julio César orden6 acufiar monedas
con su efigie. Ademas, el mes de julio comenzé a llamarse asi en honor a €l. Con respecto a la
designacion de funcionarios republicanos, el dictador decidi6 nombrar €l mismo a quienes
preferia en lugar de que se eligieran por votacién, como sucedié con los miembros del senado.
Por estas actitudes autocréaticas Julio César tuvo conflictos con el senado. En el 44, en el célebre
‘idus de marzo’ —el 15 de marzo— fue asesinado por un grupo de liberatores. Los senadores lo
engafiaron al hacerle leer un discurso redactado por ellos. Entre sus conspiradores se encontraban
Marco Junio Bruto y Gayo Casio Longino, ambos pertenecientes al bando de Pompeyo. No
obstante, César los habia perdonado y aun asi lo traicionaron. Este hecho tuvo eco
posteriormente en la tradicion medieval, al punto que Dante coloco en la Divina Comedia a
Bruto y a Casio en el centro de las profundidades del infierno a causa de su traicion, como

también por el afan del poeta florentino de reivindicar sus raices latinas.

Con respecto a la recepcion del intellectus en Julio César, actud a lo largo de su vida de
una manera pragmatica frente a los avatares que se le presentaron. No se destacd por haber sido

reflexivo en cuanto a su proceder bélico ni politico, aunque si en sus mandos militares. De esta
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manera, Pere J. Quetglas en su introduccion general a la Guerra de las Galias y a la Guerra Civil
traducido por Garcia Yebra, Escolar Sobrino y Calogne Ruiz (César, 2016: XXIV-XXV) separa,
por un lado, sus virtudes privadas; por otro, las publicas. En cuanto a las primeras, Quetglas
considera que no son precisamente el camino en donde se puedan encontrar explicaciones de los
éxitos de César, mientras que en las segundas si se hallan varias virtudes: el carisma —virtud de
caer bien a los demés y de suscitar confianza—, la clemencia —aunque también crueldad—, el
apoyo a los méas necesitados en sus varios proyectos de reforma agraria, los premios a sus tropas,
su voluntad de consenso, su ausencia de rencor y el dominio de la propaganda personal a través

de la oralidad.

En su Vida de los Doce Césares®, Suetonio narra la historia de Julio César y exalta sus
campafas militares y algunos rasgos de su personalidad. Asi, podria decirse que admird a
Alejandro Magno, durante el periodo en que ejercié como cuestor y adquirio la Espafia Ulterior,
hasta llegar a Cédiz. Alli se encontré con una estatua del macedonio y suspiré lamentando no
haber logrado a su edad “lo que aquel en su corta vida ya habia conquistado el universo”
(Suetonio, VII: 6).

Afios més tarde, siendo pretor, se conocio la ‘Conjuracion de Catilina’, cuando se conspiro
contra Ciceron (ib., XI1V: 9). Mientras la unanimidad del senado declaré la condena a muerte de
los conjurados, César solo opind que se los debia tener custodiados separadamente en las
ciudades municipales y confiscarseles los bienes, pero no proceder como pretendia el senado.
Asi mismo contd con el apoyo de muchos senadores e incluso de Cicerdn, hermano del consul.
Su proyecto se vio impedido por el discurso de Caton y posteriormente algunos senadores lo
amenazaron de muerte y lo colmaron de miedo, lo que provoco que César no asistiera al senado

el resto del afo.

Suetonio menciona varios episodios mas en su capitulo dedicado a Julio César. Por un
lado, sobre sus posibles virtudes, el historiador destaca que “era muy diestro en el manejo de las
armas y caballos y soportaba la fatiga mas de lo que puede creerse” (ib., LVII: 36), también
deberia admirarse su moderacion y su clemencia durante la guerra civil y luego de sus triunfos
(ib., LXXV: 44) y que imponia su autoridad méas que indulgencia (ib., LXIX: 41). Pero, por otra
parte, Suetonio esgrime que César no se dejaba llevar solo por los planes meditados, sino que

aprovechaba sus oportunidades pragmaticamente y que jamas vencio a un enemigo sin usurpar

53 Estos son Julio César, Augusto, Tiberio, Caligula, Claudio, Nerén, Galba, Otén, Vitelio, Vespasiano, Tito y
Domiciano.
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rdpidamente su campamento ni dejé a los vencidos la posibilidad de recuperarse del temor
sufrido por el asedio (ibidem, LX: 37-38).

La busqueda de la fama y de la gloria llevé a César a actuar, con el paso del tiempo, cada
vez mas arrogantemente, en comparacién con sus primeros afios en la vida politica de la
republica. De esta manera, segin Suetonio se le podria criticar una serie de acciones y palabras
que son testimonio de su abuso de poder y que justificarian —segun el historiador— su asesinato
(ibidem, LXXVI: 45), tales como su exceso de honores, sus reiterados y sucesivos consulados, su
proclamacion como dictador vitalicio, la prefectura de las costumbres, su titulo de emperador, su
sobrenombre de ‘Padre de la Patria’, la ereccion de una estatua suya entre las de los reyes. Estos

actos de desmesura no lo muestran como depositario de un intellectus preclaro.

La muerte de Julio César abrié una nueva etapa en la republica romana, caracterizada por
las Gltimas luchas internas que desembocaron en la caida de ese régimen y que dio paso al
advenimiento del imperio. Uno de los generales afines a las tropas de César en contra de
Pompeyo, Marco Antonio, pretendié hacerse con el poder vacante, pero el testamento del
dictador difunto revel6 que el heredero era Octavio, su sobrino politico. Su muerte tuvo lugar el
15 de marzo de 44 a.C., apuiialado por un grupo de senadores que lo atacaron con veintitrés
heridas, pero ninguno de ellos le sobrevivio apenas unos tres afios, puesto que todos perecieron y
no por muerte natural (ib., LXXXIX: 54).

Probablemente la recepcion del intellectus en Julio César no manifiesta en la totalidad de
su accionar una correlacion con el pensamiento de su coetaneo y enemigo Marco Tulio Cicerén.
Tampoco siguié un programa politico-administrativo en favor del liderazgo de la razén y de la
busqueda de la virtud, mas bien se destacd por su incuestionable mando militar en sus triunfos y
el pragmatismo en su afan de conquistar por el mero logro de la victoria, el honor y el
reconocimiento. Segun los planteamientos éticos aristotélicos, lo tornarian esclavo del aplauso y
poseedor de una felicidad tan fugaz como la que se gana por el reconocimiento ajeno; es decir,

alejada del ideal del sabio.
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5.2. Octavio Augusto

Hacia 27 a.C. Octavio comenzé su principado® como Augusto, dando inicio al periodo
imperial que culminé cuatro centurias mas tarde. Su dinastia fue la de Julio-Claudio, que tuvo

como representantes a Tiberio, Caligula, Claudio y Neron.

Gaius Octavius Turinus nacio en Roma en el 63 a. C, durante el consulado de Marco Tulio
Cicerdn y de Antonio, y muri6 en la ciudad de Nola hacia el 14 d.C. Su familia provenia de las
primeras de Vélitas (Suetonio, Vida de los Doce Césares, “Augusto”, I, I. 1). Luego del
asesinato de Julio César comenzo6 una guerra interna entre el sobrino del dictador y su general
Marco Antonio. Cuando se enter6 de dicho acontecimiento, abandond sus estudios en lliria y
retorn6 a Roma, cuando Marco Antonio intentaba hacerse con el poder de la republica al ocupar

la Galia cisalpina y al establecer una relacion diplomaética con Cleopatra VI en Egipto.

El primer enfrentamiento entre los dos hombres acaecié en 43 a.C. Por un lado, Octavio
junto al ejército senatorial y dos consules; por el otro, Marco Antonio y su tropa. El resultado fue
la victoria del joven heredero y de sus fuerzas militares, pero los consules fueron abatidos en la
contienda y Octavio quedo solo al mando. Posteriormente presentd su candidatura como cénsul,
rechazada por el senado. Empero Octavio no se rindié y arremetié contra Roma junto a su
ejército y obtuvo forzosamente el cargo anhelado. Una vez concretado esto, el futuro emperador
se unié a Marco Antonio y a Emilio Lépido, antiguo general de Julio César, conformando asi el
‘segundo triunvirato’ hacia 43 a.C. El objetivo primordial era vengar el asesinato de César,
episodio que se llevo a cabo en la batalla de Filipo en 42 a.C., cuando las fuerzas de Octavio y de
Marco Antonio vencieron a los conspiradores Bruto y Casio luego de que huyeran hacia el
Cercano Oriente; mientras tanto, de regreso a Roma, se desquitaron con el filésofo, politico y

orador Ciceron.

Conforme al paso del tiempo, la relacion entre los triunviros se fue deteriorando a pesar de
los intentos de conciliacion, como lo fue la boda entre Marco Antonio y Octavia, la hermana del
heredero. Este, por un lado, expulsdé a Lépido del gobierno tripartito; por otro, continud sus
discrepancias con Marco Antonio y se enfrentaron en una nueva guerra civil, cuyo corolario fue

la victoria de Octavio en Accio hacia el 31 a.C. Este episodio provoco el suicidio de Marco

%4 Segln la traduccién de Luis Coloma de los Anales de Técito (1956: 1), este nuevo titulo que detentdé Octavio
Augusto podria constituir en principio una combinacion de monarquia, aristocracia y democracia, cuyo Unico
beneficio era ser el primero en votar en el senado. Asi mismo, Octavio opt6 por el titulo de principe para disfrazar la
enormidad de su poder. Tampoco se debe confundir el titulo de emperador (imperator) que designa al puesto al
frente de los otros titulos, con el de imperator de la época republicana que se les otorgaba a los soldados victoriosos
en los campos de batalla.

101



Antonio y luego el de Cleopatra VII, un afio més tarde. Y como si este hecho acaso no hubiese
bastado, Octavio ordend el asesinato de Cesarion, hijo de César y de la Gltima soberana egipcia,

para ocupar el poder también de esta region histdrica, ahora convertida en una provincia romana.

La recepcion del intellectus en Augusto probablemente no tenga asidero en la nocion del
intelecto rector de las pasiones humanas en pos de la virtud, tal como pretendian Platén y
Aristételes y, més tarde, Marco Tulio Ciceron. Empero, en comparacion con sus sucesores
directos, si manifesté un buen dominio de sus territorios y una administracion con puso fin a las
guerras civiles acaecidas en los ultimos afios de la republica. De este modo dio inicio al periodo
conocido como Pax Romana, entre 30 a.C. y 161 d.C. A proposito del gobierno de Augusto y de
sus predecesores, el historiador Tacito comienza el primer libro de sus Anales considerando que

La ciudad de Roma fue a su principio gobernada por reyes. Lucio Bruto introdujo la libertad y el

consulado. Las dictaduras se tomaban por tiempo limitado (...). No fue largo el sefiorio de Cinna,

no el de Sila, y la potencia de Pompeyo y Craso tuvo fin en César, como las armas de Antonio y

Lépido en Augusto, el cual, debajo del nombre de principe, se apoderé de todo el estado, exhausto
y cansado con las discordias civiles (Anales, 1956, I, I: 1).

Entre sus posibles virtudes podrian destacarse algunas mencionadas por Suetonio referidas
a la basqueda de la estabilidad politica y la pericia militar del imperio, la construccion de nuevos
templos e infraestructura de obra publica. Puede considerarse la creacion de nuevos oficios para
hacer participar al mayor nimero de ciudadanos de la administracion de la repablica (Suetonio,
Vida de los Doce Césares, “Augusto”, XXXVII: 81). También, el historiador latino narra que
Octavio Augusto no prodigaba facilmente su amistad pero que, cuando lo hacia, esta duraba para
siempre, como también apreciaba en sus amigos el mérito y la virtud, y que incluso soportaba los
pequefios defectos y faltas (ibidem, LXVI: 100). A pesar de sus conocidos adulterios, festines
secretos y su aficion por el juego, parece ser que Augusto sinti6 menos pasion por los lujos que
lo que se pensaba, como cuando en su campafia en Alejandria no se quedd con todos los botines
(ib., LXXI: 104) y que fue bastante moderado en sus costumbres y se amparé bajo su censura
(ib., LXXII: 105).

Empero, fue desmesurado sobre todo en sus primeros afios en la vida politica al final de la
republica. Por ejemplo, al someter a la ciudad de Perusa, segun Suetonio fue cruel con los
habitantes y les respondia: “Es necesario morir” (ibidem, XV: 63); o cuando se percatd de
deshacerse de todos sus posibles obstaculos para ser reconocido como Augusto, de manera que
obligd a suicidarse a Marco Antonio durante el sitio de Alejandria, de deshacerse de Julio
Antonio (hijo de Marco Antonio y Fulvia) y de condenar a muerte a Cesarion (hijo de Julio

César y de Cleopatra VII) (ib., XVII: 65-66).
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Por su parte, Octavio Augusto comienza su Res Gestae Divi Augusti en primera persona
enorgulleciéndose de que a la edad de diecinueve formo su ejército por propia iniciativa y a sus
expensas con el fin restituir la libertad de la repdblica, que habia sido oprimida por la tirania de
una faccion. Luego el senado lo enrol6 en su orden y se le otorgd el imperium para que la
repUblica no sufriera dafios (Res Gestae Divi Augusti®®, I: 345-347). En este discurso, en su
propia voz, Octavio aclara su capacidad de restaurar esa republica ya desgastada por las guerras
civiles, lo cual quizas podria considerarse como una manifestacion del intellectus para llevar a
cabo esa tarea restauradora. A continuacion, agrega que él prefirio salvar antes que destruir a las
naciones extranjeras (ib., I11: 348-349). Por altimo, casi al final del discurso, explica que durante
su sexto y su septimo consulados, después de haber extinguido las llamas de la guerra civil y de
haber recibido un consenso general acerca de la potestad absoluta de los asuntos, transfirio la
republica desde su propio control hacia la voluntad del senado y del pueblo romano; por este
servicio recibio el titulo de Augusto por decreto del senado, una corona civica y un escudo de oro

en reconocimiento de su valor, su clemencia, su justicia y su piedad’ (ib., 34: 398-401).

En conclusion, si bien no esgrimio los lineamientos del intellectus a la manera del vodg
propuesto por Platdn y Aristoteles ni de la intelligentia asociada a Marco Tulio Cicerén, Augusto
si logré durante su mandato como principe actuar conforme a un orden de sus dominios para
contrarrestar los conflictos acaecidos en las décadas previas. En sus primeros afios
verosimilmente actu6 con mayor crueldad para hacerse con el poder y luego para legitimarlo.
Pero tomd otras medidas que pudieron ser consideradas ‘virtuosas’, como las que se
mencionaron, o cuando exilié a las Julias —su hija y a su nieta, respectivamente— por estar
manchadas con todo tipo de infamias (Suetonio, LXV: 99), hecho que testimoniaria una

imposicion del intellectus por sobre incluso las relaciones familiares y de poder.

5.3. Marco Aurelio

Entre 121 y 180 vividé Marco Anio Catilio Severo. Cuando el emperador Adriano murio,
su hijo heredero Lucio Aelio César nombré como heredero a Antonino Pio, pero este debia
adoptar a Marco Aurelio, su sobrino politico y a Lucio Ceionio Comodo —Lucio Vero—, hijo
de Lucio Elio César. Asi, pues, Antonino y Marco Aurelio comenzaron, hasta la muerte del
primero hacia el 161. Posteriormente, Marco Aurelio convencio al senado de que Lucio Vero
gobernara junto con él tras la muerte de este acaecida en el 169 a causa de una peste, Marco

55 Extraido de la traduccién de F. W. Shipley de la Res Gestae Divi Augusti del Compendio de Historia Romana
(1924) del historiador Veleyo Patérculo.
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Aurelio se proclamd Unico emperador, hasta que en 177 reinstaurd un gobierno diarquico y rein

junto con su hijo Lucio Elio Aurelio Cémodo.

Durante el imperio encabezado por Marco Aurelio se manifestaron enfrentamientos
bélicos contra los partos y contra las tribus germanicas, sucesos que advertian el progresivo
debilitamiento romano frente al avance de los enemigos mas alld de las fronteras.
Probablemente, a pesar de los decisivos accionares militares emprendidos por el emperador
filésofo, su ideal de virtud politica y moral manifestado en sus Meditaciones lo llevé a que no
procediese como lo hubieran hecho, por ejemplo, predecesores suyos como Nerdn o Caligula en
sus mismas circunstancias. También podria considerarse el hecho de haber gobernado junto con
Lucio Vero en lugar de acaparar todo poder y honor posible de alcanzar, como hubiese decidido

quiza Julio César.

Por ultimo, es importante destacar acerca de otros gobernantes del pasado que, habiendo
sido exitosos por sus conquistas y dotes militares, no obraron correctamente y se dejaron llevar
por las pasiones y no por la virtud. Marco Aurelio coloca de un lado a Alejandro Magno, a Julio
César y a Pompeyo; del otro, a los pensadores Didgenes, Heréclito y Sécrates. Su balance resulta
una comparacion entre aquellos y estos, en la que da prioridad a los filésofos porque fueron
capaces de contemplar las cosas junto a sus causas, materias y principios, mientras que los
célebres gobernantes y lideres militares al ignorar estos planteos eran esclavos (VIII, 3). Porque
si bien la flecha sigue una trayectoria concreta, la inteligencia sigue otra distinta, pero esta
siempre toma precauciones e indaga a través de una linea recta, cuyo objetivo no es inferior al de
la flecha (VI111, 60).

Por esto Marco Aurelio sintetiza la recepcién romana del intellectus en tanto fildsofo y
emperador a la vez, imposible de dejar de lado en la basqueda de la figura del buen gobernante
segun su recta razon para desempefiar su accionar politico y moral. Sus planteamientos son
fundamentales para contrastar su concepcién del poder imperial con respecto a sus predecesores
y sucesores, mientras que lo plasma en primera persona en sus Meditaciones. Tal como se
expuso en el apartado sobre el pensamiento politico y filoséfico de Marco Aurelio en capitulo
anterior y su influencia del estoico Epicteto de Hierdpolis, podria conjeturarse que se vio
reflejado en este por encontrarse también enfermo y por su estado de esclavitud, que en el caso

del futuro emperador tuvo que ver con la obligacion de conducir el imperio (Salatino, 2008: 4).
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5.4. Juliano el Apdstata

Flavius Claudius lulianus naci6 en Constantinopla entre 331 y 332, sobrino de Constantino
el grande. Probablemente sus hijos habrian ordenado una matanza en el seno familiar en 337, de
la que solo se salvaron Juliano y su hermano Galo, tras ser recluidos. De esta manera, Juliano
vivio durante su adolescencia en Macellum y alli fue educado por su eunuco preceptor Mardonio
en la lengua griega y por el arriano Eusebio de Nicomedia en los asuntos religiosos. Asi mismo,
el joven Juliano se trasladd de Constantinopla a Nicomedia, ciudad en donde conocio al orador
antioquiano Libanio (ca. 314-394), quien lo consider6 un soberano virtuoso y lo compara con el
antiguo monarca Tarquinio ‘el soberbio’ en sus Discursos julianos. Este monarca era orgulloso,
insolente y reprobado por el senado romano, lo cual contrastaba con la figura del virtuoso

Juliano (Discursos, XII, 7-8).

Ahora bien, ¢qué virtudes encontraria Libanio en este mandatario, a diferencia de
Tarquinio? Segun el orador estas eran la diligencia, la justicia y la intrepidez, cualidades
compartidas con los magistrados asignados por el senado para desempefar cargos civiles —
consules— y militares. La diligencia —latin diligentia, ‘atencion’, ‘celo’, ‘meticulosidad’ y
‘escrupulosidad’; procede del verbo diligere, ‘apreciar’ y ‘amar como producto de la eleccion y
la reflexion’—, considerada una virtud cardinal que combate la pereza, puede manifestarse a
través de acciones precavidas para ejecutar objetivos. Estd vinculada estrechamente con la
justicia para obrar por encima de todas las cosas y la intrepidez o valentia para sobrepasar los
obstaculos; todo esto bajo la égida de la razon, es decir, de la practica del intellectus. De manera
paulatina, estas medidas habrian contribuido de acuerdo con Libanio al resurgimiento de la
realeza. Quizas ese intento de reinstauracion del paganismo antiguo que, resulté un fracaso, tuvo
que ver con la llegada anacronica de Juliano a la historia romana (L6pez de Hernandez, 1971:
102). Posteriormente, Juliano se dirigié hacia Pérgamo, donde se relaciond con el neoplatonico
Edesio de Capadocia y, por su intermedio, con el fil6sofo neoplaténico Maximo de Efeso, quien
lo inicid en la tedrgia. Hacia el 351 su hermano Constancio Galo se convirtio en César de
Oriente, designado por su primo Constancio Il. Empero, tras su asesinato en 354, Constancio
colocé a Juliano en el cesarato. Al afio siguiente el nuevo césar fue iniciado en los misterios
eleusinos y se destaco en su campafia militar en las Galias, en donde se proclamé como Augusto
en Paris tras la victoria sobre los alamanes en la Batalla de Estrasburgo del 357. De esta manera,
Juliano adn no hacia puablicas sus creencias, puesto que en 360 asistio a la celebracion de

Epifania como emperador romano en el aniversario de los cinco afios de su llegada a Vienne.
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La proclamacién de Juliano como unico soberano llego en noviembre del 361, después de
la muerte de su primo Constancio Il. Desde entonces el nuevo emperador denostd su
pensamiento religioso y filosofico a través de una serie de actitudes anticristianas. Una de estas
fue la constitucion del 17 de junio de 362, la cual prohibia a los cristianos la ensefianza de la
gramatica y la retérica. También recurri6 al exilio de obispos, como fue el caso de Atanasio de
Alejandria. Otras de sus medidas anticristianas fueron la proclamacion solemne de la libertad de
culto y religiosa en contra de las legislaciones favorables al cristianismo proclamada por
Constantino el grande; la devolucion a los templos de los bienes confiscados por este y la

reconstruccion de templos paganos destruidos, como el Egeas en Cilicia.

Un episodio controversial sobre la politica religiosa de Juliano®® se dio tras el asesinato
de Jorge de Capadocia, obispo arriano de Alejandria, en el que, si bien el césar no resultd
involucrado, tampoco contribuy6 a esclarecer el caso; es mas, se alegro por la pérdida de un

‘enemigo de los dioses’ (Juliano, Epistolae, 379 C°7).

A propdsito de lo expuesto, cabria preguntarnos si Juliano representé en verdad un
exponente de las ideas concernientes al intellectus y la virtud en el desempefio de una politica
moralmente correcta, considerando que se inici6 en el neoplatonismo. Libanio compara
constantemente a Juliano con los antiguos griegos y eso es afin con su recepcion del
neoplatonismo: “Tu mesa es modesta y tus comensales discipulos de Platon” (ib., XI1I: 44), entre
los que se destacaron intelectuales como Prisco y Maximo. Este orador agreg6 en favor del
emperador que “Sin duda alguna, su destino lo estd cambiando un hombre que se ha forjado su
libertad por sus propios medios y que no ha consentido que, sobre su alma, ejerza su dominio la
dictadura de los placeres” (ib., XII, 101-102). De este pasaje se deduce que Libanio
probablemente pretendia colocar a Juliano como un gobernante que, a través de su racionalidad,
dejaba de lado los placeres mundanos y contribuia a la libertad del pueblo romano, ideas que se
aprecian en los Discursos: “Asi es nuestro emperador y cénsul, superior en todas las virtudes, no
solo porgue nosotros asi lo creamos, sino también a juicio de los dioses” (ib., XII: 96), cuya
cercania vincula con su cuestor palatino Secundo Salustio. Este fue un senador galo pagano, que

contribuyd a aumentar el apoyo de las simpatias de sus colegas en la Galia hacia Juliano.

Por su parte, Libanio consuela al emperador diciéndole que algin dia le ofreceran

sacrificios y le erigiran altares como a Heracles, héroe al cual Juliano imitaba, mientras que le

% Cfr. Juliano el Apdstata de Guarde Paz (2014) y Redondo Moyano (2012).

57 Citado por Garcia Moreno (1998).
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pedia su asentamiento invocando a Atenea, cuya ciudad queria ver como ‘la segunda Roma’ (ib.,
X111, 36-37). Esto justifica desde la mirada de Libanio el neoplatonismo y las practicas tedrgicas
de Juliano, acompafiado del ejemplo de que los atenienses lograron sus triunfos navales gracias a

los oraculos, pero mas honorable fue su humanidad para con los desafortunados.

La intolerancia, violencia y persecucion progresivas de Juliano contra los cristianos en
Oriente en favor del restablecimiento del paganismo clésico, tal vez significa un gesto de
arrogancia a pesar de su formacién intelectual, puesto que estas actitudes desmesuradas no
responden al buen juicio que requiere el intellectus. Empero, para justificar el proceder de
Juliano, el panegirico de Libanio “Sobre la colera del emperador” atestigua que el emperador
“solo tiene un Unico placer: no tener conciencia de ser un malvado. Y solo se diferencia de los
dioses en que come pan, porque, en el ejercicio de la virtud y el gobierno del alma, se les
asemeja” (ib., X1V, 17-18).

Por otra parte, su recepcion del sentido del intellectus se advierte en algunos de sus
escritos, los cuales pueden significar una notable impronta neoplatonica. Asi, en su Discurso
sobre Helio Rey expresa la influencia de pensadores como Plotino, Porfirio o Jamblico con
respecto al orden inteligible creador del universo, sus emanaciones descendentes y la divisién
tripartita del mundo: visible (perceptible sensorialmente), mental (emocional y sentimental) e
inteligible (intelectual, racional y divino). Notese la metéfora que otorga a la razon o al intelecto
en tanto rayo de luz, que tiene que ver con el titulo del mismo discurso que refiere al dios Helio
—representacion del sol— y lo asocia al principio creador Uno. He aqui una breve referencia de
ello:

Este mundo magnifico y divino, que se extiende desde la boveda elevada del cielo hasta las
extremidades de la tierra, y que mantiene inmutable la providencia de Dios, existe desde toda
la eternidad y existird eternamente sin ser sostenido por esta ley que la fuerza incesante del
quinto cuerpo, del cual el principio elemental es un rayo de sol; después en un segundo
grado, por decir asi, por el mundo intelectual y todavia encima, por el rey del universo, en
torno al cual todo gravita. Este principio, seame permitido Ilamarle el Ser, que est4 por
encima de nuestra inteligencia, o bien la ldea de todos los seres, el Todo inteligible, o el Uno

(porque el Uno debe preceder a todos los otros como siendo el méas antiguo) o formalmente,
el Bien, siguiendo la expresion ordinaria de Platon (version de Talbot, cap. 4%).

A continuacion, Juliano otorga protagonismo al sol, vinculado directamente con la nocion

de intellectus a la manera del neoplatonismo de su época:

%8 Citado por Lopez de Hernandez, “El emperador Claudio Flavio Juliano y su vision filoséfica de la historia”, 1970-
71: 113.
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Pero un tercer sol es aparente; hablo de ese disco luminoso, que es para todos los seres
sensibles un principio evidentemente generador y conservador y que, visible él mismo,
comunica a los seres visibles todo lo que hemos dicho que el Gran Sol comunica a los dioses
inteligentes (ibidem).

Estas consideraciones precedentes denotan claro influjo platonico, una recepcion del intellectus
equivalente al Demiurgo del Timeo. Libanio destaca en muchas lineas de sus Discursos la
importancia de las leyes en el imperio, lo que otorga a los ciudadanos una categoria de
‘civilizados’. Esto quiza se corresponda con que Juliano acaso pretendia que a través del imperio
se condujera hacia la civilizacion antigua, puesto que comprendia esa pugna entre la cultura
clasica y la religion como conceptos idénticos y que el ser de una de estas constituye el no-ser de
la otra (LOpez de Hernandez, 1970-1971: 126). Asi mismo, el emperador influido por el
platonismo intento investigar el pasado con el fin de encontrar entre sus predecesores un modelo
ejemplar, probablemente hallado en la figura de Marco Aurelio por ser fildsofo y gobernante a la
vez y, de esta manera, convertirse él en un mandatario justo, sabio, moderado, valeroso y sobrio

en la forma de vivir (ibidem: 127).

Hacia el 363, afio final de su reinado, Juliano entr6 en Persia y se dirigié hacia las ruinas
del antiguo Templo de Salomdn en Jerusalén. Su objetivo era su reconstruccion en detrimento de
la expansidn del cristianismo, pero fue impedido por un terremoto. Este acontecimiento desperto
las sospechas de los coetaneos al César, de modo algunos atribuyeron este impedimento a
fuerzas sobrenaturales, de acuerdo con el testimonio del historiador antioquiano Amiano
Marcelino (Rerum Gestarum Libri, 23, 1, 3) quien vivid entre aproximadamente los afios
330/335 y 395/400. Este, en su Historias —Rerum Gestarum Libri—, describe los sucesos
acaecidos durante el periodo del Bajo Imperio Romano. Por lo tanto, fue testigo de los reinados
de Constancio I, Juliano, Joviano, Valentiniano | y Valente pero, con respecto a Juliano, el
historiador lo acompafié a su campafia hacia Persia, se incorpord a su ejército y ocupd un cargo

que aun se desconoce (Lopez de Hernandez, 1988: 34).

No obstante, a medida que pasaba el tiempo se esmerd en practicar su politica
administrativa, cultural y religiosa, pero que impactd negativamente a los cristianos del siglo IV.
Luego de un breve mandato, Juliano fallecio en junio de ese mismo afio tras ser herido por una
jabalina en una camparfia en el Cercano Oriente. Si bien su cargo duré muy poco tiempo, su
figura suscitd las inmediatas criticas por parte de los defensores del cristianismo debido a su
accionar violento e intolerante acompariado de las practicas tedrgicas y el retorno de la religion

politeista grecorromana.
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Con todo, cabe indagar si desempefio un papel politico conforme a la recta razon, situacion
que no puede afirmarse si se parte de aquellos acontecimientos. Pese a haber sido educado en las
ideas de virtud, de bien y de moderacion, Juliano no acabdé por manifestar la recepcion del
sentido del intellectus en su gobierno, aun habiendo estado preparado para esa posible labor
gubernativa. Este emperador fue un hombre de su tiempo y pretendié sintetizar las antiguas
culturas de Grecia y de Roma, en una suerte de recuperacion de diversas tradiciones mitico-
mistérico-religiosas que consideré como formas propias de su cultura frente al advenimiento del
cristianismo, credo que habia sido promovido por Constantino, que sent6 las bases para su
arraigo —Teodosio lo declara “religion del Estado” o culto oficial— y posterior difusion por

todo Occidente.

5.5. Manifestaciones durante el contexto sociocultural helenistico

Tanto los frontispicios como los frisos de las construcciones arquitectdnicas asi como el
arte escultdrico, constituyen libros tridimensionales donde se plasman narrativamente sucesos
historicos. En ellos se expresan ideales representados iconograficamente y discursos que
establecian una lectura canonica de la historia y que los gobernantes generaron a modo de
propaganda y texto politico. Por lo tanto, se considera la arquitectura como un documento que
habla y muestra la historia tanto efectiva como idealizada. Ahora bien, ;qué patentiza el arte

romano acerca de sus ideas y sus gobernantes?

Durante la época de Augusto, €él, Agripa y Gayo Clinio Mecenas®® fueron los artifices de
este nuevo proceso de romanizacion, a través de su recepcion implicita del intellectus en los
ideales de orden, armonia, simetria y perfeccion que se advierten en las obras arquitectonicas del
periodo imperial. Si bien existen influencias helenisticas en las obras monumentales de este

periodo, coexisten con caracteristicas y usos propios romanos.

Una construccion de notable significacion fue el Ara Pacis Augustae, dedicado a la diosa
Pax entre 13 y 9 a.C., en conmemoracion a los triunfos de Augusto en la Galia y en Hispania,
celebrando asi la paz augusta luego de las guerras cantabras (129-19 a.C.). En él se observa una
procesion de personas encabezadas por Augusto, representado como Pontifice Maximo,
acompanado por magistrados, lictores y familiares suyos —la emperatriz Livia, su yerno Agripa,

su hijo Tiberio, Druso y Antonia, el nifio Germanico, un grupo de senadores y de patricios—.

% De ahi deriva el término ‘mecenazgo’ por su actitud de amparo y promocion de las actividades culturales y de los
artistas y hombres de ciencia.
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Este conjunto de personas de la clase imperial se diferencia del bullicioso tumulto de los
ciudadanos atenienses participes de las Panateneas que se representan en el Partenon (Pijoan,
1972: 245). El Ara Pacis posee una base con un grupo de acantos como los de la célebre
columna corintia, seguido por rizos curvos en forma de espiral con hojas y flores, animales y el
cisne de Apolo como protector de Augusto. En toda esta obra majestuosa se observan rasgos
racionales de orden, de personalidad impetuosa y de perfeccién minuciosa en los detalles de cada
hoja de acanto, a diferencia de los representados por los griegos. En su interior, el Ara contiene
otro friso con guirnaldas de hojas de laurel, rosas y frutos sostenidas por cabezas de bueyes. En

general, este monumento asemeja a las construcciones arquitectonicas de tradicion helenistica.

Por otra parte, durante la época de Augusto comienza el habito de erigir arcos de triunfo
para conmemorar importantes hazafias, como luego lo hicieron, por ejemplo, Tito, Trajano,
Septimio Severo y Constantino. No obstante, estos arcos no son de origen helenistico; provienen

del Cercano Oriente, como las puertas en algunas ciudades de la Grecia asiética.

Florecen otras obras arquitectonicas en este periodo imperial temprano, como el circo
romano o hipédromo para las carreras, de origen también griego segun el estilo de los estadios de
Delfos y de Olimpia; y como los anfiteatros, de origen etrusco, quiza tomados del Asia Menor.
Si es propio de la época romana el uso de los mismos, la competencia de gladiadores y las
carreras que datan desde antes de la impronta helenistica. EI primero estaba en el valle entre las
colinas Aventina y Palatina. Pero en los tiempos de Augusto se emprendié una notable campafia
politico-administrativa y edilicia para construir edificios historicos célebres y otros elementos
arquitectonicos de caracter publico para otorgar a Roma un aspecto de metropoli. Agripa, general
y yerno de Augusto, emprendio la construccion de las termas, pero posteriormente Claudio cre6
el gran acueducto y Ner6n construyé otro circo en la colina vaticana y la Domus Aurea en el

Palatino para complementar el recinto de Augusto en donde habitaban los emperadores.

Otra construccion fue el Foro, ubicado junto al antiguo foro republicano. Este conjunto
monumental contiene un portico con un templo en honor a Marte —ubicado en el fondo— vy el
templo de Apolo al lado de su residencia en el Palatino y continda un estilo helenistico como el
del Ara Pacis. Ademas, los emperadores erigieron otros monumentos para romanizar sus
territorios conquistados, como el templo de marmol dedicado a Augusto en Hispania (actual
Tarragona, Espafia) o el altar de Lyon en la Galia (actual Francia) y en las ciudades Vienne y
Nimes, ademéas del templo de Augusto en Pola erigido en 14 (actual Istria, Croacia). El
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Mausoleo de Augusto se construyo en 26 a.C. cuando él tenia apenas treinta y cinco afios, similar
a los tholoi griegos.

Con respecto al arte funerario, se erigen tumbas monumentales con forma piramidal; por
ejemplo, la piramide de marmol en honor a Cayo Cestio junto a la puerta Ostiense, al estilo

ptolemaico.

Con la finalizacion de la dinastia Julio-Claudia tras la muerte de Neron, la familia de los
Flavios y de los Antoninos contintan la obra artistica y edilicia en Roma. Una de sus medidas
fue la construccion del Anfiteatro Flavio o Colosseo —Amphitheatrum Flavium Romae— por
Vespasiano y Tito, en el mismo sitio donde antes se hallaban los jardines y el coloso de Neron.
Su forma es eliptica a fin de realizar luchas de fieras y gladiadores. Su construccién data de entre

70y 72 y es genuinamente romana pero con reminiscencias del teatro griego.

Otras construcciones notables durante los Antoninos fueron el Foro de Trajano y la Trivoli
de la época de la Villa Adriana, bajo el auspicio de Adriano. De todas ellas resalta el Pantedn de
Agripa. Este habia sido erigido hacia el 27 a.C., aunque lo incendiaron en el 80. Fue reconstruido
por Adriano entre 118 y 125, gracias al arquitecto Apolodoro de Damasco. Su cupula con
casetones refleja una decoracién interna minuciosa y detallista, que hace juego con su decoracion
externa. Su altura total es de 43,20 metros y en este edificio se observa la exactitud de
proporciones, de orden y de equilibrio, como representaciones del intellectus.

La ingenieria en las carreteras romanas fue muy importante, por ejemplo los acueductos. Si
bien el més antiguo en Roma data del 312 a.C. por iniciativa del censor Apio Claudio ‘el ciego’,
fue sucedido por Anio Vetus (272 a.C.), Aqua Marcia (144 a.C.), Aqua Tepula (125 a.C.), Aqua
lulia (por gestion de Agripa, 33 a.C.), Aqua Virgo (por Agripa 19 a.C.), Aqua Alsietina (2 a.C.),
Aqua Claudia (38 por Caligula, continuado por Claudio en 52), Anio Novus (38), Aqua Traiana
(109) y, finalmente, Aqua Alexandriana (226, por Alejandro Severo). Quizas esta ordenacion en
la obra publica romana se corresponda con un mandato racional de intellectus para contribuir al
bienestar del imperio, aunque no a la manera de Platon o de Aristételes en tanto la figura del
gobernante sabio y éticamente correcto.

Por su parte, hacia el siglo 11l instala la necesidad de fortificar las fronteras ante el avance
de los barbaros. EI emperador Aureliano (270-275) hace construir las Murallas Aurelianas para
enfrentar la rebelion de la ciudad de Palmira, encabezada por la soberana Zenobia, obra
comenzada en el 271 y concluida durante el reinado de Probo (276-282). Con Constantino —
gobernante del imperio unificado entre 324 y 337— se inicid una serie de sarcofagos
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paleocristianos entre los que, como ejemplos de transicion entre el arte clasico y el
grecorromano, la Santa Helena y la Santa Constanza, madre e hija del emperador, se encuentran
en la ‘Sala de Cruz Griega’ del Museo Vaticano. Por otra parte, durante el IV se advierte un
proceso de decadencia en el arte como consecuencia de la inestabilidad politica y territorial en la
etapa del bajo imperio romano. Son referentes las cuatro figuras de relieve de San Marcos en
Venecia, que representan a los emperadores tetrarcas —Diocleciano, Maximiano, Galerio y
Constancio Cloro—, que contrastan fuertemente con la imagen impetuosa de las esculturas de

Octavio Augusto o las ecuestres de Marco Aurelio.

5.6. La recepcion del concepto de nods o intellectus por parte de politicos y gobernantes

mas destacados: balance general del periodo helenistico

Los afios posteriores a la muerte de Alejandro Magno abrieron un nuevo periodo en la
historia de la humanidad, caracterizado por la simbiosis entre las culturas helénica y oriental, asi
como la combinacién de ambas tradiciones. El helenismo dio paso a la difusion de doctrinas
filoséficas, literarias y artisticas en todo el territorio que otrora fuera conquistado por el lider
macedonico. En ese proceso de intercambio de distintas matrices socioculturales entre aquellas
regiones geogréaficas se encuentra la permanencia de mentalidades, que persisten en el devenir

histérico.

Asi mismo, la historia occidental ha experimentado el juego de continuidades y rupturas
en sus diferentes periodos cronoldgicos. Asi, en el contexto del helenismo, la recepcion del nods
ha perseverado a pesar de las transformaciones politicas del mundo griego y luego del romano.
De esta manera, fue aceptado en la nocién de intellectus y se manifestd6 como tal en algunos
casos, por medio de las escuelas filosoficas y las corrientes de pensamiento que se atribuian la
continuacion de las precedentes. Este fue el caso de las doctrinas neoplaténicas que, si bien
recibieron la influencia de algunos intelectuales iconicos grecorromanos, supieron imprimir a su

tiempo notas distintivas de su propio contexto.

Por su parte, los gobernantes del periodo helenistico se vieron condicionados por las
particularidades de cada region en donde detentaron su poder. Asi, pues, en algunos casos se
hizo patente la recepcion del intellectus en tanto sentido de virtud ética y politica, moderacion,
buen juicio, excelencia o templanza, mediante manifestaciones sociopoliticas y socioculturales.
De este modo se comprende en qué medida esa recepcion se adaptd o no a las circunstancias

propias del contexto en que se desarrollaron, puesto que una continuidad en el sentido de no(s o
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de intellectus coexistié con las rupturas que signaron el devenir historico del imperio romano.
Empero valdria comparar codmo estas continuidades y rupturas se reflejaron en dicho periodo con

las del mundo griego antigua, puesto que no todo esté escrito en la historia.
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CONCLUSIONES

El devenir de la historia de la humanidad es un proceso complejo que trasciende fronteras
cronoldgicas y geograficas con marchas y contramarchas. A lo largo de centurias se advirtié que
no siempre se cuenta con fuentes necesarias para abordar determinados periodos temporales,
puesto que, por diversas razones, no han llegado hasta la actualidad. Por tal motivo se debe
intentar una aproximacion a las mismas por medio de otros mecanismos que permitan
comprender el contexto historico y las mentalidades predominantes de una época concreta. Esto
es, el acercamiento hacia los vestigios del pasado que sobrevivieron al paso del tiempo y se

hallan en la representacion arqueoldgica, literaria y artistica, entre otras fuentes.

Por tales motivos no se puede sostener que la historia sea concebida como un objeto
acabado acerca del cual ya todo se conoce: amerita la tarea reflexiva, interpretativa y de
busqueda exhaustiva por parte del historiador, donde toda reconstruccion es una posible lectura
entre otras. No se trata de un relativismo historico, hay fuentes y documentos que gozan de
mayor confiabilidad y autenticidad, hay situaciones dichas y otras de las que se carece de datos
directos o indirectos que no otorgan respaldo alguno. Limitarse a documentos escritos puede ser
un prejuicio, puesto que en ciertas ocasiones una escultura “dice” con mayor énfasis lo que un
determinado personaje historico fue. De esta manera, la historia debe concebirse como un
proceso multifactorial en el que coexisten relaciones estructurales, coyunturales y
acontecimientos que afectan las situaciones explicitamente 0 que mas tarde emergen como un
“renacer” de conflictos no resueltos en una generacion y que afectan a la siguiente,
transformando el devenir del historico, pero en el que perviven continuidades que se ven
interrumpidas por rupturas. Esta perspectiva de la historia ha guiado el discurrir narrativo y la
construccion del mismo en esta investigacion. Se ha buscado trascender las factualidades sin caer
en interpretaciones inconexas, vislumbrando escenarios complejos donde ideas como las de nods

o de intellectus parecen emerger, metamorfosearse, transformarse y decaer.

A través de los diversos capitulos se ha contrastado la hipdtesis, asi como su
correspondiente comprobacion. De esta manera se sostiene que el concepto del vodg ha sufrido
una transformacion semantica diacronica, de acuerdo con el contexto historico en que se ha
recibido y desarrollado, dependiendo de las particularidades de cada region en los periodos
clasico y helenistico. Por ello, mediante las interpretaciones de Platon y de Aristoteles en el

periodo clasico, como después en los estoicos y los neoplatonicos en el helenistico, se ha
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comprobado la existencia de un eje transversal centrado en el vobdg y sus derivaciones

socioculturales y sociopoliticas, merced a un estudio comparado segun los distintos contextos

historicos considerados. Asi, pues, el concepto de vod¢ se ha transformado progresivamente

desde un plano filosofico a uno ético y politico, lo cual permite la injerencia de lo tedrico en lo

préctico a traves de manifestaciones socioculturales y politicas.

Por otra parte, fue posible alcanzar los objetivos generales y especificos a través del

analisis exhaustivo de las fuentes y de la bibliografia consultada, ademas del estudio de fuentes

escultdricas y arquitectonicas de estos periodos; a saber:

« analizar el proceso de transformacién seméantica del concepto de vodg durante los

periodos clasico griego y helenistico (griego y romano) hasta el Imperio Romano, asi

como sus implicancias socioculturales y sociopoliticas;

reconocer en los dialogos platonicos el papel que se asigno al vodg, su relacion con
las leyes y el buen gobierno, en contraposicion a los usos sofisticos y politicos
(capitulo 1);

examinar las posibles variaciones de sentido que Aristoteles otorga al vodg en
algunas de sus obras y sus recepciones en los gobiernos del periodo clasico
ateniense (capitulo 1y 2);y

distinguir las variaciones de sentido del concepto de vob¢ en el pensamiento politico
y filos6fico durante el periodo helenistico segun el estoicismo, el escepticismo

antiguo, los doxografos y el neoplatonismo (capitulo 3);

e contextualizar las derivaciones socioculturales y sociopoliticas del concepto de vodg en el

periodo helenistico de la Grecia Antigua, asi como en la republica tardia y el Imperio

Romano, en comparacidn con las interpretaciones previas durante el periodo clasico;

describir el contexto sociocultural clasico y helenistico en torno a la importancia
otorgada al votg o intellectus (capitulo 4); y

examinar la recepcion del concepto de vodg entre los politicos y gobernantes méas
destacados del mundo griego clasico y del mundo helenistico, asi como de la
importancia del intellectus en la republica tardia y el Imperio Romano (capitulo 5).

Esta investigacion se propuso consultar algunas fuentes histéricas claves para abordar la

antigiiedad, como las Historias de Herddoto y la Historia de las Guerras del Peloponeso de

Tucidides, pero al no encontrarse en ellas vestigios del tema transversal no han sido objeto de
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consideracion. No obstante, estas obras son fundamentales para aproximarse al estudio de otros

temas que versen acerca de la época clésica helena.

El andlisis genealogico de una palabra y la deteccion de sus posibles sentidos han sido un
componente central o hilo conductor del trabajo. De manera tal que la palabra no es una mera
palabra: tras ella se encuentra un significado encarnado histéricamente. Asi la palabra se hace
historica en un contexto determinado, con hombres que la emplean, con hombres que abusan de
ella, la olvidan y transforman segun las demandas socioculturales y sociopoliticas del momento
en que viven y las tensiones en las que se hallan. Esto ocurre con el sentido atribuido al concepto
de vodg. En primera instancia esa raiz indoeuropea snutrs- o snu- hacia referencia a experiencias
puramente sensoriales mas que de orden tedrico o inteligible, como cuando se dice que algo
‘huele mal’ y de la accion de percibir e intuir de antemano. Poco tiempo después, ya en el
horizonte griego, este significado primigenio convivié con sentidos de naturaleza figurativa,
abstracta, sujeta al juicio de valor. Existe aquello que es bien o mal percibido. Por lo tanto, el
intuir o percibir comenzé a regular las nociones de lo bueno y lo malo. Asi, pues, aparece el
empleo del término voog en la literatura épica griega arcaica de Homero y de Hesiodo. En él el
concepto se aproxima al significado de intelecto. Pero como los griegos constantemente
pensaban lo divino de forma antropomdrfica, también los dioses deberia tener esa condicién,
pero en grado y naturaleza superior. De este modo, el vod¢ admitia una modalidad divina o
césmica —93cioc— y una humana —av3opdmivoc—. Este voog estd influido por un contexto que
aludia a la apet) agonal, esgrimia en el ideal caballeresco y heroico de la xoloxdayodia. A
proposito de ello, ¢siempre fue concebido el vodg, de un modo estatico o bien trasciende
fronteras cronoldgicas y geogréficas, a fin de suscitar diversas recepciones, segun el momento en

que se percibe? En esta indagacién se ha perfilado esta ultima posibilidad.

Los filésofos presocraticos también realizaron sus propias interpretaciones acerca de la
naturaleza y de la reflexién, luego consideradas primeras intelecciones filoséficas por los
sucesores de la época clasica. Entre ellos destaca Anaxagoras de Clazomene que, en lo
concerniente al vodg y a las variaciones de su sentido, advirtio que la palabra en cuanto tal aludia
a un principio originario que, por medio de una disposicién inteligible, es capaz de discernir
entre binas (pares de opuestos): el orden y el caos, lo racional y lo que no lo es, un vodg césmico
y uno humano. En esto ltimo se aprecia una recepcion del vodg arcaico, pero que a su vez fue
adquiriendo las notas distintivas que signaron el contexto presocratico, como punto de encuentro
entre estos Y la filosofia socratica en V a.C. Asi mismo, este contexto conlleva a que en la mitad

de la centuria el vobg se manifieste en el arte y en las obras publicas, principalmente durante la
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época de Pericles mediante las nociones racionales de armonia, de simetria, de proporcién y de
perfeccion. Esta interpretacion del vodg asociado al arte sera capital puesto que legitima la
decision metodologica empleada de mostrar como se manifiesta el vodg a través del arte y las
decisiones politicas promotoras de la arquitectura y de la escultura como formas implicitas de

evidenciar el vodg, tanto en la cultura griega como en su contraparte romana.

Por su parte, Platon concibe un nuevo sistema de pensamiento en la Atenas clasica, aunque
en un contexto de inestabilidad politica durante IV a.C. Ademas, la recepcion del vodg
anaxagoreo, a través de la mirada de Platon, adquiere una connotacion ética y politica, de
acuerdo con sus experiencias personales y las de la vida de su moMg. Por un lado es ética, porque
corresponde con el accionar correcto del ser humano mediante el buen juicio o buen sentido,
propio de la virtud o excelencia (dpetn), la cual es ejecutada por obra del intelecto (vodg) o
principio racional frente a lo irracional encarnado en las pasiones que turban al ser humano y sus
actos, lo cual deriva en el error y el vicio (auagtia), como manifestacion de la desmesura o falta
de continencia (bpotg). Asi, el vobg se relaciona con otras virtudes platénicas como la prudencia,
la valentia, la templanza y la justicia. Por otro, la connotacion politica se efectiviza porque
conduce al planteamiento filoséfico de la busqueda del buen gobernante, la forma de gobierno
Optima (copoxrpatia), la necesidad leyes que eduquen al pueblo y de buenos legisladores, ambos
orientados a la busqueda de la apetn en funcion de la felicidad ciudadana.

Ello se patentiz6 en el paso de la Republica al Politico, de este al Timeo para concluir en
las Leyes. Las pretensiones platonicas de la puesta en practica de su modelo programatico
gubernamental tuvieron a Dion en Siracusa como principal eco de sus planteamientos durante los
mandatos de los tiranos Dionisio | y I, pero no lo logré. Por su parte, Didn termind por derribar
del poder a Dionisio Il, aunque de una manera poco sofocrética, ya que fue vencido por sus
propias pasiones y luego por sus enemigos, quienes ordenaron poner fin a su vida.
Simultdneamente, el orador Licurgo de Atenas busco defender a su patria bajo los preceptos del
intelecto en contra de una posible invasién maceddnica, pero acabd por ser condenado bajo las
mismas leyes de su pueblo. Asi pues, se pueden identificar entre las manifestaciones
sociopoliticas del vodg a personajes historicos que priorizaron el uso de su fuerza bélica y el
abuso de poder por sobre la razon, mientras que otros perecieron por defender sus ideales en pos

de la virtud.

El planteamiento aristotélico, enraizado en los poetas arcaicos, tuvo una profunda

influencia en los reyes de su tierra natal (Macedonia). Aristoteles fue testigo del advenimiento
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del poderio de Filipo Il y de su hijo Alejandro Magno, a quien form6 y en quien puso sus
anhelos politicos, aunque mas tarde atestigud su desvanecimiento con la muerte del celebérrimo
Alejandro. Ahora bien, en lo que respecta al vob¢c el Estagirita, mas alld de las posibles
recepciones que tuvo, fue mayor lo que aporté a la historia del pensamiento occidental a través
de sus tratados filosoficos y éticos, como la Politica, la Metafisica, las 118 constituciones que le
encomendaron o la Etica a Nicomaco. De esta manera, el vodc adquiere otras variaciones de
sentido que se aproximan a la idea de dapetr| en tanto sumo bien en una sociedad, cuyo téAo¢ es
la busqueda de la felicidad solo alcanzada plenariamente en el bien comun, entendiendo que cada
hombre es naturalmente superior a los animales debido a su intelecto, lo cual lo convierte en un
‘ser viviente politico’ ({@ov moAitikdv) capaz de actuar en orden al bien, construir relaciones

centradas en la amistad y la justicia.

Sin embargo, dificilmente es posible concebir que Alejandro Il haya sido un eco de las
ideas platonicas o aristotélicas, mas all& de sus aspiraciones universalistas, pues no siempre
cultivé ni la prudencia ni la sabiduria proclamadas como virtudes de un buen gobernante. Aun
habiendo sido educado por uno de los filésofos mas significativos e iconicos del pensamiento
occidental y universal, Alejandro se dejo llevar por sus pasiones y su afan de conquista, de gloria
y de orgullo y fama personal, interrumpido por su temprana muerte. No obstante, el ideal de
orden militar (la organizacion del ejército) y la difusién en diversos rincones del Mediterraneo de
la cultura helénica, con la creacion de bibliotecas, la relevancia que otorg6 a la tradicion oral, las
artes y las ciencias caracterizaron la vision e intervencion politica de Alejandro. Obviamente, tal
vision no podria sino tener sus raices en un principio racional, que avanzo allende las fronteras
del espacio y del tiempo, generando a lo largo de la historia notable admiracién y
reconocimiento de su gesta y proyeccién. Por ende, no se puede argumentar que la historia es un
continuum ininterrumpido o una concatenacion de meros hechos o acontecimientos sino que, una
vez mas, se comprende la pervivencia de continuidades a pesar de rupturas o de quiebres que

trastocan las grandes estructuras.

Durante el helenismo, si bien guarda cierta continuidad respecto de ideales con el periodo
clasico —aunque esto puede ser obviamente objeto de numerosas aclaraciones—, persiste la
importancia de la apetn griega como medio para alcanzar la felicidad individual y colectiva; por
otro lado representd una ruptura con ese mundo clasico, porque aparecieron mayores influencias
de otras culturas y una perspectiva eminentemente practico-administrativa que generé
variaciones y “postergaciones” de una reflexion que revistiera un mayor talante teorico-

filoséfico. Se patentiza el intercambio de principios de pensamiento, de arte, de ciencia y de
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literatura entre los griegos y otras regiones del Mediterraneo, del Cercano Oriente y de Egipto.
Empero, con respecto a la concepcion del vodc se establece que, segun las distintas escuelas
filoséficas, adquirio distintas connotaciones y se oriento a diversos fines. EI helenismo griego se
caracterizo por la proliferacion de muchas doctrinas entre IV y | a.C., entre las que descollaron la
Escuela del Jardin, la Xtod y los escépticos. La primera otorgd mayor preponderancia a su
doctrina del conocimiento (las percepciones sensoriales), mientras que la segunda, a los
principios éticos por encima de lo fisico y el logro de la imperturbabilidad del alma; por ultimo,
los escépticos sembraron la duda ante todas las posibles afirmaciones ante la vida. Ninguna de
ellas adopt6 una participacion o un compromiso politico frente a los gobernantes de la época,
pero si contribuyeron a que otros personajes posteriores los tomaran como referentes y

esgrimieran sus teorias en ambitos politicos.

Por su parte, el helenismo también sentd raices en el mundo romano y a su vez el sentido
del vodg adquirio otras variaciones y se asimilo al intellectus y la intelligentia, segun la
recepcion establecida principalmente por Cicerdon. A veces en la historia no se cuenta con las
fuentes primarias necesarias y se recurre a ciencias auxiliares de ellas y/o a los fragmentos
conservados por la tradicién oral. Por ello doxdgrafos como Plutarco o Didgenes Laercio son
fundamentales para esta labor, puesto que recogen tradiciones de antafio acerca de personajes
célebres en la historia del pensamiento occidental. Asi mismo, se complementa con la tarea de
los historiadores, como los consultados en este trabajo: Tito Livio, Suetonio y Té&cito. El
primero, ademas de historiador y doxografo, elabord su propia recepcion del intellectus, al
discernir entre lo politicamente correcto e incorrecto, asi como se expuso en su correspondiente
apartado. A proposito de esto, en un comienzo se conjeturd que la obra de Didgenes Laercio
seria una fuente provista de gran cantidad de testimonios acerca de cada pensador que trata, pero
después de su analisis se ha llegado a la conclusion de que, si bien aporta informacion necesaria
para la contextualizacion de los fildsofos, no desarrolla sus respectivas doctrinas en profundidad

y es menester recurrir a fuentes directas provenientes de ellos o de sus sucesores.

De esta manera, durante la republica tardia Julio César se destacO por sus incuestionables
talentos militares y capacidad estratégica en la administracién de la misma. Empero, podria
considerarselo orientado a la lucha méas que a principios morales, aungque por medio de su razén
o intellectus supo como ser astuto y pragmatico ante las desavenencias que se le presentaron. Fue
coetaneo de Marco Tulio Ciceron quien, tomando referencias de los pensadores precedentes,
elabor6 una doctrina caracterizada por el eclecticismo de sus ideas y por su escepticismo frente a

la politica de César y en defensa de la replblica como una suerte de Demdostenes romano. Asi,
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pues, el final tragico de ambos podria considerarse una eterna lucha entre co@pocsivn y HBpic,
entre mesura y desmesura, representada respectivamente por Ciceron y por Julio César, que una

vez mas demuestra la existencia de continuidades y rupturas en la historia.

Por su parte, Octavio Augusto fue el artifice de la unificacion romana bajo el imperio.
Similar a la figura de César, aunque no podria considerarse como un paladin de la virtud
caballeresca regida por la razén y que contribuyera al sumo bien. Sin embargo, a diferencia de
aquel, probablemente resulto tener mas instruccion y cultura, y de manera progresiva dejo de
lado la violencia impuesta a sus sometidos, de acuerdo con la opinion de Suetonio. Ahora bien,
¢acaso sus sucesores fueron mas indolentes y crueles de modo que, si bien existieron figuras
filosoficas y morales intachables como Séneca, se vieron abrumadas y derrumbadas por el
capricho de gobernantes como Nerdn? La recepcién del intellectus probablemente esté presente
en la obra publica principalmente de Augusto, como de sus sucesores, en la perfeccion tanto de
su arquitectura como de sus principios valorativos y los principios estilisticos de armonia,

proporcién y belleza.

Prolongacion del helénico, el estoicismo sentd sus bases en el imperio. El primer gran
representante del estoicismo romano fue Séneca, en quien se advierte la presencia de
continuidades con el pensamiento de sus predecesores, tales como el propdésito de una vida feliz
y virtuosa evitando los placeres mundanos y los excesos de sus coetaneos. También se hallan
rupturas, puesto que el contexto en el que vivid difiere del de Zendn y Crisipo, lo cual implica
una interpretacién politica de su pensamiento, ademas de filoséfica y moral en el marco del
estoicismo. Posteriormente sobresalieron el esclavo Epicteto y su teoria sobre la libertad tanto
fisica como espiritual; y el emperador fil6sofo Marco Aurelio, quien por primera vez, sintetiza la
teoria y la préactica de una creencia filoséfica a la manera del gobernante platonico de la
Republica. Sin embargo, si bien la pretension de Marco Aurelio fue un tanto ambiciosa, no
significd una verdadera representacion de un soberano virtuoso debido a sus guerras o
enfrentamientos a los que se vio sometido, aunque si son un ejemplo sus Meditaciones en

comparacion con los demas emperadores romanos.

Por ultimo, una breve reflexién acerca del neoplatonismo da cuenta de una convergencia
notable entre continuidades y rupturas sobre la concepcion del vodg. La doctrina que
desarrollaron Amonio Sacas, Plotino y Porfirio entre otros representantes, significo una clara
impronta del intelecto en un intento de reconstruccion del mismo al modo griego clésico de

Anaxagoras, Platon y Aristételes. Es factible hallar un continuum en la percepcion y en la carga

120



valorativa del vodg, pero sefialando las fronteras temporales que los distancian. El neoplatonismo
conserva fundamentos no solo del platonismo, también de corrientes ideoldgicas del Cercano
Oriente y de Egipto, lo cual signa una union tipicamente helenistica, en tanto fusion de estas
fuerzas bajo la égida de la razon. No obstante, actué en un contexto histérico errado para su
desarrollo y para una posible aplicacion de sus teorias bajo el auspicio de algun representante
politico, puesto que se manifestd como una alternativa al cristianismo primitivo que alcanzé su
aprobacion con Constantino el grande y su proclamacion como credo oficial con Teodosio 1. Por
ello Juliano, titulado después ‘el apdstata’, descoll6 ante el resto de los gobernantes de su tiempo
y representd un intento frustrado de la restitucion de la religion tradicional romana, como
también de una posible implementacién de un gobierno basado en el neoplatonismo y en el vodc.
A propoésito de esto, al comenzar esta investigacion no se contaba con fuentes histdricas
provenientes del mismo Juliano y, por consiguiente, se desconocia su pensamiento y su impronta
neoplatdnica, la cual se fue descubriendo a traves de la lectura de articulos cientificos basados en

su persona que permitieron el acceso a testimonios escritos por él.

De esta manera, se cierra una etapa de la historia del imperio romano pero no de la historia
de la humanidad, puesto que algunas de estas ideas resurgieron en épocas posteriores. Por tanto,
se puede encontrar un hilo conductor entre el primitivo sentido del vodg arcaico y el vodg que
retoman los neoplatonicos, mas alla de las fronteras cronolégicas y geogréficas que separan a sus
respectivos contextos historicos. Esta primera aproximacion al estudio del votg como eje
transversal abre la posibilidad de futuras lineas de investigacion referentes al presente tema,

como también otras derivadas de él con mayor especificidad.
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