Universidad Nacional Autonoma de México
Facultad de Filosofia y Letras
Colegio de Filosofia

Platon: EI Uno y el Demiurgo

Tesis para obtener el titulo de Licenciado en Filosofia

Presenta: Gonzalo Zurita Balderas
Asesor: Dr. Josu Landa Goyogana

Ciudad Universitaria, Cd. Mx.,marzo 2018.



e e

Universidad Nacional - J ~  Biblioteca Central
Auténoma de México -

Direccion General de Bibliotecas de la UNAM
Swmie 1 Bpg L IR

UNAM - Direccion General de Bibliotecas
Tesis Digitales
Restricciones de uso

DERECHOS RESERVADQOS ©
PROHIBIDA SU REPRODUCCION TOTAL O PARCIAL

Todo el material contenido en esta tesis esta protegido por la Ley Federal
del Derecho de Autor (LFDA) de los Estados Unidos Mexicanos (México).

El uso de imagenes, fragmentos de videos, y demas material que sea
objeto de proteccion de los derechos de autor, serd exclusivamente para
fines educativos e informativos y debera citar la fuente donde la obtuvo
mencionando el autor o autores. Cualquier uso distinto como el lucro,
reproduccion, edicion o modificacion, sera perseguido y sancionado por el
respectivo titular de los Derechos de Autor.






Agradecimientos

La vida es un don que es dado una sola vez. Por ello, cada instante es un regalo irrepetible e
inigualable. Agradecer es el acto en que se reconoce, a la par que se muestra el aprecio y afecto
que se tiene por alguien o por algo. Si recibirse en la Universidad Nacional Autonoma de México
es una experiencia excepcional, estudiar filosofia lo es atin mas. Ha sido un privilegio inico para
mi el poder desarrollarme personal, humana y académicamente en los espacios de nuestra
maxima cada de estudios, particularmente, en la Facultad de Filosofia y Letras; por lo cual estaré
eternamente en deuda.

Quisiera aprovechar estas lineas para hacer una breve mencion de todas las personas que
me han acompafiado en esta bella odisea. En primer lugar, quisiera agradecer a mi familia
quienes con su trabajo, empefio y afecto siempre han sido un ejemplo a seguir. A mis padres
Gonzalo y Patricia quienes, con singular carifio, me levantaban al caer y me empujaban a seguir.
A mi hermano Francisco, quien es ejemplo de dedicacion. A mi abuela Silvia, mejor conocida
como mi abue Chivis, quien fue mi mecenas, mi amiga y la primera en apoyarme cuando decidi
seguir esta vocacion. A mi abuelo Gonzalo, quien siempre me ha demostrado que el trabajo duro
rinde frutos. A Blanquita y Roberto, abuelos incondicionales, carifiosos y sofiadores. A Luis y
Susana, padrinos de apoyo absoluto. A Mauricio y Vicky por compartir aventuras y viajes
conmigo. A Julio, Marisa, Julin y Mariana por estar presentes para escucharme y reir. A mi tio
Arturo, quien, pese a todo, resiste y se ve fuerte y feliz. A todos ustedes les debo mas de lo que
estas palabras puedan decir.

Mi trayectoria en la Facultad no habria sido provechosa sin el compafierismo y la amistad
que entablé con profesores y alumnos. Gracias Josu Landa, por ser un ejemplo de vida filosofica,
mi asesor de tesis y mi amigo. Asimismo, quisiera agradecer a Jeannet Ugalde por permitirme ser
su ayudante de profesor y su amigo. A Ricardo Horneffer por ser un ejemplo de vocacion
humanistica y lector de estas lineas. Reconozco a Juliana Gonzélez por su ayuda y las lecciones
que he recibido de ella. A Rogelio Laguna por ser no sélo lector, sino amigo y compafiero. A
Carlos Vargas por su calida amistad. A Mauricio Andrade por su compaiierismo. Gracias, Ménica
Gomez, Jorge Linares y Humberto Urquiza, por formarme en sus proyectos de investigacion.

Entre los alumnos que me han acompanado y con quienes he crecido quisiera destacar a
los hermanos Diego y Juan Carlos Mendoza y a todo el Club: Jorge, Daniel, Angel y Beto. A mis
amigos: Ana, Paco, Oscar, Angel, Ernesto y Geovany, quienes siempre estuvieron dispuestos
para las aventuras académicas y amicales que emprendimos. A mi querida amiga América por
esta presente. A Abril por sus palabras y apoyo constante. A Bruno, Guillermo y Ricardo por la
complicidad de suefios. A Mafer y Susi por su larga amistad. A Ricardo, a Rubén, a Chino, y a
César por nuestra bella y afieja relacion. A mis amigos del Consejo: Beto, Berardo, Andrea,
Valeria, Montserrat y Luis. A la familia Cervantes que siempre me apoyé en esta aventura. A mis
amigos del futbol y de la vida Rodrigo y Martin Aguilar y Eduardo Hernandez.

Mencion aparte merece Maria del Carmen Camargo Vazquez quien se ha convertido en
mi flor, mi compafiera de vida y la fuente de mi sonrisa. Sin tu luz, no habria culminado esta
empresa. Gracias, amor.

Agradezco, pues, la oportunidad de habitar este mundo rodeado de dicha y amor; ademas de
permitirme cumplir el primer paso de mi suefio y realizar mi vocacion.



Platon: El Uno y el Demiurgo

Indice:

Introduccion
Capitulo 1. El problema hermenéutico de la filosofia de Platon
1.1. El paradigma de F.E.D. Schleiermacher
1.2. Seguidores del paradigma de Schleiermacher
1.3. La crisis del paradigma de Schleiermacher
1.4. La escuela de Tubinga y su interpretacion
1.5. Planteamiento metodologico de la investigacion
Capitulo 2. El Timeo
2.1. Sentido, estructura y prosopografia del 7imeo
2.2. El eikos muthos
2.3. El demiurgo en el Timeo
Capitulo 3. El Uno y el Demiurgo
3.1. Las interpretaciones del demiurgo
3.2. El Demiurgo y el Nous
3.3. E1 Uno
3.4. El1 Uno y el Demiurgo
Epilogo
Fuentes Consultadas

10
16
21
25
31
36
36
53
58
68
68
79
92
102
121
126



Introduccion

La filosofia de Platon es una fuente inagotable para la reflexion filosofica. Su influencia e
importancia ha sido demostrada por la larga tradicion de estudiosos, partidarios y criticos
platonicos. Inclusive, para ciertos pensadores, la historia misma de la filosofia puede ser
interpretada como una serie de notas a pie de pagina y comentarios sobre la obra de Platon.! En
esa larga trayectoria, los didlogos han ocupado un lugar central en la discusion del pensamiento
del fundador de la Academia. Es posible documentar de forma clara y sistemdtica el pensamiento
del filésofo ateniense mediante el andlisis de sus escritos; ademds de que en sus textos se
exponen sus doctrinas sobre la ética, la epistemologia, la politica y la metafisica. Mas aun, los
didlogos han llegado de forma completa hasta la actualidad, es decir, que no se perdié ningun
texto, con lo cual se asegur6 un conocimiento total del pensamiento filosofico de Platon. La

imagen que se tiene de su filosofia se desprende, en buena medida, de su magna obra escrita.

Sin embargo, existe una amplia tradiciébn que reporta un sistema platénico que no fue
plasmado explicitamente en los didlogos. De hecho, Platon mismo pone en boca de sus
personajes alusiones, imagenes e indicaciones que conducen al lector a pensar que en sus escritos
no se encuentra la respuesta ultima sobre su pensamiento. Esta respuesta final corresponde a la
dimension oral del pensamiento de Platon, una serie de propuestas metafisicas que Aristoteles
llama &ypopa Soypota, ensefianzas o doctrinas no escritas.? Estas, a pesar de ser confinadas al
ambito de lo oral, se conservaron gracias a los reportes que el estagirita, algunos miembros de la
Academia y otros pensadores antiguos hicieron de ellas. Su sistematizacion, analisis y estudio es

una tarea que inicio la escuela de Tubinga y que contintia hoy en dia.

Si lo anterior es cierto, entonces se vuelve menester realizar una investigacion sobre la
relacién que existe entre el corpus escrito y las doctrinas no escritas. Este problema es una
antigua disputa hermenéutica cuyo quid consiste en establecer una jerarquia entre la informacion
de ambas vertientes. Para algunos, como Schleiermacher y sus seguidores, es inaceptable validar
y confiar en la tradicion oral, ya que esto implicaria una reduccion del valor de la obra escrita.

Ademas, en opinién de esta corriente hermenéutica, la tradiciéon oral puede ser una mera

I A. N. Whitehead. Process and reality. P. 56.
2 Aristoteles. Fisica. 1V, 2,209b 1-17.



deformacion o una mala interpretacion de las ensefanzas de Platon; por lo cual, es un método
mas seguro y confiable recurrir a sus obras escritas en aras de conocer su pensamiento. Para
otros, los miembros y seguidores de la escuela de Tubinga, el andlisis conjunto de los didlogos y
las doctrinas no escritas puede arrojar luz sobre importantes problemas hermenéuticos que aun

estan presentes en la filosofia de Platon.

Uno de esos problemas es la figura teorica del demiurgo. El andlisis e interpretacion de su
importancia para la filosofia de Platon ha sido un asunto de disputa desde la antigliedad y lo
continda siendo hasta la actualidad. El demiurgo aparece en los didlogos a partir del periodo de
madurez de Platon. Si bien hay alusiones a su figura en la Republica, el Fedon y el Sofista, la
obra que trata con mayor amplitud sobre su importancia para el planteamiento metafisico del
ateniense es el Timeo. En éste, Platon desarrolld una exposicién que combina la explicacion del
orden y belleza del universo con su construccion racional por medio del mito y el logos. El
demiurgo es una de las figuras mas importantes para comprender el Timeo; sin embargo, la
amplia polémica en torno a su significado e importancia es prueba de que un estudio sobre ¢l esta

plenamente justificado.

Una aproximacion renovada a la figura del demiurgo es posible a través de un andlisis
que tome en consideracion a las doctrinas no escritas. En el caso de la presente investigacion, la
propuesta teodrica consisten en poner en relacion al demiurgo con el principio de lo Uno, 10 &v.
De acuerdo con la doctrina de los principios que Aristoteles le atribuye a Platon, por lo menos
tres elementos de su sistema (el Uno, la Diada y las realidades matematicas) se encuentran
ausentes de forma clara y explicita en los didlogos escritos; aunque, como se observara en la
investigacion, se encuentran orientando su planteamiento en el fondo. Lo Uno es una de las
cuspides de la reflexion ontologica de Platon y constituye el principio formal, de orden y de
bondad del resto de las entidades del mundo. Sin embargo, la naturaleza del Uno no es revelada
totalmente en la obra escrita; por el contrario, Platdbn emplea una serie de recursos literarios para
ocultarlo, y unicamente apunta o indica su relevancia para su estudio en otro ambito superior: el

de la dialéctica viva.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C5&prior=ou)si/an
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28%2Fn&la=greek&can=e%28%2Fn0&prior=to%5C

La relacion entre el demiurgo y el Uno es el problema que guia a la presente
investigacion. En el primer capitulo se hace una revision del estado de la cuestion acerca de la
relacion entre los didlogos y las doctrinas no escritas. Para ello, se realiza un estudio exhaustivo
de las posturas histdricas que originaron la contraposicion entre ambas tradiciones. Asimismo, en
esta seccion se detalla la metodologia a seguir para abordar el 7imeo, asi como en el andlisis del
demiurgo y de lo Uno. En este capitulo se expone la importancia de tomar partido frente a las
llamadas agrapha dogmata y el problema hermenéutico que conlleva la interpretacion de la obra

de Platon.

El segundo capitulo tiene como objetivo desarrollar un analisis general del Timeo. En esta
seccion se desarrolla todo lo concerniente a su sentido, prosopografia y estructura. Ademas, se
hace una critica a las posturas de los intérpretes de mayor reconocimiento y se muestra que este
dialogo debe ser interpretado de otra manera. Asimismo, se realiza una primera aproximacion a
la figura del demiurgo tomando en consideracion el problema de su caracter mitico, junto con las

diversas limitaciones que éste tiene en el dialogo.

Finalmente, en el tercer capitulo se muestra la relacion entre la figura del demiurgo y el
principio de lo Uno. En esta seccion de la investigacion se sefialan las deficiencias de las
principales interpretaciones de esta figura tedrica. Frente a éstas, se propone una interpretacion
diferente de la figura del demiurgo y su relacidon con el nous. Asimismo, se hace una exposicion
sobre el principio de lo Uno recuperando los principales testimonios de las doctrinas no escritas.
Esto, con la finalidad de comprender su importancia para la metafisica platonica y aclarar la
forma en que éste se vincula con el demiurgo. Por ultimo, se demuestra que la relacion entre lo
Uno y el demiurgo es consistente y que su interpretacion permite arrojar luz sobre los problemas
hermenéuticos pasados. Con ello, se hara manifiesto cudl es el poder y la actividad del demiurgo

en el mundo y como esto tltimo guarda una relacion estructural con el principio de lo Uno.

La presente tesis es una pequeia aportacion frente a la vasta historia sobre la filosofia de
Platon. Es, sin embargo, la esperanza del autor demostrar que el fruto de esta indagacion es
fecundo, ya que permite comprender y contemplar bajo una 6ptica renovada la importancia de la

investigacion sobre los principios para la filosofia antigua. La metafisica occidental que nace con



las reflexiones de los griegos, encuentra un punto de encuentro y reformulacién crucial en
Platon. El problema clasico entre la unidad y la multiplicidad, junto con el del ser y el devenir,
encuentran una aproximacion tedrica fundamental en el pensamiento del fundador de la
Academia. Esto es particularmente claro en el 7imeo. Producto de esa tradicion especulativa,
nacen las ideas y los principios de las doctrinas no escritas. El Uno y el demiurgo son dos
propuestas tedricas que Platon ofrecid hace miles de afios al pensamiento. Aln ahora, resuenan

de forma provocadora y agonal para la filosofia.



Capitulo 1. El problema hermenéutico de la filosofia de Platon

Mares de tinta han sido derramados para comprender e interpretar la filosofia de Platon. Este
fendmeno no es nada nuevo, ni exclusivo de la modernidad, sino que data desde la antigliedad.
En efecto, se podria afirmar —sin temor alguno— que los primeros intérpretes del pensamiento
platonico fueron sus propios seguidores y discipulos de la Academia: Aristoteles, Jenocrates,
Espeusipo, entre otros.? No es este, empero, el espacio para discutir acerca de la amplia historia
de interpretacion que ha recibido la filosofia del ateniense.4 Para los alcances de la presente
investigacion, en cambio, si resulta fundamental plantear minimamente el problema
hermenéutico que concierne al corpus platdonico, asi como sus consecuencias para la

investigacion.

Existen multiples corrientes de interpretacion sobre la filosofia de Platon en la actualidad;
sin embargo, es posible dividir a todas ellas en dos grandes escuelas hermenéuticas. Por un lado,
se encuentran todos aquellos que sostienen que la filosofia de Platon se halla por completo o
practicamente por completo en su obra escrita. Esto significa que para el estudio y conocimiento
de su pensamiento es suficiente con la lectura del corpus de los didlogos platonicos. En ese
sentido, los didlogos son interpretados como piezas autarquicas, es decir, textos filosoficos cuyo
significado, sentido, y comprension se ubica totalmente dentro de la propia obra. No hay
necesidad, por lo tanto, de acudir a elementos extrinsecos a los escritos. Por otro lado, se hallan —
entre otros— los intérpretes de la llamada escuela de Tubinga. Segun ellos, la filosofia de Platon
no puede ser entendida a cabalidad sin la profunda revision y comprension de las dagrapha
dogmata. La obra escrita de Platon debe ser redimensionada y reinterpretada a partir de la
tradicion indirecta que sustenta una doctrina de los principios que gobierna de fondo la filosofia

de Platon. La obra escrita no basta para entender el pensamiento del pupilo de Socrates.

El problema hermenéutico que gobierna de fondo la interpretacion de la obra del filésofo

ateniense consiste en esclarecer la relacion entre la obra escrita y la tradicion oral. La cuestion

3 Giovanni Reale. Por una nueva interpretacion de Platon. “El primer paradigma de Platon, como ya hemos
destacado, nacié en el grupo constituido por sus discipulos directos, entre los que ocupan un lugar destacado,
ademas de Aristoteles, Espeusipo y Jendcrates, es decir, el segundo y tercer escolarca de la Academia.”. P. 35.

4 Véase al respecto el trabajo de Giovanni Reale. /bid. Pp. 31-74.



puede ser planteada de la siguiente forma: ;es posible extraer de la obra escrita por completo la
filosofia de Platon? ;Qué relacion guardan entre si las doctrinas no escritas y la obra escrita de
Platon? En lo que sigue, se brindan los argumentos de ambas posturas: los seguidores de

Schleiermacher y la escuela de Tubinga.
1. El paradigma de F. E. D. Schleiermacher

F. E. D. Schleiermacher (1768-1834) fue uno de los tedlogos mas influyentes del protestantismo
liberal. Ademas de avanzar con paso firme en la exégesis de las escrituras sagradas del
cristianismo, Schleiermacher realizd un ambicioso proyecto de interpretacion y traduccion de
autores de la Grecia clasica. Entre los filésofos que estudid estdin Anaximandro, Heraclito y
Aristoteles; sin embargo, su obra mas influyente fue su Platons Werke. En ella, Schleiermacher
logro aplicar su método hermenéutico sobre la obra del ateniense. La imagen de Platon que
Schleiermacher produjo sentd las bases para su recepcion posterior, incluso mas alla del ambito

germano. Como bien sefiala Hans Kramer:

Esta obra, con su ideal de traduccion de caracter documental y literal, pero sobre todo con la
interpretacion de Platon contenida en la Introduccion general, si no ha acufiado enteramente
aquella imagen de Platon que fue propia de la época siguiente, la ha inclinado a lo menos en una

determinada direccion.’

Schleiermacher suscribié al menos tres tesis fundamentales en su interpretaciéon de
Platon. En primer lugar, Schleiermacher argument6 que la obra escrita conservada del ateniense
era una sintesis en la que contenido y forma son indisociables. “Asi también los espectadores del
analisis fracasaran completamente en conseguir un conocimiento de la filosofia de Platon, puesto
que, si la forma y el contenido son inseparables, entonces ninguna proposiciéon ha de ser
entendida correctamente, salvo en su propio sitio y con las conexiones y limitaciones que el

propio Platon les ha asignado.”®

Schleiermacher hizo un llamado enérgico a cambiar la manera en que se leia e

interpretaba a Platon. Los intérpretes fracasan en su andlisis si no toman en cuenta la unidad que

5 Hans Krimer. Platon y los Fundamentos de la Metafisica. P. 33. Las paginas corresponden a la numeracion canénica.

6 F. E. D. Schleiermacher. Platons Werke. “So auch werden jene keinesweges die Philosophie des Platon kennen
lernen; denn wenn irgendwo, so ist in ihr Form und Inhalt unzertrennlich, und jeder Satz nur an seinem Orte und in
den Verbindungen und Begrinzungen, wie ihn Platon aufgestellt hat, recht zu verstehen.” P. 14.
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existe entre la forma de los textos y su contenido. Por lo tanto, la clave para acceder al
conocimiento de la filosofia platonica depende directamente de la comprension del vinculo
inseparable entre forma y contenido. En ese sentido, Schleiermacher mantuvo que el
entendimiento de la filosofia platonica se encontraba mediado por un reconocimiento adecuado
del peso e importancia de la forma filosofica de escritura empleada en los didlogos. Sin esta
consideracion, pensaba Schleiermacher, toda interpretacion falla en su pretension de
conocimiento. Cualquier proposicion que aparezca en los textos, por lo tanto, debe ser
considerada como parte de un todo —el didlogo mismo— con su dramatizacion, prosopografia y
ambitos distintivos. S6lo tras restablecer el valor de cada proposicion dentro de cada didlogo y
después con la totalidad de la obra escrita, se puede llegar a conocer la verdadera posicion

filosofica de Platon.

Esta unidad entre forma y contenido se debe a que —para el te6logo aleman— los dialogos
platdnicos eran auténticas obras de arte y Platon era un filosofo artista. De acuerdo con la lectura
de Schleiermacher, los intérpretes experimentarian un cambio en su postura y conseguiran un
conocimiento mas acabado de Platon si pensaran su trabajo como el propio de un artista
filos6fico.” En el seno del movimiento roméntico aleman que influy6 a Schleiermacher, las obras
de arte formaban una unidad que era capaz de albergar al absoluto. La obra de arte mostraba lo
infinito en lo finito. De ahi la sintesis indisociable entre forma y contenido. Al respecto comenta
Kramer: “Schleiermacher, (...) no solo actualizd a Platon en el sentido de la filosofia
contemporanea (al propio Schleiermacher), en lo que concierne al contenido, sino que entendid
ademas la forma de arte que le es propia partiendo de las premisas de la filosofia de la
identidad.”® Schleiermacher concluyd que, en virtud de esta unidad inseparable del arte, el
didlogo platonico constituye la forma mas acabada y excelente de comunicacion filosofica.
Platon alcanzé la perfeccion comunicativa en ciertas obras que conjugan de forma excelente
todos los elementos formales y doctrinales. Por ello, entender un didlogo requiere el andlisis

sistematico de su método de composicion y de su contenido. La conclusién a la que llegd

7F. E. D. Schleiermacher. Ibid. "in wiefern durch den Zusammenhang, in welchem er diese Schriften hier dargelegt
findet, auch seine Ansichten eine Abénderung erleiden, oder wenigstens sich besser verkniipfen und mehr Umfang
und Einheit gewinnen, dadurch, daf3 er den Platon auch als philosophischen Kiinstler genauer." P. 7.

8 Hans Krdmer. Op. Cit. P. 72.

11



Schleiermacher resulté decisiva para la interpretacion posterior de Platon. La tUnica via para
entender la filosofia del ateniense es el estudio del corpus platénico con miras a descifrar su

método y contenido doctrinal.?

En segundo lugar, el tedlogo alemdn afirmé que el pensamiento filosoéfico de Platon
estaba estructurado a la manera de un sistema. Esto quiere decir que la filosofia contenida en la
obra escrita posee una unidad doctrinal de fondo que la sustenta. Segun Schleiermacher, los
multiples didlogos pueden dividirse en tres etapas diferentes que se diferencian gracias a un plan
didactico que guia a los escritos. La reconstruccion de los nexos y vinculos entre los diferentes
textos, ademas de su correcto andlisis y clasificacion, es la puerta de entrada para reingresar y
elaborar, una vez mas, el sistema de la filosofia platonica.!® Por ello, el intérprete aleman sefiala
que: “Es un necesario proceso complementario el restaurar la conexion natural entre los
miembros (...), si cada didlogo no so6lo es tomado como un todo en si mismo, sino también en su
conexion con el resto (de los didlogos), ¢l (Platon) finalmente serd entendido como fildésofo y

artista.”!l

De la cita anterior se desprende que, para Schleiermacher, hay una conexion entre el
proceso hermenéutico y la comprension artistica de Platon. El resultado del proceso de
reconexion que lleva a cabo el intérprete es el surgimiento de la figura de Platon como filésofo y
artista. Gracias a la reconstruccion de los vinculos se observa con claridad el sistema filosofico
de Platon; pero, al mismo tiempo, se patentiza su maestria poética para unir forma y contenido.
El proceso hermenéutico de Schleiermacher exige que cada proposicion sea puesta en el contexto
del dialogo a la que pertenece y, posteriormente, con el resto del corpus. El sistema filoséfico de

Platon estd en su obra escrita; sin embargo, se encuentra desmembrado y carente de unidad. Por

9 Al respecto comenta Giovanni Reale: “Entender el método y el contenido de la filosofia platonica equivale in foto
a entender los dialogos platonicos”. Ibid. P. 56.

10 Giovanni Reale. Ibid. “Reconstruir el plano de cada uno de los didlogos y el plano general que los enlaza uno con
otro y en su conjunto significa reconstruir el sistema de Platon.” P. 56.

I F. E. D. Schleiermacher. Op. Cit. “Daher ist zu jener zerlegenden Darstellung, welche wir seit kurzem in einer die
vorigen Versuche weit tibertreffenden Vollkommenheit besitzen, dieses ein notwendiges Ergéinzungsstiick, da3 man
die auch ohne Zerstiickelung, schon so wie sie gewdhnlich erscheinen, sehr kldglich durcheinander geworfenen
Glieder, ndmlich nicht die einzelnen Meinungen etwa sondern die einzelnen Werke, in ihren natiirlichen
Zusammenhang herstelle, wie sie als immer vollstindigere Darstellungen seine Ideen nach und nach entwickelt
haben, damit, indem jedes Gespréch nicht nur als ein Ganzes fiir sich, sondern auch in seinem Zusammenhange mit
den iibrigen begriffen wird, auch er selbst endlich als Philosoph und Kiinstler verstanden werde.”. P.14.
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ello, es tarea del intérprete armar de vuelta el rompecabezas, es decir, restablecer el todo unitario

que subyace en los escritos para llegar a comprender la sabiduria platonica.

Por ultimo, cabe destacar que Schleiermacher defendié la autarquia de los dialogos
platonicos. Esto significa que la exégesis de la obra escrita es suficiente para conocer la filosofia
de Platon, ya que en ella ese encuentra de forma completa el conjunto del pensamiento filosofico
de Platon. Como se ha visto, el intérprete aleman sostuvo que la filosofia del ateniense podia ser
recuperada totalmente siguiendo su método hermenéutico. Esto, empero, contrastaba con la
existencia de una tradicion que reconocia a las dgrapha dégmata como una fuente importante
para el conocimiento del pensamiento del discipulo de Sécrates. Schleiermacher no desconocia
la existencia de estos testimonios indirectos que trasmitian una imagen diferente sobre la
filosofia de Platon.

Otros, (...) inducidos en parte por expresiones particulares del propio Platon, en parte también por

una amplia tradicion esparcida y preservada desde tiempos antiguos, de algo esotérico y exotérico

en su filosofia, han adoptado la opinién de que en los escritos de Platon su propia sabiduria
particular o no esta contenida por completo, o s6lo en alusiones secretas.!2
Schleiermacher se opuso con el mayor ahinco a esta interpretacion, puesto que anulaba por

completo su intento de recuperar la sabiduria del seguidor de Socrates en su obra escrita.

La estrategia que adoptd Schleiermacher frente a esta corriente fue la de, o bien anular
por completo su validez, o bien sefialar que no hay nada que sea diferente a la obra escrita que se
conservd. La primera estrategia se justifica por la apelacion a la autoridad del texto mismo.
Schleiermacher estaba convencido de que el conocimiento de la sabiduria platonica pasaba por la
lectura atenta y progresiva de los didlogos. En éstos, el lector podia encontrar el pensamiento
filosofico de Platon mediante un andlisis riguroso. Por ende, la apelacion a autoridades externas,

ya fueran otros intérpretes o a referencias historicas, lejos de acercar al lector a una comprension

12 F. E. D. Schleiermacher. Op. Cit. “Daher haben nun andere groBtenteils mit eben so wenig richtiger Einsicht aber
mit mehr gutem Willen, teils aus einzelnen AuBerungen des Platon selbst, teils auch aus einer weit verbreiteten
Uberlieferung, die sich aus dem Altertum erhalten hat von einem Esoterischen und Exoterischen in der Philosophie,
sich die Meinung gebildet, als sei in den Schriften des Platon seine eigentliche Weisheit gar nicht oder nur in
geheimen schwer aufzufindenden Andeutungen enthalten. Dieser an sich ganz unbestimmte Gedanke hat sich in die
mannigfaltigsten Gestalten ausgebildet, und bald mehr bald weniger hat man den Schriften des Platon von ihrem
Inhalt entzogen, und dagegen seine wahre Weisheit in geheimen Lehren gesucht, welche er diesen Schriften so gut
als gar nicht anvertraut habe.”. P. 10-11.
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de la obra del ateniense, lo alejan y extravian.!3 Para Schleiermacher el quid de la cuestion yacia
en documentar la existencia de esta corriente de forma firme y sustentable. Sin embargo, a juicio
del exégeta alemdn, aquellos que cuestionaban que la filosofia de Platon no se encontraba en sus
propios textos, sino en un conocimiento secreto, carecian de validez ya que ni siquiera
documentaban tal afirmacion en algin registro textual. El Platon esotérico era un refugio de
ignorancia al que se podia acudir de forma indistinta para afirmar cualquier posicidn sin criterio

alguno.

La segunda estrategia, por su parte, encuentra sustento en la nula diferencia que, de
acuerdo con Schleiermacher, existe entre los contenidos del Platon escrito y el Platon de la
tradicion indirecta. Es decir, que la informacién que se encuentra en la obra que conservamos no
se diferencia de ninguna forma con la tradicion oral de las dgrapha dégmata. Segin el intérprete
aleman, una manera de comprobar esto es por medio de la confrontacion con las noticias que uno
de los integrantes mas brillantes de la Academia aport6. Aristoteles, continia Schleiermacher, si
bien da informacion de fuentes que desconocemos o bien fueron impartidas tinicamente de forma
oral, no se aparta fundamentalmente del contenido que se encuentra en los didlogos.

Al contrario, ¢l (Aristoteles) apela en cada instancia de la forma mas irrestricta y simple a las

obras disponibles para nosotros, e inclusive cuando, de vez en cuando es el caso, se citan otros

textos perdidos o quizas se mencionan lecturas orales, estas citas no contienen nada que no se
pueda leer en los escritos que poseemos, o que difiera completamente de ellos.14

La tradicion indirecta no aporta ni un apice mas de informacion con respecto a la
sabiduria platonica. Con base en esto, Schleiermacher pudo sustentar la autarquia de los textos
escritos. En efecto, dado que la tradicion indirecta no afiade mas, en realidad es indiferente su

lectura y, por ende, los esfuerzos del intérprete deben centrarse en descifrar la obra escrita.

13 F. E. D. Schleiermacher. Op. Cit. “the understanding of Plato as concerns others is neither facilitated nor
advanced thereby : but that, on the contrary, whoever should stick exclusively to even the best exposition of this
kind might easily attain to an imaginary knowledge only, and on that very account remove himself still further from
the truth.” P. 14.

14 F E. D. Schleiermacher. Op. Cit. “Vielmehr beruft er sich iiberall ganz unbefangen und einfach auf die uns
vorliegenden Schriften, und wo auch hie und da andere verlorene oder vielleicht miindliche Belehrungen angefiihrt
werden, da enthalten diese Anfithrungen keinesweges etwas in unseren Schriften unerhortes oder génzlich von ihnen
abweichendes.”. P. 13.
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Schleiermacher se valio de este argumento para justificar la lectura exclusiva de la tradicion

escrita, ignorando o encubriendo el problema hermenéutico de fondo.

La postura que elabor6 Schleiermacher sent6 las bases para la lectura posterior de Platon
generando varias consecuencias. En primer lugar, hay que destacar la reduccion que sufrio la
interpretacion de la sabiduria platonica. Si todo el pensamiento filosofico se encuentra por
completo en la obra escrita del ateniense, las doctrinas no escritas son reducidas, anuladas, o
absorbidas por los textos escritos que se conservan. En segundo lugar, el problema entre la
imagen de Platon presente en los didlogos y el Platon que emerge de las doctrinas no escritas
queda oscurecido. Schleiermacher no logro aclarar en qué consiste la relacion que existe entre las
agrapha dogmata y la obra escrita, cudl es la diferencia y el impacto que tiene una dimension
sobre la otra. Por ello, la reduccion de Platon al ambito de lo escrito, limita el alcance de su
pensamiento y vuelve problemadtica la existencia de una tradicion indirecta que remite la

ensefianza verdadera del maestro a la dimension oral de la Academia. Como sefiala Kramer:

No queda ya espacio alguno para una tradicion indirecta complementaria que se remonte a la
actividad de la ensefianza oral de Platon: ella es tratada a la manera de una quantité négligeable, o
bien, como sucede con algunos secuaces de Schleiermacher, es limitada cronoldgicamente y

neutralizada mediante una datacion tardia.!’

La produccion de una postura unica reconocida por multiples intérpretes, asi como el uso
de una serie de premisas fundamentales y la derivacion de ciertas consecuencias llegd a formar
un paradigma en la interpretacion del pensamiento platonico.!® En efecto, con la interpretacion
de Schleiermacher se inauguré una nueva fase en las investigaciones platonicas que resultd
sumamente provechosa. Es a partir de este momento que se comenzo a poner en cuestion la
autenticidad de ciertas obras de Platon, se inicid la clasificacion de sus obras en etapas
cronoldgicamente diferenciables, se intentd sistematizar su pensamiento y se generd un afan por

rechazar u homologar las noticias sobre la teoria platonica de los principios.

Asimismo, resulta importante destacar que parte de las premisas de Schleiermacher en

realidad son extrapolaciones impuestas desde el romanticismo a Platon. Hans Krdmer se ha

15 Hans Kramer. Op. Cit. P. 34.
16 Vid. Giovanni Reale. Por una nueva interpretacion de Platon. Pp. 54-74.

15



encargado de documentar a cabalidad la forma en que estas premisas de Schleiermacher son
ideas provenientes de su afinidad con el movimiento romantico de Schelling y de sus
convicciones como protestante.!7 Pese a ello, la interpretacion del tedlogo aleman perdur6 por lo
menos cien anos y aun hoy en dia sigue teniendo seguidores. Uno de los puntos que mas
preocupara a los futuros intérpretes, empero, sera la necesidad de enfrentarse a las numerosas

fuentes que validan la existencia de las llamadas doctrinas no escritas.
2. Seguidores del paradigma de Schleiermacher

La interpretacion que Schleiermacher produjo fue muy influyente en los afios que siguieron.
Seria imposible para los alcances de la presente investigacion nombrar a todos los autores que
aceptaron sus planteamientos bésicos. Sin embargo, resulta indispensable entender a los
intérpretes que ejercieron un mayor peso en los afios posteriores. Asimismo, es importante
aclarar que los siguientes estudiosos fueron claves en la articulacion de una forma de lectura e
interpretacion que se oponia a la tradicion indirecta de las doctrinas no escritas. Los siguientes
filosofos, empero, no tienen una postura Unica; aunque comparten rasgos y argumentos comunes
frente al problema hermenéutico, a saber, la adopcidon de una postura adversa a la revision de las
doctrinas no escritas y el rechazo de su validez como fuente de conocimiento del pensamiento de

Platon.

Uno de los libros mas influyentes para la comprension, no sélo de la filosofia platonica,
sino de la propia filosofia griega fue el tratado de Edmund Zeller (1846) Philosophie der
Griechen. En esta obra monumental, Zeller pretendid mostrar el desarrollo de la historia del
pensamiento filosofico griego en su conjunto. El filésofo aleman exhibe en su escrito una clara
influencia de Hegel, pues €l observa en cada nuevo estadio de la historia griega una forma mas

acabada del pensamiento antiguo.!8

17 Hans Kramer. Ibid.

18 Con respecto a Platon, Zeller comenta: "In his critical examinations of the older philosophic systems he extended

the circle of his inquiries more and more until he had created a new and original system of a universality which had
never been achieved before (...)"Edmund Zeller. Philosophy of the Greeks. Vol. II. Plato and the older Academy. P.
68.
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Con respecto a la relacion entre las noticias de la tradicion indirecta y la obra escrita,
Zeller intentd resolver el problema de la tradicion indirecta contrastando la argumentacion
aristotélica con los didlogos. Segin ¢l, la diferencia entre el testimonio aristotélico y la obra
escrita del ateniense radica en una mala interpretacion hecha por Aristoteles: ya sea de los textos
o de la ensenanza oral del maestro de la Academia. Practicamente, opina Zeller, la tinica fuente
valida para conocer el sistema filosofico de Platon se encuentra en la obra escrita. "Las obras de
Platon son para nosotros la tnica, o en todo caso la principal, fuente de conocimiento en lo que
concierne a su sistema."!® Por otra parte, el filosofo aleméan limit6 el influjo de la tradicion
indirecta a la ultima etapa de la vida de Platon, en particular, a las Leyes. En consecuencia, de
acuerdo con el filésofo germano, Platén nunca abandoné totalmente la teoria de las ideas, sino
que la modificé para hacer frente a las discusiones que habian surgido al seno de la Academia.20
Con respecto a la forma artistica de los didlogos, Zeller continu6 con la postura de
Schleiermacher. Como sefala Kréamer, la postura de Edmund Zeller profundizo6 en el rechazo de
la imagen de un Platén esotérico y minimiz6 la importancia de la teoria de los principios. "Con la
propia solucion, que reducia a la tradicion indirecta a un minimum del todo extrinseco, Zeller

domino los estudios sobre Platon hasta muy avanzado el siglo XX."2!

Paul Shorey, por su parte, profundizé en la concepcion schleiermacheriana de Platon
como un filoésofo artista.?2 En su libro mas importante The unity of Plato’s thought (1903), ¢l
llevo a cabo una exégesis que pretendié hallar la unidad del pensamiento filosofico de Platon en
los propios dialogos. Shorey, siguiendo a Schleiermacher, reconocio que desde el punto de vista

del método, resulta contraproducente tratar a cada dialogo como un atomo aislado frente al resto

19 Edmund Zeller. /bid. "Plato’s works are for us the sole, or at any rate the principal, source of our knowledge
concerning his system." P. 74.

20 Edmund Zeller. Oultines of the history of Greek Philosphy. "These dialogues (the works of the old age) are
characterized by a decline of the interest in the ontological in favour of the logical side of the theory of ideas, which
Plato never abandoned even in his old age, but waged in its defense "the war of giants about Being" (Soph. 246¢)
against the opposition which gradually arose even within the Academy." Pp. 141-142.

21 Hans Krimer. Op. Cit. P. 84-85.

22 Paul Shorey. The unity of Plato’s thought. “Plato is not only a thinker, but also a dramatic artist and an
impassioned moral and religious teacher.” P. 5
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del pensamiento de Platon.2? Para ¢él, el sentido de cada pasaje tinicamente puede ser esclarecido
mediante un andlisis congruente y exhaustivo del conjunto dramatico, sin descuidar la unidad de
pensamiento que subyace a la totalidad de la obra escrita. En ese sentido, Shorey continu6 bajo el
criterio de Schleiermacher, pues las afirmaciones de Platon solo se vuelven inteligibles tras su
insercion en el todo dramético de cada escrito particular, y, en ultima instancia, bajo la unidad

que gobierna la filosofia de Platon.

Asimismo, Shorey se posiciond frente a las noticias de las doctrinas no escritas.
Siguiendo a Zeller, pero adoptando una tesis mas radical, el filéosofo norteamericano concluyé
que no hay en los textos escritos algo que demuestre un abandono de la teoria de las ideas
—sustento del sistema ontoldgico de Platon— en favor de las doctrinas no escritas, ni siquiera en la
etapa de vejez. De acuerdo con ¢él, el peso de la prueba recae en aquellos que sostienen tal
postura y, dado que la tnica fuente valida son los dialogos, el resultado es que: "una revision de
los didlogos no descubre evidencia alguna a favor de tal postura."?* En cambio, opina Shorey,
hallar pruebas de la continuidad de los formas en didlogos posteriores al Parménides es sencillo,
basta con analizar el Timeo.25 Como se desprende de lo anterior, Shorey sigui6 bajo el influjo de
Schleiermacher, pues consideraba que la tinica fuente valida para obtener el conocimiento sobre

el pensamiento de Platon se encontraba en la obra escrita.

Por otro lado, Shorey también neg6 la necesidad de aceptar el testimonio aristotélico. En
esto también va mas alld de Zeller y del propio Schleiermacher, puesto que —de acuerdo con el
filésofo norteamericano—el estagirita malinterpretd constantemente a su maestro, lo cual
descalifica la objetividad de sus reportes. Por otro lado, dado que el testimonio aristotélico

resulta contradictorio con la obra conservada del ateniense, Shorey afirmé que su autor no

23 Paul Shorey. Op. Cit. "The atomism of Grote, Jowett, Bonitz and Horn, that treats each dialogue as an isolated
unit, is the renunciation of al method.". P. 8.

24 Paul Shorey. Op. Cit. “But this doctrine, or something equally and similarly paradoxical was and is the sole
alternative to a philosophy which he and the majority of his modern critics cannot and will not accept. The burden of
the proof rests heavily, then, on those who affirm that at any time he did or could abandon or seriously modify it. A
survey of the dialogues discovers no evidence in support of such a contention.". P. 30.

25 Paul Shorey. Op. Cit. “The challenge to find the ideas in dialogues "later" than the Parmenides is easily met.
Nothing can be more explicit than the 7imaeus. (...) They are characterized in terms applicable only to pure absolute
Being, and the familiar terminology is freely employed. Three things, Plato repeats, must have existed from all
eternity: the pure Being of ideas, the generated copies, and space, the medium or receptacle.”. Pp. 37-38.
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comprendid correctamente a Platon.26 Una vez mas, se hace explicita la preponderancia de la
obra escrita como la unica fuente confiable para penetrar en el pensamiento del fundador de la

Academia.

El primer intérprete que llevo a cabo una investigacion exhaustiva acerca de las doctrinas
no escritas fue Harold F. Cherniss. Tanto en Aristotle’s criticism of the early Academy (1944),
como en The riddle of the early Academy (1945), Cherniss intentdé fundamentar una posicion que
anulaba el influjo de la tradicion indirecta en Platon. Fue un gran mérito del académico recopilar
todo el material significativo, asi como analizarlo a profundidad. Sin embargo, su postura es
similar a la de Shorey y, por consiguiente, se mantuvo bajo el influjo de Schleiermacher. Para
Cherniss, la unidad del pensamiento de Platon se encuentra en la teoria de las Formas. Desde los
primeros dialogos, hasta el fin de su vida, Platon sostuvo dicha doctrina. "Desde los dialogos
mas tempranos hasta el ultimo —y esto significa, entonces, hasta el final mismo de la vida de

Platon— la doctrina de las ideas es la pieza central de su trabajo."?’

Cherniss también duda de la validez e importancia del testimonio de Aristoteles. Segun
¢l, practicamente todos los intérpretes toman como valido el testimonio aristotélico puesto que
fue miembro de la Academia por mas de veinte afios. El razonamiento de todos éstos, se basa en
una confianza en la agudeza intelectual de Aristoteles, por lo cual, pese a que pudo
malinterpretar a Platon, el reporte del primero debe ser acertado.28 Para Cherniss, es cuestion de
sentido comun dudar de este argumento, pues aun hoy en dia se toma como evidencia la obra
escrita de un filésofo y no lo que sus alumnos dicen acerca de sus ensefianzas. Una vez mas, se
hace patente la autarquia e importancia de la obra escrita que se encuentra por encima de los
testimonios indirectos. Por lo cual, inicamente los textos escritos pueden ser la fuente predilecta

y adecuada para generar conocimiento acerca de la filosofia platonica.

26 Paul Shorey. Op. Cit. “First, that we need not accept the testimony of Aristotle, who often misunderstood Plato,
and was himself not clear as to the relation of mathematical and other ideas; second, that the doctrine of numbers as
intermediate entities is not to be found in Plato.” P. 175.

27 H. F. Cherniss. The Riddle of the early Academy. "From among the earliest of the dialogues on through the last -
and this means, then, to very end of Plato’s life- the doctrine of ideas is the cornerstone of his work.". P. 5.

28 Harold. F. Cherniss. Op. Cit. "Almost everyone has insisted that Aristotle was a member of the Academy for
twenty years and therfore, though he may have misunderstood what Plato meant, must certainly be accurate in
reporting what Plato said." P. 9.
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Hans Krdmer sefiala correctamente que: "El positivismo literario de Cherniss, que admite
como validos para Platon solo los textos literarios originales, pero no las noticias doxograficas,
se vincula, en ultimo andlisis con la concepcion del dialogo literario platonico propio de
Schleiermacher."?® Esto quiere decir que, pese al uso de una terminologia moderna y un método
propia, en el fondo no existe una diferencia radical entre la postura de Cherniss y la de
Schleiermacher. La autarquia de la obra escrita queda asegurada por la insistencia en la validez
exclusiva de los textos originales y el detrimento continuo de los reportes ofrecidos por fuentes
secundarias. Por lo cual, una vez mas, las dgrapha dogmata son consideradas como noticias

insignificantes y sin sustancia académica.

Como se ha mostrado, el rechazo a la relevancia de las doctrinas no escritas fue llevado a
cabo en por distintos autores. Sin embargo, el punto comun a todos es la prevalencia de ciertas
premisas afines que surgen con la figura de Schleiermacher. En primer lugar, cabe sefialar que la
cuestion de la autenticidad de los didlogos es uno de los postulados principales para esta
corriente hermenéutica. Dado que la obra escrita es la fuente auténtica o predilecta del
conocimiento sobre la filosofia platénica, el método de contraste entre la obra escrita y los
testimonios doxograficos tendria que arrojar luz sobre la relevancia y validez de los propios
testimonios. Sin embargo, el resultado al que se llegd fue que las fuentes doxograficas, desde
Aristoteles hasta Sexto Empirico, malinterpretaron o deformaron la doctrina platdnica seglin sus
propios intereses. Por lo cual, su pertinencia para ampliar nuestro conocimiento sobre la filosofia

de Platon es practicamente nula.

En segundo lugar, dado que existen contradicciones y discrepancias entre la doxografia
misma y la obra conservada, estos intérpretes han optado por negar o rebajar la importancia de
los testimonios de segunda mano, ademas de sefialar que esto es una prueba mas en favor de su
postura. ;Cémo explicar que Aristdteles, quien estuvo en contacto con Platon (suponiendo la
existencia de las doctrinas no escritas), reporte de forma contradictoria puntos centrales de las
ensefianzas de su maestro? Dado que la obra escrita se mantiene como autarquica, para estos

académicos el error interpretativo yace en los reportes que brindan una imagen diferente a la

29 Hans Kramer. Op. Cit. P. 91.
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contenida en los didlogos, verdadera fuente de la filosofia platonica. Por ello, la valia de las
llamadas doctrinas no escritas se vio reducida o fue practicamente descartadas como fuente para

comprender el pensamiento del fundador de la Academia.

Por ultimo, cabe sefalar que el prurito académico frente a la tradicién indirecta tiene
como base la conviccion de que el culmen del sistema platonico ya se encuentra expuesto en la
obra escrita. Dado que el nucleo del pensamiento de Platon es la teoria de las ideas expuesta en
mas de una ocasion en los didlogos de forma explicita y la tradicion académica reporta una
supuesta teoria de los principios, alguna fuente debe ser incorrecta. La opcion, desde luego, que
se adoptd fue la de rechazar la tradicion indirecta y afirmar la autarquia y validez de la obra
escrita. Como consecuencia, el problema hermenéutico sobre la relacion entre escritura y

oralidad volvio a ser oscurecido.

En resumen, el paradigma de Schleiermacher fue reforzado y apuntalado por diversos
autores que sostuvieron y profundizaron en sus premisas fundamentales. Zeller, Shorey y
Cherniss actualizaron el paradigma de Schleiermacher con su propia terminologia y métodos
particulares. Cabe destacar que los didlogos escritos continuaron siendo considerados como "la"
fuente valida, y por ende, disfrutaran de cierto grado de autarquia. Ademas, se mantuvo la idea
de que en los escritos se encuentra una unidad filosofica de fondo; ésta fue explicada segun
criterios diferentes (metafisicos, psicologicos e incluso politicos3?). Con respecto a la tradicion
indirecta, o bien se dudé por completo de su validez e importancia, o bien fue limitada al periodo
ultimo de la trayectoria de Platon. Sin embargo, no todos los intérpretes mantuvieron la misma
postura y ya desde comienzos del siglo XX surgié un movimiento que puso en tela de juicio este

paradigma. La revision y andlisis de este nuevo paradigma es objeto del siguiente apartado.
3. La crisis del paradigma de Schleiermacher

En el primer apartado se desarrollo el paradigma que Schleiermacher inauguré dentro del &mbito

de las investigaciones platonicas. Para el intérprete alemén, asi como para los seguidores de esta

30 La articulacion de esta lectura politica de Platon se encuentra en la obra monumental de Wilamowitz Platon. Sein
Leben und seine Werke (1919) quien interpret6 la obra de Platon con base en la Carta VII y el desarrollo de las
complejas relaciones politicas que sacudieron su vida y obra entera. Véase el comentario de Giovanni Reale en Por
una nueva interpretacion de Platon. P. 65.
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postura, el sitmmum del pensamiento de Platon se encuentra presente en la obra escrita. Es decir,
que los dialogos pueden ser considerados como una fuente autarquica y autosuficiente para
conocer la filosofia del ateniense. Ademas, en los escritos subyace una unidad sistematica que
fue explicada desde la forma artistica o desde aproximaciones politicas o inclusive psicologicas.
Por ultimo, cabe sefalar que la tradicion indirecta era considerada como poco relevante,
desplazada al ultimo periodo de vejez del autor, o inclusive, desechada. Sin embargo, este
paradigma fue objeto de criticas desde la propia época de Schleiermacher, por lo cual resulta
conveniente hacer un breve recorrido por ellas, ya que éstas dieron paso a la formulacién de un

nuevo paradigma.

No fueron pocos los estudiosos que llamaron la atencidn sobre la insuficiencia del texto
escrito para extraer la totalidad del pensamiento del ateniense. Esta fue la primera critica que se
dirigid al corazén mismo de la postura hermenéutica de Schleiermacher. Como sefala Giovanni
Reale, los primeros esbozos y criticas apuntaban a la necesidad de tomar en cuenta las
“Doctrinas no escritas”. Fue un acierto por parte de Schleiermacher denunciar la formacion de un
Platon esotérico y a todas luces espurio; sin embargo, llegar a desconocer la tradicion indirecta
era un precio demasiado alto a pagar. Para Boeckh, por ejemplo, la Academia era un espacio en
el cual Platon volvia explicito el contenido mas profundo de sus escritos, por lo cual las agrapha
dogmata no podian ser consideradas baladis.3! Boeckh, 32 Brandis,?3 Trendelenburg,3* y Weisse3?
pertenecen a este primer periodo en el cual se insistid en recuperar la importancia de la tradicion
indirecta; pese a sus sefialamientos, no se llegd al punto de formular una nueva fase de
investigacion. Krdmer sefiala que los avances que tuvieron estos autores fueron de gran
importancia, pero sus ideas no tuvieron grandes repercusiones, a diferencia del impacto que si

tuvo la obra de Zeller.36

31 Giovanni Reale. Op. Cit. P. 61.

32 A. Boeckh. Gesammelte kieinere Schriften. Vol. V11, 1972. Pp. 1-38.

33 Ch. A. Brandis. De permitis Aristételes libris de ideas et de bono.

34 F.A. Trendelenburg. Platonis de ideis et numeris doctrina ex Aristotele illustrata.

35 C.H. Weisse. De Platonis et Aristotelis in constituendis summits philosophiae principiis differentia.

36 Hans Krédmer. Op. Cit.. "Sin embargo, este trabajo conclusivo de Hermann, que coincidia con la interpretacion de
fondo de los autores arriba mencionados, no tuvo casi ninguna consecuencia,". P. 81.
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Con el comienzo del siglo XX, la postura hermenéutica de Schleiermacher, que identifico
el dialogo literario con la filosofia de Platon, entrd en crisis. La obra que marcé el inicio de un
estudio renovado sobre las doctrinas no escritas fue el libro de Léon Robin La théorie
platonicienne des idées et des nombres d’apres Aristote (1908). El gran mérito de la obra de
Robin fue llevar a cabo un andlisis detallado y sistematico sobre la informacion aportada por
Aristoteles acerca de la teoria de los principios y de los numeros. La intencion expresa de Robin
fue indagar directamente en lo que los autores griegos entendian por platonismo, evitando la
mediacion de teorias modernas. Robin partié del reconocimiento de una tradicion platdnica en la

antigiiedad, ya que a través de ella puede ser recuperado el pensamiento de Platon.

Hay, entonces, en la antigiiedad una tradicion platdnica persistente, cuyo rastro debe ser posible
de recuperar igual de bien de entre aquellos que quisieron desembarazarse de ella, que de entre

aquellos que pretendieron enmendarla inicamente o bien desarrollarla.3’

Fueron al menos tres las contribuciones de Robin al campo del platonismo. En primer
lugar, volvi6 a llamar la atencion sobre la importancia de las doctrinas no escritas tras casi un
siglo de olvido. Asimismo, sefiald6 con precision la importancia del contenido filoséfico de las
mismas junto con la brillante especulacion que se desarroll6 en la Academia. Por ultimo, propuso
una metodologia y un programa de investigacion con la finalidad de comprender la relacion entre
el Platon escrito y el no escrito.38 Esto pareceria suficiente para iniciar un cambio radical en los
estudios platonicos. Sin embargo, Robin atin no fue capaz de articular un nuevo paradigma de
interpretacion. Reale lo sefala con precision: "Pero Robin no fue mucho mas alld de un
impresionante examen de los testimonios aristotélicos. (...) De hecho, eran tiempos aun

prematuros para una revolucion de este tipo en el ambito de los estudios platonicos."3?

En el &mbito de los estudios germanos se siguié pensando que la imagen de Platon que la
tradicion indirecta reportaba tuvo repercusiones Unicamente en la fase tardia de su evolucion

intelectual. Por lo cual, todavia no se logré formular de forma precisa una distincion entre los

37 Léon Robin. La théorie platonicienne d’Idées et des Nombres d aprés Aristote. "1l y a donc dans 1 “antiquité une
tradition platonicienne persistante, dont il doit étre possible de retrouver la trace aussi bien chez ceux qui ont voulu s
“en affranchir, que chez ceux qui ont prétendu la rectifier seulement o bien la développer." P. 4.

38 Hans Krimer. Op. Cit. Pp. 94-95.
39 Giovanni Reale. Op. Cit. P. 63.
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escritos y la doctrina oral; se mantuvo, pues, la idea de que fue la vejez la que impidié que Platon
publicara por escrito su filosofia sobre los principios. Esto implica que la tesis, segin la cual la
escritura es la forma mas acabada de comunicacion filosofica, aun permanecid vigente. Esta
postura, desde luego, no dista mucho de la propuesta por Zeller; sin embargo, se ha de reconocer

que se renovo el interés y la aceptacion por el estudio de la tradicion indirecta.

Entre los filosofos que participaron en esta nueva fase de estudio del platonismo vale la
pena destacar a Wilamowitz (1919). El, al revindicar la autenticidad de la Carta VII, permiti6
una nueva lectura de Platon en clave politica; pero ademas, facilité la relectura de los pasajes que
conciernen a la relacidon entre oralidad y escritura del Fedro. Werner Jaeger (1923), por su parte,
con su andlisis evolucionista de la filosofia aristotélica suscitd interés en la filosofia de la
Academia y del propio Platon en su etapa de vejez. Julius Stenzel (1917, 1924) resulto
fundamental pues, al buscar una mayor comprension del transito entre Platon y Aristoteles, le
otorgd una importancia capital a la tradicion indirecta. Inclusive, como sefiala Krdmer, "esbozé
un cuadro general de la filosofia tardia de Platon caracterizado por el método diairético, pero, en
lo que se refiere al contenido, caracterizado por la doctrina de los niumeros y de los principios. 40
H. Gomperz (1928) llevo a cabo una investigacion sin precedentes en la cual afirmaba, con base
en la Carta VII' y la conviccion de un sistema de fondo, que la doctrina de los principios debia ser
datada por lo menos en los afios de la Republica. "El sistema filosofico de Platon no se encuentra
explicitamente en los dialogos, sino que solamente se encuentra, al menos a partir de la
Republica, detrds de estos."4! Estas tesis tan importantes, empero, no tuvieron una gran

repercusion y permanecieron en la sombra por largo tiempo.+?

Como se desprende de los parrafos anteriores, el paradigma dominante que
Schleiermacher estableci6 comenzd a entrar en crisis. Con la apariciéon del estudio ya
mencionado de Léon Robin, inici6 un aumento en el interés académico orientado hacia el

analisis riguroso y sistematico de las llamadas doctrinas no escritas. La tradicion indirecta

40 Hans Kramer. Op. Cit.. P. 95.

41 H. Gomperz. Plato’s system of philosophy. P. 165 Recuperado de Giovanni Reale. Por una nueva interpretacion
de Platon. P. 67.

42 Hans Kramer. Op. Cit. P. 96.
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recuperd su importancia y validez para la comprension del pensamiento del fundador de la
Academia desde multiples frentes. De hecho, la polémica con Cherniss es sintomatica de este
periodo en el cual las investigaciones platonicas comienzan a abrirse paso a nuevas posibilidades
interpretativas. Un estudioso de la talla de W. D. Ross, desde el ambito angléfono, sefialaba con
razéon que Cherniss habia cometido un error al menospreciar de forma total las doctrinas no
escritas.*3 Asimismo, es digno de mencionar la obra de Findlay, Plato, the written and unwritten
doctrines. Si bien esta obra fue escrita en los afios veinte, no vio la luz sino hasta el inicio de la
década de 1970. En este trabajo, Findlay llega a conclusiones que se aproximan al paradigma que
desarroll6 la escuela de Tubinga. Esto, empero, no fue suficiente para que se llegase a formar un
nuevo paradigma de interpretacion sobre la obra de Platon puesto que faltd brindar un orden
sistematico a las criticas y no se consiguio aclarar la relacion entre las doctrinas orales y la

escritura.

No fue sino hasta finales de los afios cincuenta del siglo pasado que se logro articular un
nuevo paradigma alternativo que permitid una nueva lectura de la obra escrita y su relacion
estructural con la tradicion oral. EI mérito de este acierto académico pertenecio a la llamada

escuela de Tubinga a cuyo analisis se destina el siguiente apartado.
4. La escuela de Tubinga y su interpretacion de Platon

En el apartado anterior, se realizd6 un recuento de las multiples criticas que obligaron a los
estudiosos a emprender una revision critica del paradigma schleiermacheriano. Los intérpretes de
Platon fueron mostrando la necesidad de producir un estudio riguroso sobre las dagrapha
dogmata y su relacion con la obra escrita. Esto tuvo como consecuencia inmediata que se
reconsiderase a la tradicion no escrita como una fuente genuina para comprender, por lo menos,
el ultimo periodo del desarrollo intelectual del filosofo ateniense. Sin embargo, atin no se llevo a
cabo la dificil tarea de formular un nuevo paradigma capaz de hacer frente al propio de

Schleiermacher e iniciar lo que en términos de Kuhn es conocido como una revolucion

43 'W. D. Ross. Plato’s Theory of Ideas. "It is highly probable that there is a good deal of misinterpretation in what
Aristotle says; but it is difficult to suppose that he had nothing more to misinterpret than Prof. Cherniss gives him.
(...) It is certain, then, that Plato did give some oral instruction on philosophy". P. 150.
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intelectual.#* Ese momento de ciencia extraordinaria para los estudios de Platoén correspondid

con el surgimiento de la escuela de Tubinga.

Fue un gran mérito de la obra de la obra de Krdmer, Arete bei Platon und Aristoteles: zum
Wesen und zur Geschichte der platonischen Ontologie (1959), demostrar la insuficiencia del
paradigma hermenéutico de Schleiermacher. En esta obra, Krimer comprobd que la datacion
tardia de la tradicion indirecta resultaba insostenible, puesto que habia indicios a lo largo de los
propios didlogos sobre la existencia de la misma. Con esto, ademas, se desplomaba la idea de
una supremacia del didlogo escrito sobre la tradicion oral, postulado nuclear de la postura de
Schleiermacher. Asimismo, con el analisis puntual de la Carta VII, y del propio Fedro, el
intérprete aleman mostraba que para Platon resultaba indispensable un elemento que no aparece
de forma explicita en la obra escrita; pero que, de hecho, articula el pensamiento del propio
filosofo. Krdamer, pues, volvid patente la forma en que, al menos desde la Republica, hay una

relacion entre las doctrinas no escritas y los didlogos.

(Kramer) Mostro, en primer lugar, con interpretaciones puntuales de los textos, que, a partir de la

Carta VII, a través del Fedro, se remontan hasta la obra maestra de Platon, la Republica, sacan

claramente a la luz la existencia de una doctrina particular que corre paralelamente a los escritos y

s6lo ha sido expuesta oralmente.*

La metodologia utilizada por Krdmer resultd decisiva para la formulaciéon del nuevo
paradigma. El llamé la atencién sobre las afirmaciones sobre el valor de lo escrito que aparecen
en la Carta VII y el Fedro. Estos autotestimonios de Platon sobre la importancia, funcion y
capacidades de la escritura, constituyeron la base del planteamiento hermenéutico del filosofo
aleman. Pero, a su vez, resultaba de valia excepcional estudiar el recurso platonico a lo "no
dicho" o lo callado en los didlogos. Esto daba como resultado una interpretacion nueva de las
relaciones entre lo plasmado en los didlogos y la actividad viva del filésofo en la Academia. "Se
debia vincular, en consecuencia, la obra literaria de Platon, aun en los puntos particulares, con la

tradicidn indirecta.'"46

44 Vid. Nota al pie 16.
45 Hans Kréamer. Op. Cit. P. 98.

46 H. J. Krdmer. /bid. P. 98.
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El simmum de las investigaciones que llevo a cabo Krdmer se vio cristalizado en su libro
Platone e i fondamenti della metafisica (1982). En este libro Kramer confront6é su postura con
los esfuerzos hermenéuticos de sus predecesores y contemporaneos, para elaborar una so6lida
defensa de la lectura ofrecida por la escuela de Tubinga. Por otra parte, Krimer adelantd
importantes tesis sobre la relacion entre los principios y el desarrollo intelectual de Platon;
ademas de probar la dependencia del documento escrito con respecto a la palabra viva del
filésofo. Asimismo, no es menor destacar que Kridmer incluyo en el libro una recopilacion de los
documentos esenciales sobre las dgrapha dogmata que fundamentan la postura hermenéutica de

la escuela de Tubinga.

Konrad Gaiser, por su parte, llevo a cabo una excelente investigacion en su libro Platons
ungeschriebene Lehre (1961). En esta obra, €l ya habia leido la aportacion de Krdmer y se acogid
a la idea de realizar una reconstruccion del pensamiento platonico partiendo de la tradicion
indirecta para contrastarla con la directa. Los resultados fueron brillantes. Se le debe reconocer a
Gaiser, en primer lugar, la propuesta de comprender el principio constructivo de la ontologia
platonica a partir de la derivacion matematica de los nimeros. En segundo lugar, fue un logro de
su andlisis la profundizacion en el estudio de la realidad intermedia del alma, asi como de la
matematica platonica. Gaiser estudid la estructura ontoldgica de los nimeros, y en geometria, la
estructura del tridngulo elemental del 7imeo. Asimismo, ¢él llevo a cabo un tremendo esfuerzo de
compilacidon de las fuentes doxograficas pertinentes para la reconstruccion de la historia de la
metafisica griega, tarea que ¢l mismo emprendid con grandes resultados en la misma obra.
"Ademas, en el Platons ungeschriebene Lehre habia una tercera contribucion importante, a saber,

la reconstruccion de la filosofia de la historia de Platon a la luz de la teoria de los principios."4’

Thomas A. Szlezak es otro estudioso que hizo un estudio de capital importancia para la
escuela de Tubinga. En su libro Platon und die Schriftlichkeit der Philosophie (1985), Slezak
sometio a prueba los resultados alcanzados hasta ese momento por Krdmer y por Gaiser, pero

profundizé ain mas en los alcances de la investigacion emprendida. Siguiendo la metodologia

47 Hans Kramer. L opera di Konrad Gaiser "La dottrina non scritta di Platone" e la sua collocazione all interno
della Scuola di Studi Platonici di Tubinga. P. XV-XVI. "Inoltre, nella Platons ungeschriebene Lehre v'era un terzo
contributo importante, vale a dire la ricontruzione della filosofia della storia di Platone alla luce della teoria dei
Principi."

27



empleada por ellos, Szlezék realiz6 un estudio sobre el recurso platonico a las cosas de mayor
valor, los silencios dramaticos, y su significado para los didlogos de la etapa juvenil e intermedia
de Platon. Con ello, el filosofo aleméan mostraba que la obra escrita no era autarquica y que
dentro de ella misma se encontraban indicios de la necesidad de la dimensioén aportada por la
oralidad viva de la filosofia. El acudir en ayuda de lo escrito, por lo tanto, se convierte en una de
las llaves que permite comprender, no inicamente las obras de madurez y vejez, sino la totalidad
de la obra del filosofo ateniense. Al respecto, comenta Reale, "Szlezak ha demostrado que el
nuevo paradigma permite una nueva lectura no sélo de ciertos pasajes de algunos didlogos, sino

de todos los dialogos".48

Giovanni Reale emprendi6 en 1987 una de las obras mdas importantes para la
fundamentacion y comprension cabal de los planteamientos de la escuela de Tubinga, asi como
para profundizar y abrir nuevas posibilidades de investigacion. En su libro Per una nuova
interpretazione di Platone, Reale fue capaz de reunir las lineas de investigacion y aportaciones
de sus colegas para elaborar, desde la teoria del paradigma epistemologico de Kuhn, una nueva
propuesta de lectura de la relacion entre los diferentes paradigmas hermenéuticos que han
existido para leer e interpretar la obra de Platén. Con esto, Reale logré argumentar de una forma
sistematica la forma en que se ha desarrollado la historia de la lectura de los textos platdnicos. El
gran mérito de esto consiste, en palabras del propio Reale, en "la posibilidad de reconstruir un
sistema, es decir, captar la unidad del pensamiento de Platon, no ya remitiéndose a perspectivas
teoricas ajenas al platonismo (...), sino a una tradiciéon que se remonta a la palabra directa de
Platon"4°. Krdmer mismo reconoci6 la importancia de esta contribucion, puesto que con ella la
interpretacion de la escuela de Tubinga logré una sistematizacion sin precedentes y se presentd
como una via interpretativa con una consistencia interna propia —a diferencia del postulado
romantico—, ademas de ofrecer amplias posibilidades de reflexion ulterior sobre la filosofia de

Platon.”?

48 Giovanni Reale. Op. Cit. P. 73.
49 Giovanni Reale. Op. Cit. Pp. 72-73.

50 Hans Kramer. “Cambio de Paradigma en las investigaciones sobre Platon. Reflexiones en torno al nuevo libro
sobre Platon de Giovanni Reale.” en Op. Cit. Pp. 723-736.
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H. J. Krdmer y K. Gaiser; y mas adelante Th. A. Szlezdk y G. Reale, han logrado
establecer un estudio fructifero entre la tradicion oral y escrita en Platon. Esto ha sido logrado
siguiendo un plan preciso, cuyo resultado ulterior ha sido la fundamentacion de una nueva
imagen de la filosofia platonica. La escuela de Tubinga recuperd la propuesta metodologica de
Robin, a saber, el andlisis y contraste entre las noticias doxograficas y los didlogos. Por medio de
esta comparacion se hizo posible limitar y recuperar la informacion necesaria para distinguir el
pensamiento platonico de aquello que era una mala interpretacion; asimismo, esta forma de
proceder permitid contrastar entre los reportes de las diferentes fuentes. Todo esto con la
finalidad de llevar a cabo una reconstruccion sistematica y rigurosa de la filosofia que no aparece
de forma expresa en los didlogos de Platon. De esta forma, la tradicion indirecta cesé de ser
considerada un afiadido menor o limitado a la época de vejez, convirtiéndose en la clave para
comprender la propia filosofia platonica. Pero, en sentido inverso, lejos de menospreciar la
importancia del corpus, la escuela de Tubinga ha indagado en los textos platonicos para
reinterpretarlos y sacar a luz una mayor riqueza. Con esto se gan6 una nueva ruta interpretativa
acerca de la unidad del pensamiento del filésofo ateniense; ademas de abrir un nuevo campo de
estudio sobre su recepcion y posterior desarrollo histdrico. El programa preciso de la escuela de

Tubinga fue:

Poner a prueba la capacidad de clarificacion de las noticias que nos llegaron sobre las doctrinas
no escritas aplicadas a los dialogos, pero, al mismo tiempo, al contrario, el de hacer hablar a las
exiguas noticias doxograficas sobre las doctrinas no escritas a la luz de la plenitud de vida y de la

riqueza de contenido de los dialogos.>!

En virtud de lo anteriormente expuesto, resulta significativo observar que la nueva
perspectiva hermenéutica elaborada por la escuela de Tubinga presenta una serie de tesis
importantes que son radicalmente opuestas a las de Schleiermacher y sus seguidores. La primera
de ellas consiste en afirmar que los didlogos no han ser considerados obras de arte, sin dejar de
lado la importancia de la forma dramaética de los textos. Ademas, los textos de Platon no pueden
ser considerados como obras autdrquicas. Esto significa que, frente a la amplia tradicion que

mantiene que la filosofia de Platon se encuentra practicamente o por completo en su obra escrita,

51 Hans. Krdmer. Platén y los fundamentos de la metafisica. P. 98.
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la escuela de Tubinga afirma que los escritos platonicos no contienen enteramente el
pensamiento filosofico del seguidor de Socrates. En consecuencia, para que se consiga penetrar
completamente en la filosofia de Platon, los didlogos deben ser leidos a la luz de las doctrinas no
escritas, pues son precisamente éstas las que se encuentran en la base del sistema filosofico del
ateniense. Tomando como fundamento las afirmaciones del propio Platon en el Fedro’? y en la
Carta VII,?3 la escuela de Tubinga patentizo que para Platon el discurso escrito no es la forma de
comunicacion idonea para los asuntos de mayor valor, a saber, las doctrinas sobre los principios

ultimos de la realidad.

En segundo lugar, la escuela de Tubinga sostiene que el problema de la unidad del
pensamiento de Platon es irresoluble apelando inicamente a los escritos. De los didlogos de
Platén, cuando son considerados por si mismos, no se puede deducir ninglin tipo de unidad
sistematica de pensamiento. Por esta razon los intentos de Shorey, de Zeller y de Schleiermacher
en ultima instancia fracasaban, pues, como se presentd en los apartados anteriores, todos ellos
intentaron demostrar una unidad inexistente en los textos. La tesis de la escuela de Tubinga,
empero, tampoco implica que se deba apelar a una reconstruccion cuyo eje principal tome en
cuenta factores extrinsecos a la obra misma, como explicaciones relativas a la situacion politica
ateniense o de corte psicoldgico. La escuela de Tubinga intenta deducir la unidad del
pensamiento platonico a partir de la amplia y compleja tradicion académica y doxografica que
documenta la existencia de una teoria de los principios. La via hermenéutica que estos intérpretes
siguen consiste en recuperar las doctrinas no escritas para esclarecer la unidad de la filosofia de
Platon. La unidad, por ende, se encuentra en la teoria de los principios y puede ser contrastada
con los didlogos; pero, no en sentido inverso, es decir, en los dialogos no se encuentra de forma

explicita la unidad.

32 Con respecto a la importancia de estos testimonios léase Giovanni Reale. Op. Cit. Pp. 75-111 y Krimer. Op. Cit.
Pp. 99-107.

53 La mayor parte de los estudiosos de la escuela de Tubinga aceptan la autenticidad de la Carta VII. Sin embargo,
aun es amplia la disputa sobre su autoridad como fuente legitima para la filosofia de Platon. Sin mantener una
postura firme con respecto a su autenticidad, parece seguro afirmar que, a pesar de que ésta resultara falsa, el
autotestimonio del Fedro, asi como los avances de la escuela de Tubinga con respecto a la doctrina no escrita, siguen
teniendo una base sélida que se puede observar en el rigor académico y en la solidez del resto de las tesis
defendidas.
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Por ultimo, es importante sefalar que, de acuerdo con los intérpretes de la escuela de
Tubinga, la tradicién indirecta no puede ser considerada baladi, ni espuria. Es un gran mérito del
trabajo conjunto de estos investigadores el restituir el valor que la doctrina no escrita tiene para
la comprension del platonismo. En ese sentido, resulta imprescindible destacar que esto se opone
radicalmente a quienes juzgan a las dgrapha dogmata como un elemento minimo, tardio o nimio.
No se puede sostener, como se exhibid en los apartados previos, que las dagrapha dogmata son
simples invenciones o malas interpretaciones. Por lo tanto, se debe reafirmar la importancia de
la tradicion académica y de los intérpretes posteriores, puesto que dejaron en sus documentos la
posibilidad de reconstruir las dgrapha dégmata. Estas son la puerta de entrada para la relectura
unitaria y sistematica de los escritos de Platon en su conjunto. El andlisis de esta tradicion en
conjunto con la lectura de los didlogos es la via mas adecuada para interpretar y comprender la

complejidad del pensamiento filoséfico de Platon.
5. Planteamiento metodolégico de la investigacion.

En el apartado anterior se desarrolld el planteamiento hermenéutico de la escuela de Tubinga y se
sefalaron sus tesis principales, asi como los avances que han tenido en el estudio de los textos
platonicos. En la presente seccion, se expone la postura que se adoptara en el presente estudio
frente al complejo problema interpretativo de la obra platonica. Asimismo, se sefialan las
precauciones y los fundamentos metodologicos que se seguiran en la investigacion del didlogo a
estudiar, el 7imeo. Por ultimo, se realiza una recapitulacion de las tesis expuestas y de la via

intermedia elegida para este analisis.

La pregunta por la importancia de la obra escrita como fuente del pensamiento filosofico
de Platon no es baladi, mucho menos de facil solucion. Todo intérprete debe tomar postura frente
a un problema hermenéutico de esta naturaleza, pues de lo contrario su investigacion quedaria
sesgada y limitada en sus alcances. Por ello, a la pregunta: ;es posible extraer de la obra escrita
por completo la filosofia de Platon? Se debe contestar negativamente. El mito de la autarquia del
texto platonico debe ser superado. Los argumentos ofrecidos por la escuela de Tubinga se
imponen por su rigor y estan ampliamente fundamentados. En ese sentido, la siguiente

investigacion se acoge a los planteamientos basicos de la mencionada escuela. Sin embargo, esto
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no quiere decir que todo el planteamiento de la escuela de Tubinga pueda ser tomado sin critica

alguna.

La postura adoptada en este estudio se caracteriza por ser una via intermedia entre las dos
posturas antes expuestas. Como sefiala Guthrie,* una consecuencia indeseable de los
planteamientos de la escuela de Tubinga es que en los dialogos no se encontraria un mensaje
positivo de la ontologia platonica. En consecuencia, una buena parte del contenido que es
conocido como platénico se veria empobrecido o descartado. Asimismo, es importante notar que,
pese a los sefialamientos hechos por Platén respecto a su obra escrita, Aristoteles cita en
numerosas ocasiones didlogos de Platon, lo cual da fe de que ¢l mismo los consideraba una
fuente valiosa para conocer el pensamiento de su maestro.>> Més auln, la idea de que los didlogos
unicamente tienen un caracter protréptico y, por ende, pensar que €stos son tan solo un bello
juego resulta altamente contraproducente.’® Por todo lo anterior, es fundamental matizar la
propia interpretacion.

Sin lugar a dudas, es posible encontrar pasajes en los didlogos de Platon que comuniquen
informacion clara y precisa acerca de su pensamiento filosofico. Esto, empero, no significa que
se encuentre en €stos por completo el simmum de su filosofia. Aristoteles’” habla en Metafisica
A acerca de los principios que gobernaban el sistema filosofico de su maestro. En éste menciona
a las ideas, entidades no sensibles que son la solucion al problema heracliteo del devenir y
producto de la influencia socratica en la busqueda de definiciones. Las ideas aparecen

explicitamente en numerosos didlogos con ésas caracteristicas, por ejemplo en el Fedon y en el

34 W. K. C. Guthrie. 4 history of Greek Philosophy Vol. V The later Plato and the Academy. "Plato's Unwritten
Metaphysics". “The denial that the dialogues convey any positive ontological message 'the repeated assertion that
Plato's real philosophy does not lie in the dialogues, which (...) Have only a protreptic character', excludes a great
deal that a perceptive reader will find in them.” P. 422.

55 W. K. C. Guthrie. Op. Cit. “It may be remarked first that Aristotle's numerous explicit references to dialogues
show that he did not consider them a less reliable source for Plato's philosophy than any oral doctrine.” P. 427.

36 W. K. C. Guthrie. Op. Cit. “To assert that for Plato all writings, and therefore his own dialogues, are 'only a game'
is unwarrantably crude.” P. 422.

57 Aristételes. Metafisica 1 978b 8 obtoc 0DV T8 P&V TOWDTO TV SvIeV i5E0¢ TPOonyOpevsE, To & oicOnTd mopd
tadta kol kot Tadta AéyecOar mhvta: kath pédefy yap etvon té [10] moAkd Opudvopa Toic sideoty. TV 88 pédetv
Tobvopo pdvov petéParev: ol pév yap Mubaydpetol ppmoet o dvia eaciy sivar Tdv apoudy, IIldtov 88 pedéts,
Tovvopd HeTOPOA®VY. TNV pévtot ye pébelv fj v pipnow frig dv ein tdv iddv degicav &v kowd (nteiv. &t 08
mopd o aicHnta.
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Banquete. Sin embargo, el resto de la informacion (lo concerniente a los nlimeros intermedios, el
Uno y la Diada indeterminada) que Aristételes y la tradicion reportan no se encuentra
explicitamente en los didlogos. La pregunta relevante, entonces, es conocer por qué razon estos

elementos que se documentan en numerosas fuentes no se pueden hallar en la obra escrita.

El quid de la cuestion descansa en delimitar qué aparece en la obra escrita y por qué
razon. Esto ultimo se explica por la postura platonica con respecto a la comunicacion del
conocimiento filosofico. La escuela de Tubinga ha llegado a excelentes resultados en este asunto.
Tanto Szlezak>® como Reale’® han adelantado importantes respuestas a la anterior pregunta. En
ambos casos, los investigadores dan cuenta del complejo proceso de educacion que Platoén narra
en la Carta VII y en la educacion filoséfica expuesta en los libros VI 'y VII de la Republica. En
éste, es el filosofo ya formado quien distingue las almas de los hombres con los cuales dialoga vy,
con base en principios pedagogicos, elige qué conocimientos son aptos para sus interlocutores.
Esto implica que los conocimientos eran comunicados de acuerdo al nivel de recepcion y de
avance en el proceso educativo. Por ello, Platon concluye que no es recomendable mostrar ni
divulgar los elementos mas elevados a cualquier persona sin formacion, ya que se corre el riesgo
de cometer los mismos errores que €l tuvo con el tirano de Siracusa, Dionisio I1;¢0 esto es,
ensefiar una falsa apariencia de verdad. Es bajo este criterio que debe ser comprendida la
diferencia entre conocimiento exotérico y esotérico en Platon. Los didlogos pertenecen a un nivel
exotérico de comunicacion, por lo cual contienen una parte del pensamiento de Platon, mas no la
totalidad. El conocimiento de los principios mas elevados de la filosofia platonica no se
comunicaba de forma escrita, sino Unicamente de forma oral a aquellos filésofos que se
distinguian por haber avanzado un largo trecho en la comprension de las tesis del propio maestro.

Esto es lo esotérico de las doctrinas no escritas.

(Esto significa, entonces, que resulta inttil leer los didlogos en busca de indicios o
reportes sobre la existencia de estos principios platénicos? Nada mas alejado de lo que nos

ofrece Platon en su riqueza filoséfica. Si bien los principios ultimos no aparecen de forma

58 Th. A. Szlezak. Leer a Platén. Pp. 28-44.

59 Giovanni Reale. Op. Cit. Pp. 75-111.
60 Vid. Nota al pie anterior.
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explicita en los didlogos, la escuela de Tubinga y otros intérpretes —como Watson y el mismo
Guthrie— han demostrado que si aparecen bajo diferentes formas como por medio de alusion, por
medio de imdgenes, o cuando el propio texto apunta hacia su necesidad para la comprension
cabal de la ensefnanza. Es tarea, pues, del exégeta hallar estos pasajes en los que el didlogo
mismo apunta hacia un nivel mas elevado de conocimiento filoséfico. De esta forma, los
didlogos ganan en su profundidad filosofica, sin detrimento alguno en su contenido. Por otro
lado, la interpretacion se ve enriquecida por la ampliacion de los diferentes grados de

conocimiento filos6fico involucrados en la lectura del propio documento escrito.

Por ello, la via intermedia consiste en realizar un analisis riguroso de ciertas partes del
didlogo platéonico que permiten ponerlo en relacion con la tradicion indirecta. Algunas de las
secciones mas evidentes son los pasajes en los que se alude explicitamente a las doctrinas no
escritas; pero también se pueden realizar estudios sobre temas en comun o relacionados, entre
otros. El método a seguir en la presente investigacion es el siguiente. En primer lugar, se hace
una lectura directa del didlogo a tratar, en este caso, el Timeo. Esta primera aproximacion toma
en consideracion tnicamente el contenido del texto. Se debe preguntar por el sentido del escrito,
los temas abordados, asi como distinguir los diferentes niveles de lectura que se dan en el mismo.
En segundo lugar, esta lectura es comparada de forma critica con las interpretaciones que han
ofrecido los expertos mas destacados, con la finalidad de fijar una postura propia y argumentada.
En tercer lugar, se realiza una tarea interpretativa sobre ciertos pasajes que dan pie a la necesidad
de tomar en cuenta las doctrinas no escritas para su estudio. Por esta razon, es necesario justificar
por qué ciertos pasajes ganan en comprension y riqueza con la informacion sobre las doctrinas
no escritas. Por altimo, se hace una relacion entre estos pasajes del didlogo y la tradicion de las
agrapha dogmata, para analizar de qué forma ésta logra complementar y esclarecer al propio
didlogo. Con esto, no se altera ni disminuye el valor del didlogo; por el contrario, se profundiza
en la comprension de sus problemas. Ademas, con esta forma de trabajo se logra verificar la
importancia de las doctrinas no escritas, asi como tener un mayor control sobre su pertinencia y
conseguir un conocimiento global que ponga en relacion tanto a la vertiente escrita como a la

oral de Platon.
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En suma, la presente investigacion toma en consideracion las discusiones mas
importantes en torno al estudio y andlisis de los textos platonicos. Desde luego, seria una
afirmacidn temeraria postular que, con lo expuesto, el problema hermenéutico queda resuelto por
completo. En ese sentido, el planteamiento acogido por este estudio no pierde de vista la
complejidad del problema que involucra a la obra escrita y a las doctrinas reportadas por la
tradicion. Por el contrario, en este estudio ambas vertientes (oral y escrita) son puestas en
relacion de tal forma que ninguna pierde su valor, sino que son justipreciadas y evaluadas con el
mismo rigor. Mediante esta via intermedia se vuelve mads claro el papel que juega el texto escrito
y su capacidad para ponerse en relacion con las ensefianzas de las dgrapha dogmata. De este
didlogo entre texto, intérpretes y doctrinas no escritas, surge la posibilidad de penetrar en el
conocimiento de la filosofia de Platén que se encuentra contenida en su quehacer filosofico. Este
involucr6 la elaboracién de una compleja obra escrita y la ensefianza oral de doctrinas cuya
importancia rebaso el plano de la escritura, por lo cual se confio a una forma especifica de
comunicacion filosofica: la oralidad dialéctica de la Academia. Es objeto, por lo tanto, de los

siguientes capitulos desarrollar lo expuesto hasta ahora en un didlogo especifico: el Timeo.
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Capitulo 2. El Timeo

El Timeo ha sido uno de los escritos platonicos que mas influencia ha tenido a lo largo de los
siglos. Aristoteles polemizd con algunas de las ideas contenidas en ese texto, nombrando
explicitamente el titulo del didlogo o parafraseando algunas de las ideas contenidas en el
mismo.¢! Para numerosos neoplatonicos, el Timeo era considerado como una de las piezas claves
para llegar a la comprension de las doctrinas de Platon. Cientos de anos después, este didlogo fue
considerado uno de los tratados mas importantes ya que concentraba el saber de la antigiiedad
para los cientificos y filésofos del Renacimiento.®? En el siglo XIX practicamente nadie dud6 de
su autenticidad y no fueron pocos los que intentaron esclarecer su estructura y sentido.®® Es
claro, entonces, que su estudio ha generado largos tratados y discusiones que comienzan desde el
seno de la propia Academia y se extienden hasta nuestros dias.64 Para el objetivo de este
estudioso resulta imposible dar cuenta de todas las posturas o debates que han sido desatados por
este escrito. Sin embargo, si se pretende revisar y tomar partido frente a los andlisis y
comentarios mas influyentes del siglo XX en adelante. En el 7imeo se encuentran,
explicitamente, alusiones a las doctrinas no escritas y es un texto que permite vincular a la figura
del demiurgo con el Uno. Pero, antes de revisar estas figuras teoricas y las posturas de algunos

intérpretes, es relevante preguntar por el sentido del texto, su estructura y su prosopografia.
1. Sentido, estructura y prosopografia del Timeo.

Para comenzar con el presente estudio es fundamental preguntar por el sentido del 7imeo. Esto
no quiere decir otra cosa que formular una serie de cuestionamientos cuyo proposito es aclarar la
razon y objetivos por los cuales Platon decidié componer una obra de esta naturaleza, ademas de

encontrar el eje sobre el que se articula la totalidad del texto. Para responder a lo anterior, se debe

61 Véase Aristoteles. De caelo. B 293b 23 o Aristoteles. De generatione. A 315b 30 por dar dos ejemplos claros. Para
el resto de las menciones consultese el /ndex Aristotelicus de H. Bonitz. p.761.

%2 Durante el Renacimiento, el Timeo fue redescubierto y leido en conjunto con las afirmaciones del Génesis. Uno
de los filosofos mas creativos de este periodo, Marsilio Ficino, identificé al demiurgo platonico con el Dios cristiano
y a las formas con la mente de Dios. Véase al respecto: M. Allen, “The Ficinian Timaeus and Renaissance Science”,
in: Plato’s Timaeus as Cultural Icon, ed. by G. Reydams-Schils, Notre Dame 2003, p. 247.

63 Unicamente el joven Schelling lo hace en el siglo XIX en su ensayo Philosophie und Religion. (Werke V1. 36).

64 Ademas de la discusion que se conserva en el corpus aristotélico, también nos es conocidas las discusiones de
otros miembros de la Academia gracias al tratado de Plutarco La generacion del alma en el Timeo o el Comentario
al Timeo de Calcidio.
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responder qué es lo que le da unidad al didlogo en cuestion, cudles son sus objetivos, asi como
esclarecer la finalidad que brinda cohesion y orden a todos los elementos que componen esta
obra filosofica. Por ello, dar con el sentido del escrito permite entender de forma general su

contenido y alcances, ademds de iluminar y tomar partido frente a la lectura de éste.

Si no se responde a la pregunta por el sentido, se corre el peligro de simplemente pasar
revista a los numerosos temas que son objeto de discusion en el texto, sin que se llegue a
comprender la unidad del mismo. Esto es un riesgo todavia mayor para obras dotadas de una
gran diversidad tematica y formal como el caso presente. En efecto, el Timeo es uno de los
didlogos mas complejos que Platon compuso. En éste no solo se encuentra desarrollado un
planteamiento cosmologico de gran envergadura que se vale de argumentos de corte filosofico,
astrondmico, fisico, matemdatico y musical; también coexisten planteamientos politicos,
biologicos y hasta médicos. A este complicado conjunto de elementos tematicos se le han de
afiadir, ademas, los de indole formal y argumentativa. Todo esto da como resultado un texto

criptico que debe ser analizado con puntualidad y esmero académico para comprender su sentido.

El sentido de la obra esta dado en el texto mismo. Por lo cual, es tarea del exégeta
mostrarlo valiéndose de referencias que se encuentren en el propio didlogo. En el caso del Timeo,
su sentido debe unificar a los diferentes discursos pronunciados por los personajes, ademas de
darle orden, coherencia y finalidad a la amalgama de temas que son abordados en la obra. Para
demostrar que el sentido del texto es tal, debe existir al menos una seccidon u oracion dentro del
Timeo en la que se sustente tal afirmacion. De lo contrario, se corre el riesgo evidente de imponer
una lectura ajena y erronea sobre el didlogo. Pero, ademads, para dar con el sentido del texto,

resulta importante tomar en cuenta el contexto especifico en el que éste surge.

En el caso especifico del Timeo, resulta natural ligarlo a la amplia tradicién de tratados
dedicados al estudio de la physis. Pues, en efecto, el discurso expuesto por Timeo se asemeja a
un tratado de peri phuseos historia que Platon elabor6 y que tiene la magna pretension de abarcar
tanto el conocimiento del cosmos como el de la naturaleza del ser humano: “hemos pensado que

(Timeo) hable en primer lugar, comenzando por el origen del mundo y terminando con la
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naturaleza de los seres humanos.”.%5 De esta forma, el 7imeo de Platon constituiria una suerte de
enciclopedia o tratado maestro en el cual se resumen sus doctrinas o teorias fundamentales con
respecto al cosmos y al mundo sensible. Este tipo de tratados, desde luego, no es una invencion
platonica. Al menos desde Anaximandro existen noticias de que los sabios o filosofos anteriores
a Platon plasmaron su concepcion acerca de la naturaleza en tratados conocidos como peri

phuseos historia, “investigacion sobre la naturaleza”.

Existen varios elementos para comprender al Timeo de esta forma. En primer lugar, se
podria argumentar a partir de la cantidad de paginas determinadas a cierto problema o tema. En
ese caso, es claro que el discurso mas extenso es el de Timeo ya que ocupa casi la totalidad del
didlogo.®® Como ya se mencion6 con anterioridad, este personaje es el encargado de exponer un
discurso que narra la generacion del universo, para terminar con la naturaleza del hombre. Este
era el tema principal de los filosofos anteriores a Platon, quienes llevaron a cabo numerosos
planteamientos de gran fecundidad filoso6fica. Al argumento cuantitativo, por lo tanto, también se
le puede afiadir un argumento de contenido. En efecto, la investigacion sobre la generacion del
mundo y el estado del hombre en el mismo era de una importancia filosofica capital. No

resultaria extrafio, por lo tanto, que Platon se empefiara en hacer un tratado de este tipo.

Esta interpretacion ha sido defendida, con sus respectivos matices, tanto por Charles H.
Kahn como por A. E. Taylor. El comentario de Taylor sigue siendo, pese a la distancia
cronologica (1927), sumamente rico e importante. El objetivo de este investigador fue llevar a
cabo un analisis exhaustivo del texto para iluminar el pensamiento de Platon y situarlo en medio
de la polémica cientifica y filoséfica de su época.¢” El Timeo, por lo tanto, es interpretado por
este investigador como un depositario de una riqueza excepcional, relativa a la ciencia y la
filosofia del mundo helénico. De acuerdo con el profesor Taylor, empero, este didlogo no
contiene posturas genuinamente platonicas.®® Por el contrario, la grandeza de este escrito

consistia precisamente en que Platon exponia en boca de su personaje principal las teorias

65 Platon. Timeo. 27a

66 Véase Platon. Timeo. desde 27¢, hasta 92¢ corresponde unicamente al mondlogo de Timeo. En cambio, el resto de
la parte previa apenas va de 17a a 27c.
67 A. E. Taylor. A commentary on Plato’s Timaeus. P. VIIL.

68 A. E. Taylor. Op. Cit. “If this view is sound, it follows that it is a mistake to look in the Timaeus for any revelation
of the distinctively Platonic doctrines.” P. 11.
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propias de un pitagdrico del siglo V a.C. y no las suyas. Taylor lo expresa categdricamente en las

siguientes lineas:

En efecto, la tesis principal de la presente interpretacion del didlogo de Platon es que puede

demostrarse detalladamente que la ensefianza de Timeo es exactamente lo que deberiamos esperar

en un pitagorico italiano del siglo quinto, quien era ademas un médico.69

De esta forma, el investigador britanico interpretd que en el 7imeo se encuentra expuesta
una investigacion de la naturaleza del mundo. Esta sintetizaba la postura cosmoldgica de un
pitagorico junto con las teorias médicas de un seguidor de Empédocles. Taylor, por lo tanto,
inscribe a este didlogo de lleno en las tradicion de especulacion filosédfica presocratica. Segun
explica Taylor, Platon consideraria a esta vertiente filoso6fica como la mas adecuada y promisoria
con respecto a sus teorias e ideas. Sin embargo, lo anterior no implica que Platon muestre en el
diadlogo su propia postura, por lo cual Taylor concluye que en este escrito el filosofo ateniense no

expreso sus pensamientos sobre la naturaleza del mundo.70

Charles H. Kahn, por su parte, llevé a cabo un brillante y exhaustivo analisis no solo del
Timeo, sino del resto de los didlogos de la etapa de vejez de Platon. A éstos, Kahn los considera
como didlogos post-socraticos. Segun la interpretacion de este investigador, los primeros escritos
develan el interés que Platon tenia por los temas concernientes al bien individual y la concrecion
de una ciudad justa. Esta etapa es, desde luego, reflejo de la influencia socratica en su pupilo; por
lo cual estos escritos pueden ser clasificados legitimamente como didlogos socraticos. Sin
embargo, en el ultimo periodo filoséfico del ateniense, Kahn detecta un cambio con respecto a
los intereses centrales de Platon. Este giro se ve reflejado dramaticamente de forma simbdlica
con la remocioén de Sécrates como el interlocutor principal de los dialogos ulteriores o con su
total desaparicion en las Leyes. El interés principal del fundador de la Academia ahora es

elaborar o reformular una nueva base tedrica que le permita estudiar los problemas de la filosofia

6 A. E. Taylor. Op. Cit.“Tt is, in fact, the main thesis of the present interpretation of Plato’s dialogue that the
teaching of Timaeus can be shown to be in detail exactly what we should expect in a fifth century Italian
Pythagorean who was also a medical man (...).” P. 11. Es probable que Taylor siga en su postura a B. Jowett quien
afirma: “(The Timaeus) It is a composite or eclectic work of imagination, in which Plato, without naming them,
gathers up into a kind of system the various elements which preceded him.” The dialogues of Plato. P. 635.

70 A. E. Taylor. Op. Cit. “In other words, we are entitled to say that Plato thought the view which arose form the
fusion of Pythagoras with Empedocles the most promising line in fifth-century science and the one most directly
connected to his own developments. It does not follow that any theory propounded by Timaeus would have been
accepted by Plato as it stands.” P. 19
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anterior a Sdcrates, a saber, la filosofia de la naturaleza caracteristica de los presocraticos. “Los
dialogos a ser considerados aqui tienen un objetivo muy diferente en vista: reformar la base

teorética de la filosofia platonica para incluir el estudio del mundo natural.”.7!

Por ello, el 7imeo es uno de los didlogos fundamentales para Kahn, si no el de mayor
importancia. Pues es manifiesto que en esta obra Platon vuelve a la reflexion antigua acerca de
los principios de la physis en una forma sistemdtica. Kahn ofrece dos argumentos mas para
interpretar a la obra en cuestion como un tratado cosmoldgico. Si bien hay un breve intercambio
entre los interlocutores del texto al comienzo del escrito y posteriormente en el Critias, el
discurso de Timeo es esencialmente un monologo. Con esta eleccion de estilo, segin Kahn,
Platén no se apropid unicamente del contenido de la filosofia presocratica; también de su forma
discursiva: “En efecto, el mondlogo de Timeo constituye un tratado autosuficiente en fisica, un
ejercicio en la forma tradicional de la peri phuseds historia (...). Platon se ha apropiado no so6lo
del contenido, sino también de la forma narrativa de un tratado presocratico.”’? Por lo tanto, el
Timeo seria un didlogo cuyo sentido es ofrecer la solucion tedrica de Platon con respecto a la
indagacion sobre los principios de la naturaleza y un retorno a la tradicion metafisica de sus

predecesores.

Si bien este par de interpretaciones han ofrecido una serie de argumentos importantes,
ambas aun presentan dificultades importantes. El problema mas evidente es mantener una
postura hermenéutica tan arriesgada como la de Taylor. Sostener que en el 7imeo no se encuentra
expuesta ninguna idea propia de Platon parece una afirmacion temeraria. Como se mostrara en su
momento, el presente estudio patentiza lo contrario; esto es, que si hay contenido y conocimiento
genuinamente platonico en este didlogo. A lo anterior se le puede sumar la elocuente réplica de

Francis Mc. Cornford. El sefala, con razon, que parece inverosimil que alguien dotado de la

71 Charles H. Kahn. Plato and the post-socratic dialogue. “The dialogues to be considered here have a very different
goal in view: to reshape the theoretical basis of Platonic philosophy in order to include the study of the natural
world.” P.XIIL.

72 Charles H. Kahn. Op. Cit “The cosmic narrative of the Timaeus, like its fragmentary sequel in the Critias, is
located within the familiar framework of a dialogue between Socrates and his interlocutors. But the cosmogony
itself is presented not in dialogue form but as one continuous speech. In effect, Timaeus’ monologue constitutes a
self-standing treatise in physics, an exercise in the traditional form of peri phuseds historia: “an investigation into
the nature of things.” Plato has appropriated not only the content but also the narrative form of a Presocratic
treatise.” P. 176.
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capacidad filosofica de Platon decidiera hacer una extrafia amalgama entre pitagorismo y teorias
afines a Empédocles. ;Cual seria la motivacion de Platon para llevar a cabo tal proyecto?’? Por
otra parte, si el Timeo fuera en realidad esto, al menos alguno de los alumnos de la Academia o
de los lectores expertos en la antigiiedad lo habria sefialado o documentado de alguna manera.

Pero, desafortunadamente para la argumentacion de Taylor, ese no fue el caso.

Lo anterior es facil de demostrar, ya que sucedid exactamente lo contrario. Aristoteles y
Teofrasto se refieren al didlogo en cuestion como un documento que contiene doctrinas positivas
del filésofo, contradiciendo las premisas de Taylor. Si el 7imeo no fuese un texto con tesis
propias de Platon, con toda seguridad alguno de los intérpretes antiguos lo hubiese sefialado en
alguin escrito o con una anotacion aunque fuera minima. Esto hubiese tenido como consecuencia
que esta obra hubiese perdido su valor para el resto de la tradicion. Pero, la historia atestigua lo

contrario. Cornford expresa lo anterior de la siguiente manera:

Aristoteles y Teofrasto deben haber conocido el verdadero caracter de este trabajo (el Timeo).

Ambos escribieron holgadamente sobre la historia de la filosofia. Ninguno dejoé registro acerca de

la mas remota sospecha de que Platon, en realidad, estaba fabricando una mezcolanza de teorias

obsoletas por las cuales no reconocia responsabilidad alguna. Si alguna sospecha hubiese sido
expresa en alguno de sus trabajos ahora perdidos para nosotros, ésta no habria escapado del
interés de los comentadores antiguos (...).7*

La interpretacion de Charles H. Kahn, por su parte, también acarrea sus dificultades
particulares. Como se sefald previamente, los didlogos post-socraticos tienen un objetivo
especifico: abordar los problemas del estudio de la naturaleza desde la atalaya teorica de Platon.
Esto se ve plasmado de forma pristina en el Timeo. Sin embargo, pensar que el sentido de esta

obra es ofrecer una investigacion exhaustiva acerca de la naturaleza resulta contraproducente.

Esto se debe a que resulta muy dificil para Kahn explicar la unidad de la pretendida trilogia

73 Francis M. Cornford. Plato’s Cosmology. “It is hard to understand how anyone acquainted with the literature and
art of the classical period can imagine that the greatest philosopher of that period, at the height of his powers, could
have wasted his time on so frivolous and futile an exercise in pastiche. What could have been his motive?” P. VIII.

74 Francis M. Cornford. Op. Cit. “From all that we know of Theophrastus' History of Physical Opinions it is clear
that he used the Timaeus as his main source of Plato's physical doctrine. Aristotle and Theophrastus must have
known the true character of the work. Both wrote at length on the history of philosophy. Neither left on record so
much as a suspicion that Plato was really fabricating a medley of obsolete theories for which he acknowledged no
responsibility. Had such a suspicion been expressed in any of their works now lost to us, it could not have escaped
the notice of the later ancient commentators, who studied the 7imaeus line by line and sought for light upon its
meaning in every available quarter.” P. VIIL.
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conformada por el Timeo, el inconcluso Critias y el aparentemente abandonado Hermocrates.
Pero, ademas, la unidad, los objetivos y alcances del propio 7imeo resultan oscurecidos. Pues,
(qué finalidad tendrian las intervenciones iniciales de Socrates que resumen algunos de los
planteamientos de Republica? ;Coémo se vincula esto con el discurso de Critias y el prometido
por Hermocrates? ;Por qué se pasa del pasado glorioso de la civilizacion ateniense a un discurso
cosmolégico? Para todas estas preguntas de primer orden, la interpretacion de Kahn resulta

insatisfactoria.

El sentido del Timeo no es, por consiguiente, hacer una investigacion sobre la naturaleza
ni ofrecer el discurso propio de un pitagorico. Lo siguiente, es la interpretacion propia de esta
investigacion. En el didlogo en cuestion se encuentra tejida una elaborada puesta en escena que
involucra a cuatro personajes diferentes cuyos discursos, pese a su diversidad tematica, tienen un
hilo conductor. Este hilo es la complicada relacion existente entre el entramado metafisico del
cosmos y la naturaleza humana. La unidad de los discursos de Socrates, Critias, Timeo y el
prometido por Hermdcrates yace en demostrar que el bien, individual y colectivo, estd presente
en la estructura ontoldgica del mundo y, por consiguiente, puede realizarse en la practica humana
de la ética y la politica. El ser humano es participe de la naturaleza del universo, por lo cual si
basa su vida en ella, alcanzard la maxima perfeccion posible y, con ello, la felicidad. El sentido
del Timeo, por lo tanto, es posicionar al ser humano en este mundo desde una perspectiva
ontologica que funda y dirige sus objetivos €éticos y politicos. El objetivo de fondo que orienta el
impulso creativo del 7imeo y el resto de la trilogia inacabada no es otro que fundamentar un

amplio y ambicioso proyecto de reforma moral y politica para el mundo griego.

La interpretacion aqui expuesta permite enlazar a los diferentes discursos bajo una
perspectiva general sin que éstos pierdan su particularidad. La reducida participacion de
Socrates, quien resume algunos de los planteamientos centrales de la Republica (libros II a V),
sitia a los invitados en un contexto de discusioén pasado cuyo interés principal era el hallazgo de

la mejor legislacion posible junto con la naturaleza de sus ciudadanos.” A continuacion, Sdcrates

75 Platon. Timeo. 17c. “Yo diria que el punto central de mi intervencion de ayer era determinar cudl seria, en mi
opinidn, la mejor constitucion y con qué tipo de hombres se formaria.” "tadt &otor. ¥Hég mov @V VT LoD
MO&vTov Moywv mepl moArteiog fv TOke@EAmOV oflo T€ kol &5 olwv avdpdv dpiotn katepaiver” &v pot yevécOar.".
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indica lo que espera escuchar del resto de los invitados. El objetivo de los siguientes participes
del didlogo sera mostrar como actuaria esta ciudad, que Socrates describié solo de forma ideal,
en la realidad de una guerra y en las relaciones con otras sociedades. “Nadie podria ofrecer una
continuacion mejor del discurso que vosotros, ya que sois los inicos que en la actualidad pueden
implicar a esa ciudad en una guerra adecuada a su condicion y, después, asignarle todas las

excelencias que le correspondan.”7’6

Esta breve intervencion de Socrates tiene al menos dos finalidades. Por un lado, su
discurso revela la estructura formal de la obra, asignando la finalidad a los discursos de los
invitados. Por otro lado, muestra un cambio de postura en la perspectiva politica de Platon. En
estas lineas hay un critica abierta a la incapacidad de Sécrates para producir un discurso de la
naturaleza requerida para la investigacion del didlogo. “Critias y Hermdcrates, me acuso de no
llegar a ser capaz nunca de alabar de forma satisfactoria a esos hombres y a esa ciudad.””’
Socrates es el candidato perfecto para describir perfectamente las normas, instituciones y
naturalezas ideales de los habitantes de dicha sociedad. Esto es un reflejo de la Republica ya que,
en sentido estricto, en ella el interés de mayor importancia no es que esta sociedad llegara a
existir efectivamente.”® Lo fundamental de aquella aproximacion filoséfica era su capacidad de
servir como guia o modelo (paradeigma) para las acciones del individuo. Esto con la finalidad de
patentizar que, quien fuera capaz de contemplar un proyecto de dicha indole, estaria
comprometido con la justicia y el bien. Pero, como bien sefiala Guthrie, el proposito de Platon
cuando redact6 el Timeo ya no era la generacion de una vision idealista de la sociedad, sino la
produccion de un proyecto politico practico, cuestion emprendida desde el Politico y
profundizado en las Leyes.” Cornford también apunta en esta direccion al sefalar que tras la
experiencia fallida de Siracusa, Platon buscaba demostrar que su proyecto se podia llevar a cabo

en la realidad. En el caso del Timeo esto cobra sentido en la argumentacion de Critias, quien

76 Platon. Timeo 20b “810 kol ¥0&g y®d S10vOOVUEVOS, DUV de0UEVOV T TEPL TG moAteiog SteABel, Tpobipmg
Exaplopnyv, eidmg Ot 1OV TG AdYOV 000Eves GV DUDV £0EAOVTOV IKAVAOTEPOV ATOSOTEV”.

77 Platén. Timeo 19d “todt” odv, @ Kpitia xai Eppoxpatec,duantod pév adtog katéyvoko ui mot dv duvatdg
yevéaBat Tovg avopag Kal Ty TOAY ikavdg EyKopdacat.”.

78 Platon. Republica 472b-473d.

79 W. K C. Guthrie. Op. Cit. “This, surely, is the purpose of the opening reminder of some of the Republic’s
measures. Plato is telling us explicitly that in the years since he wrote ir his interests have veered from an idealistic
view of society towards practical policy, as the Politics has already shown.” P. 245.
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sefiala con reiteracion que una sociedad como la descrita ya habia acontecido —de hecho— en el
pasado.?9 El resto de los discursos, por lo tanto, deberan contribuir a explicar o fundamentar las
acciones, aptitudes y condiciones propias de los individuos y la sociedad descrita por Socrates,

pero cimentando su realidad y capacidad de suceder en el mundo factico.

Es precisamente por la encomienda anterior que Critias decide contar la magna historia
de los padres ancestrales de los atenienses. Critias narra este relato a los invitados que €l, a su
vez, aprendié de su abuelo. Este, por su parte, lo escuché de la viva voz de Solén. De acuerdo
con el ilustre gobernante, la Atenas antigua habia conquistado logros extraordinarios en la
guerra, ademas de haber sido un ejemplo de excelente organizacion politica. Todos estos sucesos
tan valiosos, empero, habian sido olvidados por el paso del tiempo, la destruccion ocasionada por
un gran diluvio y la pérdida de la escritura. Fue gracias al contacto con los sabios egipcios que
Solén recuperd esta informacion en la que se afirmaba que: “En efecto, antes de la gran
destruccion por el agua, la que es ahora la ciudad de los atenienses era la mejor en la guerra y la
mas absolutamente obediente de las leyes.”8! Esto, como es evidente, se relaciona directamente
con las peticiones de Socrates: mostrar en movimiento a la ciudad y sus integrantes
anteriormente descritos. Los atenienses ya habian alcanzado la excelencia individual y social que
el discurso socratico demandaba. En consonancia con lo anterior, estos habitantes primigenios de
Atenas seguian practicamente las mismas practicas y normas que Socrates habia descrito como
las propias de la mejor legislacion politica: separacion de sectores sociales, especializacion en el
oficio, etc.82 Esto representa, en ultima instancia, una confirmaciéon de la argumentacion
socratica y del proyecto de Platon. Una ciudad armdnica —con justicia individual y colectiva—

ya ha existido y, por ello, puede volver a la realidad presente.

El relato de Critias cumple con los requisitos previos establecidos por Socrates, ya que su

objetivo primordial es volver evidente la posibilidad de construir en el mundo del devenir una

80 Francis M. Cornford. Op. Cit. “The new trilogy is to transfer this state to the plane of actual existence, not in the
future, but in the remote past, as the Athens of nine thousand years ago.” P. 6.

81 Platon. Timeo 23c. “Rv yép &M mote, & Tohwv, Vrep TV peyiony eBopdv Bdacty 1 viv Adnvaimv odoa mog
apiotn mpAG Te TOV TOAEUOV KOl KATA TAVTH EDVOUMTATY S10pEPOVTOS.

82 Platon. Timeo 25e “Cuando ayer hablabas de la reptiblica y de sus hombres, me asombré al recordar lo que acabo
de contar, pensando que por algun azar no muy desacertado compartias milagrosamente mucho de lo que Solén
decia.”.
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ciudad con tales caracteristicas. Esto es uno de los puntos fundamentales del discurso y es
reforzado en mas de una ocasion tanto por Socrates, como por el mismo Critias. Son por lo
menos cuatro las ocasiones en las que los involucrados en la discusion insisten sobre la veracidad
del relato.83 A esto se le debe sumar el hecho de que la forma de vida delimitada idealmente por
Sécrates también era imitada en la practica por la ciudad de los egipcios. Pues éstos habian
hecho suyas las normas y leyes propias de los primeros atenienses. Por ello, el sacerdote egipcio
no duda en sefialarle a Solén que mire a su alrededor para observar paradigmas vivos de su
legislacion antigua. “En cuanto a las leyes, observa las nuestras, pues descubrirds ahora aqui
muchos ejemplos de las que existian entre nosotros.”84 Han existido, por ende, al menos dos
sociedades que han alcanzado ese nivel de organizacidn individual y politica. Es el cometido de
la trilogia, entonces, trasladar ese orden perfecto del mito a la realidad:

Ahora trasladaremos a la realidad a los ciudadanos y la ciudad que t ayer nos describiste en la

fabula, los pondremos aqui como si aquella ciudad fuera ésta y diremos que los ciudadanos que ta

concebiste eran los antepasados reales que dijo el sacerdote. 85

Este interés es lo que da pie a la aparicion de Timeo como ponente. Pero, como bien
sefiala Cornford, esta breve participacion de Critias no deja lugar a dudas. El interés capital de
Platon al escribir esta obra no era la especulacion fisica ni filoséfica; sino la investigacion ética y
politica cuya finalidad era la formacion de individuos y sociedades buenas, justas. “La intencion
de Platon pudo haber sido indicar que ahora, al igual que siempre, su maximo interés yace en el
campo de la moral y la politica, no en el de la especulacion fisica.”8¢ El sentido del 7imeo, por lo

tanto, se halla comprendido, inconfundiblemente, bajo esta linea de pensamiento.

La participaciéon de Timeo, por ende, estd subordinada a esta finalidad general de la
trilogia y del propio didlogo. La aportacion de este personaje, una verdadera joya en lo que
respecta a los tratados sobre la naturaleza de la antigliedad, no puede ser entendida como un

discurso aparte o lejano a este interés fundamental para Platon. El tema de su disertacion es, sin

83 Platon. Timeo 20d, 21a, 26¢-d, 26e.

84 Platon. Timeo 24a "tov¢ p&v oDV VOUOLG 6KOTEL TPOC ToVC Tiide: TOAAY Yap mapadeiypata TV tOTE MO VUiV
Svtav évBade viv dvevpnoets,”.

85 Platon. Timeo 26¢-d “tovg 6¢ molitag kol v oAy fiv ¥0&g NUiv ®g &v pibe dmecba o0, viv peteveykoveg Eml
16N 08¢ Sedpo Ofcopey g Eketvny Tvde oboav”.

86 Francis M. Cornford. Op. Cit. “Plato's purpose may have been to indicate that, now as ever, his chief interest lies
in the field of morals and politics, not in physical speculation.” P.20.

45


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs0&prior=die/cimen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%5Cn&la=greek&can=me%5Cn0&prior=tou%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%3Dn&la=greek&can=ou%29%3Dn0&prior=me%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=no%2Fmous&la=greek&can=no%2Fmous0&prior=ou)=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=sko%2Fpei&la=greek&can=sko%2Fpei0&prior=no/mous
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=pro%5Cs&la=greek&can=pro%5Cs0&prior=sko/pei
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs1&prior=pro%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%3D%7Cde&la=greek&can=th%3D%7Cde0&prior=tou%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=polla%5C&la=greek&can=polla%5C0&prior=th=%7Cde
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ga%5Cr&la=greek&can=ga%5Cr0&prior=polla%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=paradei%2Fgmata&la=greek&can=paradei%2Fgmata0&prior=ga%5Cr
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tw%3Dn&la=greek&can=tw%3Dn0&prior=paradei/gmata
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%2Fte&la=greek&can=to%2Fte0&prior=tw=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=par%27&la=greek&can=par%270&prior=to/te
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=u%28mi%3Dn&la=greek&can=u%28mi%3Dn0&prior=par'
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Fntwn&la=greek&can=o%29%2Fntwn0&prior=u(mi=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29nqa%2Fde&la=greek&can=e%29nqa%2Fde0&prior=o)/ntwn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nu%3Dn&la=greek&can=nu%3Dn0&prior=e)nqa/de
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29neurh%2Fseis&la=greek&can=a%29neurh%2Fseis0&prior=nu=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tou%5Cs&la=greek&can=tou%5Cs0&prior=e(/kaston
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C0&prior=tou%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=poli%2Ftas&la=greek&can=poli%2Ftas0&prior=de%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C3&prior=poli/tas
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%5Cn&la=greek&can=th%5Cn0&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=po%2Flin&la=greek&can=po%2Flin0&prior=th%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%28%5Cn&la=greek&can=h%28%5Cn0&prior=po/lin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=xqe%5Cs&la=greek&can=xqe%5Cs0&prior=h(%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h%28mi%3Dn&la=greek&can=h%28mi%3Dn0&prior=xqe%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28s&la=greek&can=w%28s0&prior=h(mi=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29n&la=greek&can=e%29n1&prior=w(s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=mu%2Fqw%7C&la=greek&can=mu%2Fqw%7C0&prior=e)n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dih%2F%7Ceisqa&la=greek&can=dih%2F%7Ceisqa0&prior=mu/qw%7C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=su%2F&la=greek&can=su%2F0&prior=dih/%7Ceisqa
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=nu%3Dn&la=greek&can=nu%3Dn1&prior=su/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=metenegko%2Fntes&la=greek&can=metenegko%2Fntes0&prior=nu=n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29pi%5C&la=greek&can=e%29pi%5C0&prior=%5D
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ta%29lhqe%5Cs&la=greek&can=ta%29lhqe%5Cs0&prior=e)pi%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=deu%3Dro&la=greek&can=deu%3Dro0&prior=ta)lhqe%5Cs
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=qh%2Fsomen&la=greek&can=qh%2Fsomen0&prior=deu=ro
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=w%28s&la=greek&can=w%28s0&prior=qh/somen
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29kei%2Fnhn&la=greek&can=e%29kei%2Fnhn0&prior=w(s
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=th%2Fnde&la=greek&can=th%2Fnde0&prior=e)kei/nhn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29%3Dsan&la=greek&can=ou%29%3Dsan0&prior=th/nde

lugar a dudas, ofrecer un discurso sobre el universo que brinde razones sobre su generacion, su
status ontoldgico y fisico, hasta terminar con los asuntos particulares de los seres humanos.?’
Pese a que la mayor parte de su participacion se centra en especulaciones metafisicas y
cosmologicas, el verdadero objetivo de Timeo es ensefiar que la moralidad del ser humano es una
consecuencia del orden prevaleciente en el mundo. Por lo tanto, el gran entramado tematico
presente en su argumentacion tiene como objetivo patentizar la relacion entre el bien metafisico
que funda al universo y el bien que debe encaminar al ser humano en sus acciones individuales y
colectivas. De hecho, desde la narracion de Critias ya se encuentra insinuado este vinculo entre
cosmos y micro-cosmos humano. No es insignificante que los sacerdotes egipcios ya hubiesen
descubierto lo anterior, siguiendo a los proto-atenienses; por ello, su ley se asegur6 de
preocuparse por la sabiduria y trasladar el conocimiento del universo al reino de lo humano:
También, ves, creo, cuanto se preocupd nuestra ley desde sus inicios por la sabiduria pues, tras

descubrirlo todo acerca del universo, incluidas la adivinacion y la medicina, lo trasladé de estos

seres divinos al ambito humano para salud de éste y adquiri6 el resto de los conocimientos

relacionados con ellos. 88

En su argumentacion Timeo no se olvida de mostrar la forma en que el aprendizaje del
orden celeste debe conducir a una restauracion del orden ético de cada individuo. Esto quiere
decir que el estudio e investigacion de la naturaleza conlleva una transformacion de indole ética
en el filosofo. La practica filosofica, por lo tanto, debe ser comprendida como una actividad
tedrica que orienta al individuo hacia el bien. El andlisis de las orbitas celestes y de los
movimientos de los astros debe ir acompafiado de un cambio en las rotaciones morales del
propio investigador. Por medio de este camino de investigacion, el filosofo consigue armonizar
su psyche. Cuando el alma, sujeto de la inteleccion, logra igualarse con el objeto inteligido (en
este caso el cosmos) por medio de la contemplacion, acontece la coronacion de la vida filosofica;

a saber, se consigue la felicidad plena y propia de los seres humanos.

CEAN)

87 Platon. Timeo 27c “También nosotros, que vamos a hacer un discurso acerca del universo
AOyovug moteioBai".

88 Platon. Timeo 24b-c “10 & ad mepi THg PPovicEmS, Oplic mov TOV VOUOV Tiide donv émpélelay Emomoato evdvg
Kot Aapyog mepl te *TOV KOoHOV, dmavta péypt HavTikiic Kol iaTpiki|g Tpdg vyieway €k Tovtev Belov dvimv &g Ta
avOpomva dvevpdv, doa te dALa TovTOG EMETOL PO LOTO TAVTO KTNOAUEVOC.”

mepl 10D TAVTOG
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De lo que es divino en nosotros, los movimientos connaturales son los pensamientos y
revoluciones del Universo: esos son los que cada uno ha de seguir, enderezando las orbitas de
nuestra cabeza, corrompida en el nacimiento, mediante el aprendizaje cumplido de la armonia y
revolucion del Universo, e igualar, siguiendo la naturaleza pristina, lo que comprende con lo
comprendido, y alcanzar con ello la meta propuesta por los dioses a los seres humanos: una vida
excelente en el tiempo presente y futuro.9
En el caso especifico del Timeo, Platon es claro. Lo mas divino del ser humano es su
capacidad para “enderezar” o armonizar su alma, es decir, llegar a ser bueno. Esto se logra a
través del conocimiento y estudio del orden universal que prevalece en el cosmos. Si el ser
humano logra penetrar en su estructura y sigue sus designios, podrda construir un destino
favorable para ¢l. Cornford no se equivoca cuando sefiala que en las lineas anteriores yace el
climax del didlogo.?? Platon muestra en éste que la razon y el orden prevalecen sobre el caos y la
fealdad. El demiurgo dot6 al mundo de armonia y belleza y es tarea del ser humano afianzar esto

en su esfera de accion: el reino de la ética y, presumiblemente, el de la politica.

Por todo lo anterior, queda claro que el sentido del 7imeo es ofrecer la respuesta de Platon
al complejo entramado de relaciones que existen entre la naturaleza del cosmos y el actuar ético
y politico del ser humano. El bien puede realizarse en el mundo porque, de hecho, es uno de los
principios que estructuran la naturaleza del propio cosmos y, desde luego, de la naturaleza del
humano. Los lectores de este didlogo aprenderan que la especie humana ha sido creada con
ciertas caracteristicas que le abren la posibilidad de armonizar su alma y alcanzar un destino
benigno. El interés de Platon por llevar a cabo una amplia reforma politica y ética en el mundo

no ha decaido, el 7imeo y el resto de la trilogia inconclusa son un fiel testimonio de ello. Tanto

89 Platon. Timeo. 90c-d “t@ & &v fuiv Ogi® cvyyevelg eioty KIVIGELG ol TOD TAVTOG SL0VONGEICKAL TTEPLPOPAL: TAVTOLG
31 ovvendpevov £kactov Sel, TaG TEPL TNV YEVESY €V Tf] KEPAAT] StepBapuévag NHudv tepddovg E€ophodvta o1 TO
KOTOUOVOAVEY TAG TOD TAVTOG Apuoviag Te Kol TEPLPOPAS, T@ KOTUVOOLUEV® TO KATAvoolV Eopoidoat KoTd TV
apyoiov guotv, opoidcovta 8¢ TA0G Exev Tod TpoteBévtog avBpdmols VIO Bedv dpicTov Piov TPog Te TOV mapdvta
koi Tov Enetta xpovov.”

90 Francis M. Cornford. Op. Cit. “At this point, where the discourse of Timaeus has reached its climax, the thought
recurs to his affirmation at the opening (29¢) that the divine is not moved by any jealousy to withhold from the
world or from man any perfection of which their nature is capable. Reason has endowed the world with harmony
and beauty, and man with the capacity to reproduce them in himself.” P. 355.
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Guthrie como Cornford®! coinciden con la interpretacion aqui ofrecida. Muestra de ello son las

siguientes palabras de Guthrie:

Es esencial ver al Timeo desde esta perspectiva. Platon no ha abandonado los asuntos humanos

por la cosmogonia y la ciencia natural. Su proponito es situar al hombre en su sitio en el mundo y

sefalar las implicaciones para la vida humana y sus finalidades.92

Con esto, queda suficientemente expuesto el punto de partida general para la
interpretacion del didlogo en cuestion. El 7imeo es un texto que persigue esta finalidad de
transformacion ética y politica que atraviesa a la totalidad de la obra de Platon. Ahora bien lo
anterior, no implica que sea contradictorio, menos aun futil, realizar un andlisis sobre los temas
que son propios de la ontologia platonica o de la peri phuseos historia, quid esencial de la
presente investigacion. Pero, antes de entrar en materia, alin es preciso hablar sobre la

prosopografia y la estructura formal del texto.

Los didlogos de Platon son obras filoséficas que cuentan con un elemento dramatico y
prosopografico. Estos no pueden ser considerados meros ornamentos retoricos o estéticos que
simplemente decoran el discurso filosofico sin desempefar funcién alguna. Por el contrario, la
forma en Platon no es nimia, sino que contribuye en gran medida para conseguir una
comprension cabal del texto. El 7imeo, desde luego, no es la excepcion. En este escrito Platon
elabora el marco dramatico con indicaciones sencillas. Socrates inicia el coloquio informando
que la conversacion presente es una continuacion de la celebrada el dia previo.?3 Con esto, Platon
coloca la discusion del didlogo en el seno de una investigacion previa cuyo tema central, como
ya se sefald anteriormente,%4 era hallar la mejor legislacion y la naturaleza de sus ciudadanos.

Esto ha llevado a algunos interpretes®> a vincular de multiples maneras a 7imeo con Republica.

°1 Francis M. Cornford. Op. Cit. “Looking deeper, we see that the chief purpose of the cosmological introduction is
to link the morality externalised in the ideal society to the whole organisation of the world. The Republic had dwelt
on the structural analogy between the state and the individual soul. Now Plato intends to base his conception of
human life, both for the individual and for society, on the inexpugnable foundation of the order of the universe.”’P. 6.

92 W. K C. Guthrie. Op. Cit. “It is essential to see the Timaeus in this perspective. Plato has not abandoned human
affair for cosmogony and natural science. His purpose is to place man in his setting in the world and draw out the
implications for human life and aims. The theme to be elaborated in detail is that taken for granted in the Philebus
and already hinted at in the Republic, namely the close relations between microcosm and macrocosm.* P. 246.

93 Platon. Timeo. 17a.

94 Vid. Supra. P. 9.

95 Ademads de Burnet, Taylor también opina lo mismo Cf#: Op. Cit. P. 4.
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John Burnet, por ejemplo, opina que “el Timeo y sus secuelas habian sido destinadas a

reemplazar de alguna forma los libros posteriores de la Republica.”®

Es un error interpretativo pensar que el 7imeo remplaza algunas partes o que es una
continuacion de la Republica. En primer lugar, se debe sefialar que las fechas dramaticas de
ambas obras no coinciden. La Republica se sitha en las fiestas dedicadas a la diosa Bendis que se
realizaban en Targelion (mayo-junio). En cambio, el 7imeo se ubica en las afamadas Panateneas
festejadas en Hecatombeion (julio-agosto).97 A esto se le ha de afiadir que el resumen de Socrates
es muy pobre en comparicion con la parte aludida de la Republica; mientras que en el Timeo se
hace notar que la sintesis del mentor de Platon es exhaustiva. “;He expuesto ya en sus puntos
principales lo mismo que ayer o deseais todavia algo que yo he dejado de lado, querido Timeo?
En absoluto, esto era lo que ayer dijimos, Socrates.”8 Por otro lado, resultaria dificil reconstruir
el orden de la serie puesto que la Republica tendria que seguir a Critias de acuerdo con su
tematica; de lo contrario, el resumen no tendria pertinencia alguna. Sin embargo, ese no es el
caso. Cornford apunta con razoén que es altamente probable que Platon buscara evocar en sus
lectores el recuerdo de ciertas parte de la Republica, pero eso no implica que el filosofo ateniense
fuese esclavo de sus propias creaciones.”® No es necesario vincular a estos dos didlogos entre si
como si fueran parte de una sola obra literaria, aunque pertenecen a un proyecto politico que
tiene multiples punto de contacto. Por Ultimo, se pueden agregar los argumentos relativos al

sentido y unidad del texto que ya han sido desarrollados en las paginas anteriores. 100

Lo anterior inclina la balanza en favor de una interpretacion mas cauta. Es claro que
Timeo es un didlogo independiente a Republica. En cambio, hay varias razones de peso para
sostener que el didlogo aludido era el primero de una trilogia junto con el incompleto Critias y el
proyecto abandonado: Hermocrates.101 La técnica dramatica que Platon utilizé para enmarcar el

didlogo alrededor de una disertacién pasada cumple con un papel diferente al que argumentan

96 John Burnet. Greek Philosophy I. Thales to Plato. P. 339.
97 Platon. Timeo 21a.
98 Platon. Timeo 19a-b. "Gp’ ouv o Staknh)@(xusv fion xaBdanep x0ég, wg €v Kacpakmmg nakw EmavelOeiy, n

mofoduev £t L TdV pnoéviav, & ¢ike Tipae, ¢ dnolewmdpevov; ovdaude, GALd ovté Todt RV Té AeyOévta, O
Yokpatec.”. Cfr. Francis M. Cornford. Op. Cit. P. 4.

9 Francis M. Cornford. Op. Cit. P. 4
100 Cfr: Ramon Serrano Cantarin y Mercedes Diaz de Cerio Diez. “Introduccion” en Platon. Timeo. Pp. XXV-XXX.
101 Cfr: Francis M. Cornford. Op. Cit. P. 5 y W. K C. Guthrie. Op. Cit. P. 245-246.
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Burnet y sus seguidores. Como se sabe, la importancia de Socrates en los ultimos didlogos
decrece considerablemente.!92 El 7imeo no es una excepcion. Su intervencion es pequefia en
extension y cumple con funciones principalmente estructurales. Ahora €l es un escucha atento de
los discursos que le seran obsequiados. El recuento, lejos de vincular a este didlogo con la
Republica, permite explicar dramaticamente el silencio de Socrates y situarlo en una discusion de
indole ética y politica. Ademas este recurso permite que, de forma funcional y retorica, Sdcrates
indique quién sera el interlocutor principal de este didlogo. Por ultimo, no se debe pasar por alto
que desde este momento se asigna el tema principal a las futuras disertaciones, se presentan los
personajes y el orden estructural de la obra: primero el discurso de Timeo sobre el origen del
mundo y la naturaleza; después la historia antigua de la victoria de los atenienses sobre los

habitantes de la Atlantida;103 finalmente, la participacion de Hermdcrates.104

Con respecto a la forma del escrito, es menester resaltar que unicamente al comienzo de
la obra es posible encontrar un didlogo entre los personajes. Desde el instante en que Sdcrates
reparte las responsabilidades de los discursos, Critias y Timeo son los encargados de desarrollar
sus logoi. Salvo por un breve sefialamiento de Socrates, desde que Timeo toma la palabra no hay
ninguna interrupcidn a su disertacion, como si se tratara de un monologo. En este asunto Kahn
no se equivoca, el vehiculo literario que Platon ha elegido para este escrito es un mito de
creacion.!05 Esta decision de estilo acerca al Timeo a los tratados antiguos sobre la naturaleza.
Sin embargo, también es fundamental destacar que Platon logro retener las caracteristicas propias
de un coloquio real. A lo largo de su intervencion, Timeo introduce temas con espontaneidad,
retoma cuestiones que pasé por alto o reitera informacion ya tratada. El resultado es que Platon
consigue asemejar el discurso de su personaje al que alguien fabricaria en una conversacion

auténtica.106

102 Charles H. Kahn. Op. Cit. P. XII.

103 Platon. Timeo 27a-b.

104 Platon. Critias 108a-b.

105 Charles H. Kahn. Op. Cit. “As literary vehicle Plato has chosen the form of a creation myth.” P. 177.

106 W. K C. Guthrie. Op. Cit. “Plato has retained one feature of his conversational manner: even in a continuos
accent he still aims at the effect of an unrehearsed talk. Themes intertwine, one being pursued until Timaeus
remembers something he ought to have said earlier and goes back on his tracks to pick it up.” P. 247.
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Ahora bien, la adopcion estilistica del mito tiene como consecuencia que ciertas
secciones deben interpretarse tomando en consideracion la naturaleza de esta decision literaria.
Es decir, que algunas afirmaciones no pueden ser tomadas literalmente sin un examen previo.
Por ejemplo, es un error pensar que Platon sostuvo que el tiempo y el mundo fueron creados sin
mas en un mismo momento o que €l creia en la existencia literal de un Dios artesano en el
universo. Esto, entre otras afirmaciones, es expresado bajo un lenguaje mitico y metaforico, pero
eso no significa que todo deba ser entendido al pie de la letra o que el discurso de Timeo sea
perfectamente compatible y comprensible sin mas.!7 Ahora bien, la interpretacion tampoco debe
anular completamente al mito, ya que éste tiene en Platon una funcion pedagodgica e
ilustrativa.l9%® Asimismo, hay que tomar en cuenta los inconvenientes propios del lenguaje de su
épocal® y los limites que Platon asignd a la comunicacion filosofica por escrito. 110 Por lo tanto,
el intérprete del 7imeo debe considerar que el discurso del filésofo de Locri emplea un lenguaje
que usa figuras literarias y filosoéficas que exigen un analisis cuidadoso de su forma siguiendo

criterios adecuados.

Por ultimo, es importante senalar las caracteristicas principales de los personajes que dan
vida a esta obra filosofica: Sécrates, Timeo, Critias, Hermocrates y el cuarto invitado anénimo.!!!
Sécrates es el personaje que se halla en practicamente toda la obra de Platén. Sobre é1 se han
escrito tratados enteros, sin embargo, para los efectos de la presente investigacion baste con
sefialar que se trata de un filésofo en su periodo de madurez que escucha con atencion los
discursos que le son ofrecidos. Lo anterior es importante porque Sdcrates no hace gala de su
particular sabiduria, ni emplea los métodos propios de la dialéctica o del elenchos. El tabano
filos6fico tampoco se encuentra en un grado de jerarquia superior con respecto a sus
interlocutores. En la Republica,112 por ejemplo, Sécrates es un maestro o guia que orienta el

pensamiento de los jovenes brillantes Glaucon y Adimanto. La discusion del 7imeo, en cambio,

107 F] maximo exponente de esta lectura es Gregory Vlastos. Cfi: Creation in the Timaeus: Is it a fiction? Pp.
265-279.

108 id. Thomas A. Szlezak. Leer a Platon. Pp. 138-142.
109 B. Jowett. The dialogues of Plato. Pp. 634-635.
110 Recuérdese lo mencionado en la primera parte de la presente investigacion, particularmente las paginas Pp.

11 Para un analisis mas profundo sobre de la prosopografia platonica consultese el libro The people of Plato de
Debra Nails.

112 Platon. Republica I1.
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plantea un escenario en el que los interlocutores son pares filosoficos y, de forma quizas irénica,
Socrates se dice incapaz de esculpir los discursos necesarios para la ocasion. Pero, como
demuestran dos menciones de Timeo, los presentes cuentan con una capacidad de entendimiento

adecuada para seguir sus lecciones!!3 gracias a su probada educacion filosofica. !4

Debido a lo anterior es licito concluir que el resto de los participes del didlogo son
descritos por Platon como fildésofos-politicos capaces de satisfacer el encargo de Socrates gracias
a su educacion y disposicion natural.!s Timeo es un personaje que con casi toda seguridad es una
invencion platonica. En particular, es de llamar la atencion que Timeo sea considerado por
Sécrates como un filésofo que, en su opinion, ha alcanzado “la cumbre de la filosofia™.l16d
Precisamente por ello, Timeo es el encargado de transmitir su conocimiento sobre la naturaleza
de las cosas. Critias, por su parte, es un hombre maduro y recibe la misma consideracion que sus
compaiieros. Si bien ain existe una discusion sobre cudl Critias es el que aparece en el 7imeo,
parece seguro afirmar que no es uno de los treinta tiranos, sino el abuelo de éste y bisabuelo de
Platon.!'7 Hermocrates es el prominente politico siciliano que logrd repeler la invasion de los
propios atenienses. Sobre el cuarto invitado no se cuenta con mayor informacion y su identidad
no parece ser relevante. Sefialar con exactitud la fecha dramatica no es demasiado relevante
puesto que, como Cornford apunta con razén, ya no es del interés de Platon la recreacion de la
atmosfera y el ambiente vivo de la Atenas de su época.!!® Basta, pues, con situar un escenario

propicio para la discusion y deliberacion filosofica de sus personajes.

113 Platon. Timeo 27b. "t0 8 Ypétepov mopoxintéov, § pdot” dv Duelc pév pddorte, &yd 8¢ { Stavoodpot PGt v
mEPL TAV TPOKEWEVDV EVOel&aipny".

114 Platén. Timeo 53c. "6n0st Adym TPOC VUGS dnAodv, GALY yap &mel petéyete THV KoTd moidsvoy 63dv ' dv
évoeikvuoBot ta Aeyopeva avaykr, cuvéyecte".

115 Platon. Timeo 19e-20a. “Resta, ciertamente, el tipo de gente de vuestra disposicion quepo naturaleza participa en
ambas categorias (filosofo y politico).” katarédeimtar 61 10 Tiig VUETEPOS EEEmG YEVOGS, [200] Gua AUeoTépmV @UoEL
Kol Tpo@fi LeTéyov. (PIAOGOPOV AvSpdY T Kol TOMTIKGV,)

116 Platon. Timeo 20a. “Timeo (...) ha ocupado los cargos publicos mas importantes y recibié los mas altos honores
de aquella ciudad y, ademas, ha llegado, en mi opiniéon, a la cumbre de la filosofia.” Tipowdg te yop 060,
ghvopmTatng v moOAewg tiig &v Trokig Aokpidoc, ovcig Kol Yével 00deVOC VOTEPOS MV TAOV EKET, TAG UEYIOTAG UEV
apyac Te Kol TIHdG TV v Tf) TOAEL peTakeyeipioTaL, Prhocoiog 8 av kat’ &uny d6&av én’ dikpov dmdong EARAL0EY:
117 Francis M. Cornford. Op. Cit. P. 1-2.

118 Francis M. Cornford. Op. Cit. P. 5.
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2. El eikos muthos

El principal objetivo de la presente investigacion consiste en comprender la naturaleza del
demiurgo y su relaciéon con las doctrinas no escritas. De acuerdo con lo expuesto en el primer
capitulo, es enriquecedor vincular a este didlogo con las doctrinas no escritas ya que en el Timeo
hay alusiones explicitas de éstas y, como se vera posteriormente, el demiurgo es una figura
tedrica que guarda una relacion metafisica con el Uno. Para llevar a cabo este estudio, se analiza
la figura del demiurgo sin apelar a las doctrinas no escritas, para mostrar que el didlogo por si
mismo es insuficiente y que la vinculacion con las dgrapha dogmata enriquece la comprension
de lo escrito. Antes, empero, de profundizar en la relaciéon que el demiurgo guarda con esta
tradicion, es menester revisar su figura Unicamente desde el propio Timeo. Con esto se hara
patente que los problemas interpretativas del didlogo —como la unicidad del universo, el uso de
las matematicas o su ordenamiento césmico— no tienen una solucion satisfactoria si se apela
unicamente al texto escrito. Por lo cual, se reafirma la idea de que los didlogos platonicos no son
autarquicos y se complementa su comprension a partir de una revision conjunta de ambas

fuentes.

El demiurgo es una figura que aparece en el discurso de Timeo después de hacer la
invocacion a los dioses. Como quedd de manifiesto en la seccidon pasada, el sentido del didlogo
consiste en ofrecer una respuesta a las inquietudes éticas y politicas del ser humano
fundamentada en la naturaleza del universo. Precisamente por lo anterior, Timeo elabora un
discurso cuya estructura comienza con premisas ontologicas y finaliza con la anatomia del ser
humano y su camino hacia la felicidad. El demiurgo es parte del entramado ontologico que sirve

para explicar y cimentar la realidad del mundo creado.

El discurso de Timeo es un eikos muthos, es decir, un discurso o narracion probable.!19 En
el Protagoras, Platon parece contraponer la narracion ficticia del mito, frente a la argumentacion
del logos.120 Sin embargo, esto no quiere decir que Platon desdene al mito o lo condene; por el

contrario, todo apunta a que Platon veia en esta forma de comunicacion una manera de acercar al

119 Cornford traduce esta expresion por “probable account”.

120 Cfy. Platon. Protagoras 320c. “Desde luego, Socrates, dijo, no os privaré de ello. ;Pero os parece bien que, como
mayor a mas jovenes, os haga la demostracion relatando un mito, o avanzando por medio de un razonamiento
(logos)?”
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ser humano a ciertas verdades. De ahi que la obra entera de Platon esté repleta de mitos viejos y
nuevos, cuyos significados, estilos y usos son extremadamente diversos. Como senala
adecuadamente Guthrie, ambas formas del lenguaje —muthos y logos—transmiten la verdad en
su propia manera determinada.!?! Por ello, no resulta extrafio que Platon haga a su personaje

afirmar indistintamente que su disertacion es un mito probable o un /ogos probable.!22

Esto, evidentemente, lleva al intérprete a preguntarse qué quiere decir exactamente Timeo
con lo anterior. (Es posible distinguir al mito del logos? Dar respuesta a dicha pregunta es dificil
ya que el texto no es concluyente; sin embargo, es importante establecer si la argumentacion de
Timeo contiene argumentos propios de la ciencia y filosofia o si unicamente se limita a una
explicacion mitica y pedagdgica. Si se repara con detenimiento en la disertacion del interlocutor
principal del didlogo, es posible distinguir entre estos dos ambitos con claridad. A lo largo del
texto, Timeo hace uso de una serie de axiomas que seran las premisas firmes e inamovibles que
sostendran su investigacion. Estas no pertenecen al reino del mito, sino que, como se vera
posteriormente,'?3 son parte de la metafisica del didlogo. Sin embargo, el filosofo de Locri
reconoce que el tema a desarrollar y fundamentar es de una naturaleza tal que no admite una
certeza absoluta. El cosmos es algo generado, por lo que es presa de la inestabilidad del devenir.
Por lo tanto, en el texto se distinguen las premisas filosoficas inamovibles, de las que son parte
relato probable. El relato probable parte de los axiomas necesarios para intentar explicar el
mundo de los objetos sensibles. Pero, como insiste Timeo, de ellos inicamente hay opinion. Esto
implica que cualquier discurso que verse acerca del universo, tendrd que permanecer en un nivel

menor de verdad.

Por tanto, Socrates, si en muchos temas, los dioses y la generacion del universo, no llegamos a ser
eventualmente capaces de ofrecer un discurso que sea totalmente coherente en todos sus aspectos
y exacto, no te admires. Pero si lo hacemos tan verosimil como cualquier otro, sera necesario

alegrarse, ya que hemos de tener presente que yo, el que habla, y vosotros, los jueces, tenemos

21w, K. C. Guthrie. Op. Cit. P. 250.
122 Cfy. Platén. Timeo 48d, 56b.
123 Vid. Capitulo 3.
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una naturaleza humana, de modo que acerca de esto conviene que aceptemos el relato probable y

no busquemos mas alla. 24

Con las palabras anteriores Platon refrenda una de sus convicciones mas importantes. La
verdad se encuentra tnicamente en los discursos cuyo objeto son las realidades eternas captadas
por el intelecto. Los objetos de un discurso como los dioses y la generacion del universo no
pueden alcanzar ese grado de verdad debido a su naturaleza. Se trata de entes que estan sujetos al
devenir, por lo que su explicacion obedece a un grado menor de verdad. De ahi la insistencia, por
parte de Timeo, en que un discurso probable no pueda ser plenamente coherente en todos sus
aspectos. Ademas de las dificultades que presenta el objeto del discurso, el filosofo sefiala que la
naturaleza humana también es una limitacion para conseguir un conocimiento total del cosmos y
de los dioses. Por lo tanto, la empresa prometida por Timeo presenta dificultades tanto del lado
del sujeto que conoce, como de la naturaleza del objeto inteligido.“Las razones por las que s6lo

un relato probable del mundo es posible son dos: objetivas u ontologicas y subjetivas.”. 125

Lo anterior no significa que Platon desespere completamente en su cometido de estudiar
la estructura del mundo fisico. Como senala atinadamente Kahn, en el 7imeo y en varios de los
didlogos de la tultima etapa del filosofo ateniense, es posible observar un retorno a la
investigacion sobre los principios de la naturaleza.!2¢ Este regreso, empero, es critico. El sujeto
que esta por desarrollarse no puede tener el mismo grado de verdad por las limitaciones que ya
se han sefialado. Sin embargo, si es posible hacer un discurso que tenga fundamentos filoséficos
y aporte conocimiento. El discurso que se puede elaborar debera tomar en cuenta, ademas, los
limites que Platon consider6 para el didlogo escrito.!?’ Por todo lo anterior, en el texto se afirma

que es correcto conformarse con el relato probable.

124 Platon. Timeo 29¢-d. édv ovv, & TOKPATES, TOAAG TOAGBY TéPL, BedV Kol THC ToD TovTOC YevécEme, un Suvatol
yiyvopeba mavtn ndvtog adtovg £0vtoig OpoAoYoLHEVOLS AdYoVG Kol drnkpipopévoug amododvar, pun Bavudong:
GAL" v dpor pndevog frTov mapeyduedo sikdtoc, Gyamdy xpy, HELVNUEVOLS (¢ 6 Aéymv &ye [298] Dueic e ol
Kprrol Vo avlpomiviv Eyopev, dote mepl TOVT®V TOV €lkdTo PHBOV AmOdeYOUEVOVG TTPEMEL TOVTOV UNdEV ETL TEPQL
neiv.

125 W. K. C. Guthrie. Op. Cit. “The reasons why only a likely account of the natural world is possible are twofold,
objective or ontological, and subjective.” P. 252.

126 Charles H. Kahn. Op. Cit. “Thus, the project of these later dialogues is to reclaim the study of nature within the
framework of a Platonic-Eleatic philosophy of intelligible Form.” P. XII.

127 Sobre este punto, cfi: Capitulo 3.
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Esto significa que no todo discurso que trate sobre la naturaleza es valido o puede ser
considerado como un relato probable. Aunque Timeo no menciona cuales son las caracteristicas
esenciales del eikos muthos, es claro que Platon se esforzo por distinguir su aproximacion de la
brindada por sus predecesores filosoficos y poetas mitologicos.!28 La distincion entre la filosofia
y la mitologia anterior yace en la forma en que se accede al conocimiento. El filésofo persigue el
conocimiento a través del logos hasta penetrar en la naturaleza de las cosas. En cambio, el poeta
conoce de primera mano la verdad.

Decir y conocer el origen de las otras divinidades es una tarea que va mas alla de nuestras fuerzas.
Hay que creer, por consiguiente, a los que hablaron antes, dado que, en tanto descendientes de
dioses, como afirmaron, supongo que al menos conocerian bien a sus antepasados. No es posible,
entonces, desconfiar de hijos de dioses, aunque, hablen sin demostraciones probables ni
necesarias, sino, siguiendo la costumbre, debemos creerles cuando dicen que relatan asuntos

familiares.!2°

Segin se afirma en la cita anterior, el origen del conocimiento de los poetas es su
parentesco con los dioses. Los poetas no son humanos, sino semidioses y por eso deberian
conocer bien a sus progenitores. El filosofo, en cambio, es tan sdlo un ser humano. Sin entrar en
la polémica sobre si Platon reconoce con lo anterior la validez de las afirmaciones de los poetas o
simplemente ironiza, lo fundamental del pasaje consiste en reparar que los poetas no se valen de
demostraciones probables ni necesarias. La filosofia no se vale de un supuesto linaje para
legitimar su conocimiento. El filésofo reconoce sus limitaciones y por ello escoge un camino de
investigacion ad hoc al tema a investigar. En el caso del mundo generado, el método filosofico

consiste en seguir una demostracion probable.

Esa, precisamente, es la forma de analisis que Timeo sigue a lo largo del didlogo. Una
buena parte de su disertacion constituye un ejemplo del analisis que reconoce sus limites debido
al objeto de estudio. Esta forma de conducir la investigacion es la via adecuada para analizar el

mundo fisico ya que toma en cuenta lo que ya se ha sefialado. Una de las secciones que mejor

128 La diferencia entre la aproximacion de Platon y la de los presocraticos sera atendida en el siguiente capitulo.

129 Platon. Timeo 40d-e. mepi 8¢ TV dAA®V doudvav elmeilv kai yv@val Ty yéveowv ueilov 1j kab’ Mudc, nelotéov 6
10i¢ eipnrodcy EunpocBey, Ekyovolc pev Bedv ovoty, O¢ EPacay, Gap®dc 88 Tov ToVE Ye oVTMY TPOYOVOLS EISOCLV:
[40¢] mouoiv dmiotelv, kaimep Gvev Te €ikOT®V Kol dvaykaiov dmodeifewv Aéyovowv, AL Mg oikelo PACKOVI®V
Aoy YEAAEWV ETOUEVOLS TM VOU® TIGTEVTEOV.
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ilustra este punto es la siguiente. Cuando Timeo finaliza su andlisis sobre las diferentes
composiciones de los cuatro elementos, inicia el mismo procedimiento para distinguir los
diferentes tipos de metales que existen. La investigacion muestra las razones por las que el cobre,
el adamante, el oro y la herrumbre son diferentes entre si, pero forman parte del género de los
metales. Este pasaje hace patente que el filosofo puede distinguir y clasificar las especies de
metales, o de cualquier otro género de lo creado, siempre y cuando tome en consideracion la

diferencia entre un tipo de discurso y otro.

Pero no es en absoluto dificil de comprender que distinga el resto de tales especies el que

investiga el género de los mitos probables, que uno podria practicar en su vida como un juego

moderado y prudente cuando, para descansar de los discursos sobre los seres eternos, se dedica a

los probables acerca de la generacion y alcanza un placer despreocupado.!30

El conocimiento y la ciencia unicamente son posibles cuando el objeto del logos es la
realidad inteligible, eterna e inmutable. Los razonamientos y mitos probables pueden ser
practicados y realizados de la mejor forma posible, siempre y cuando se tenga en cuenta que
ellos forman parte del proceso general de acceso a la episteme. Es importante, por lo tanto,
entender que el filosofo puede recrearse estudiando los fendémenos fisicos del mundo siempre y
cuando se reconozca que de éste unicamente es posible tener opinion. Ahora bien, no todas las
opiniones son iguales entre si. Algunas pueden alcanzar un grado mayor de solidez y verdad. Las
opiniones verdaderas son fruto de un razonamiento verdadero que distingue entre lo diverso y lo
idéntico.13! El resultado de este juego enfocado en el estudio de lo sensible, no es otro que un

placer despreocupado.

Esto conduce a la investigacion a una pregunta puntual: ;jel demiurgo forma parte del
discurso probable y su papel es meramente retdrico, o no tiene importancia alguna para el
sistema platonico, o, por el contrario, es una de las premisas tedricas de la metafisica platonica?

La respuesta a esta interrogacion es de importancia capital ya que determina el curso del presente

130 Platén. Timeo 59¢-d. tdAha 88 t®v TowovTOV 0VSEV moukihov &Tt SrahoyicacOar THY TV &ikdTwv PHdwv
petadiokovta idéav: fiv 6tav TIg AvaTaDeE®mS EVEKO TOVG TTEPL TMV OVTOV Al KATAOEUEVOG AOYOVS, TOVG YEVECEMG
mépt drabemdpevoc [599] elkdtag dpetapéAnTov 1doviv KTdtat, LETPLOV av &v 1@ Pl modiay Kol epdVIOV Tol0iTo

131 Platon. Timeo 37b. “Cuando en el ambito de lo sensible tiene lugar el razonamiento verdadero y no contradictorio
sobre lo que es diverso o lo que es idéntico, que se traslada sin sonido ni voz a través de lo que se mueve a si mismo,
y cuando el circulo de lo otro, en una marcha sin desviaciones, lo anuncia a toda su alma, entonces se originan
opiniones y creencias solidas y verdaderas” dtav pév mepi 10 aicntov yiyvnrot kot 6 tod Batépov kbhkiog 0pBog idv
glg maoav avTod TV Yoy drayyeidn, 06&um kai miotels yiyvovron BEPaiot kai aAnOeis,
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estudio. Si se trata Unicamente de una figura mitica que se reduce al ambito de la mera
probabilidad, su importancia para el sistema metafisico de la obra platonica parece ser trivial,
minimo o nulo. Asimismo, cualquier intento de asimilarlo con las doctrinas no escritas se veria
tremendamente limitado, ya que, al ser algo meramente “probable”, bien podria ser pasado de
largo o ignorado. Como se vera posteriormente,!32 esto es lo que ha sucedido cuando el demiurgo
es comprendido como una expresion alegérica del alma del mundo o es identificado con el
modelo que usa para la construccién del universo. “Algunos ven al Demiurgo mismo como
mitico, identificandolo con su modelo o con el alma del mundo o con ambos.”!33 Por lo tanto, en

el siguiente apartado se analiza la figura del demiurgo en el Timeo.
3. El demiurgo en el Timeo

La figura del demiurgo es mencionada por Timeo practicamente desde el comienzo de su
disertacion. A lo largo de ésta, el filosofo de Locri se refiere a esta figura tedrica con diferentes
nombres. En algunos pasajes es llamado expresamente demiurgo (dnpiovpyog),!34 en otros padre
(matep)!3 y la forma méas comun de referirse a él es theos, dios (0€0g).13¢ Sin embargo, el
demiurgo no aparece Unicamente en el 7imeo, ya que es mencionado en otros dialogos tardios —
el Sofista o el Filebo— asi como en la Republica.’37 Esto hace que su estudio cobre una mayor
relevancia para comprender el pensamiento metafisico de Platon. El Timeo es, por la naturaleza
de su tema, el espacio en el cual se habla de forma mas detallada acerca de su actividad y funcion
en el mundo. Efectivamente, en este didlogo se habla de la actividad de este artesano divino del
mundo. Timeo presenta al demiurgo como un artifice, un organizador o constructor del mundo,
cuya accion produce las imdgenes que seran las cosas sensibles. El método a emplear para
comprender esta figura serd la revision de los pasajes mas importantes que aparecen en el

diadlogo a estudiar. En primer lugar, se analizardn las cuatro premisas basicas que fundamentan el

132 Vid. Capitulo 3.

133 W. K. C. Guthrie. Op. Cit. “On a higher lever, some regard the Creator himself as mythical, identifying him with
his Model or the World-Soul (...) or both.” P. 253.

134 Platon. Timeo. 37c, 41a, 42¢, 68e, 69c.

135 Platon. Timeo. 28c¢, 37¢, 41a.

136 Platon. Timeo. 30a, b, d, 31b, 32b, 34a, 55c¢, 56¢, 69b, 73b.

137 Para un analisis del demiurgo en los otros didlogos véase el trabajo de Giovanni Reale. Por una nueva
interpretacion de Platon.
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discurso acerca del universo. En segundo lugar, se analizan las metaforas de padre y productor.

Por ultimo, se discute sobre la actividad del demiurgo en la generacion del mundo.

Después de hacer la invocacion a los dioses, el filésofo comienza su discurso sefialando
cuatro premisas fundamentales que seran la base para su argumentacion. Estos cuatro axiomas
forman parte del grupo de afirmaciones metafisicas que Platon ha utilizado con anterioridad en el
resto de su obra escrita. Como sefiala adecuadamente Gadamer,!38 estas proposiciones son
perfectamente inteligibles por si mismas y no son conflictivas desde la filosofia desarrollada por
parte de Platon. Aunque en la disertacion de Timeo no aparecen con el siguiente orden, es

importante separarlas para analizar cada una de ellas con mayor detenimiento y rigor.

1) La primera distincion se formula en forma de pregunta: “;Qué es lo que es siempre y
no deviene y qué, lo que deviene continuamente, pero nunca es?”’139 Mediante esta pregunta,
Platon hace alusion a un criterio filoséfico que ha establecido claramente por lo menos desde el
Fedon. Este criterio es de diferencia ontoldgica: la investigacion debe ser guiada por la distincion
esencial entre el ser y el devenir. Uno, es el ser que no deviene y es siempre. Otra, es la realidad
del devenir (t0 yryvopevov pév def). Este continuamente se encuentra transformandose, pero en

realidad nunca es.

2) El primero, el ser que es siempre (del katd Tovtd dv), permanece sin cambio alguno
dada su identidad y consiguiente inmutabilidad. Se trata, por lo tanto, de un ser inteligible. Para
comprenderlo es necesario que el nous lo capte a través del logos. “Uno puede ser comprendido
por la inteligencia mediante el razonamiento, el ser siempre inmutable”.!40 Este ser es el objeto
del conocimiento. Solo de éste puede surgir la ciencia y el filésofo busca aprehender su realidad
guiandose por la razén, o mejor dicho, por el logos en su amplio sentido. El ser que es siempre es

el reino de la verdad y lo inteligible.

El devenir, en cambio, se genera y destruye continuamente, por lo cual esta siempre en
constante cambio. De éste no surge conocimiento, sino opinion. El devenir es el objeto de la

doxa y es captado a través de los sentidos. Jamas es un ser verdadero debido a su mutacion

138 Hans-George Gadamer. “Idee und Wirklichkeit in Platos Timaios,” en Gesammelte Werke V. 6. P. 246.
139 Timeo 27e-28a. 1i 10 OV dei, yéveotv 0& ovk £xov, Kal Ti TO Yryvopevov PEv del, Ov 8¢ 00dénoTe
140 Platon. Timeo. 28a. 10 pgv 81 vonoet HeTd AGyou TEPIANTTOV, Ael KoTo TaNTd OV.

59


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C2&prior=ti/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gigno%2Fmenon&la=greek&can=gigno%2Fmenon0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%5Cn&la=greek&can=me%5Cn2&prior=gigno/menon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ei%2F&la=greek&can=a%29ei%2F0&prior=%5D
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ei%5C&la=greek&can=a%29ei%5C0&prior=perilhpto/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kata%5C&la=greek&can=kata%5C0&prior=a)ei%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tau%29ta%5C&la=greek&can=tau%29ta%5C0&prior=kata%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Fn&la=greek&can=o%29%2Fn0&prior=tau)ta%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C0&prior=ou)de/pote
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%5Cn&la=greek&can=me%5Cn0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=dh%5C&la=greek&can=dh%5C0&prior=me%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=noh%2Fsei&la=greek&can=noh%2Fsei0&prior=dh%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=meta%5C&la=greek&can=meta%5C0&prior=noh/sei
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=lo%2Fgou&la=greek&can=lo%2Fgou0&prior=meta%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=perilhpto%2Fn&la=greek&can=perilhpto%2Fn0&prior=lo/gou
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ei%5C&la=greek&can=a%29ei%5C0&prior=perilhpto/n
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kata%5C&la=greek&can=kata%5C0&prior=a)ei%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=tau%29ta%5C&la=greek&can=tau%29ta%5C0&prior=kata%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%2Fn&la=greek&can=o%29%2Fn0&prior=tau)ta%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ti%2F&la=greek&can=ti%2F0&prior=ta/de
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C1&prior=ti/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%5Cn&la=greek&can=o%29%5Cn0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ei%2F&la=greek&can=a%29ei%2F0&prior=o)%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ge%2Fnesin&la=greek&can=ge%2Fnesin0&prior=a)ei/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C2&prior=ge/nesin
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29k&la=greek&can=ou%29k0&prior=de%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%29%2Fxon&la=greek&can=e%29%2Fxon0&prior=ou)k
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kai%5C&la=greek&can=kai%5C1&prior=e)/xon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ti%2F&la=greek&can=ti%2F1&prior=kai%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C2&prior=ti/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=gigno%2Fmenon&la=greek&can=gigno%2Fmenon0&prior=to%5C
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=me%5Cn&la=greek&can=me%5Cn2&prior=gigno/menon
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29ei%2F&la=greek&can=a%29ei%2F0&prior=%5D
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=o%29%5Cn&la=greek&can=o%29%5Cn0&prior=a)ei/
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=de%5C&la=greek&can=de%5C0&prior=o)%5Cn
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ou%29de%2Fpote&la=greek&can=ou%29de%2Fpote0&prior=de%5C

constante. “el otro es opinable, por medio de la opiniéon unida a la percepcidon sensible no
racional, nace y fenece, pero nunca es realmente.”!4! De la opinion no puede generarse el
conocimiento, porque su fuente es diferente. Los sentidos son la via que le ensefia al ser humano

un mundo cambiante e inestable: la realidad del devenir, objeto de la opinion.

Las dos tesis anteriores hacen patente la diferencia ontoldgica que gobierna gran parte de
la obra escrita de Platon. Para entender el cosmos, es necesario saber si éste pertenece a los
objetos de la inteligencia, o si, por el contrario, es algo unicamente opinable. Los siguientes dos
axiomas que Platon presenta son la clave para comprender filos6ficamente el universo. Las
proximas dos proposiciones hablan sobre la causalidad y la forma de produccion de la realidad

sensible.

Por ello, Timeo pone en relacion al devenir con la causalidad. La esencia del devenir
entrafia consigo la causalidad. Sin una causa, es imposible explicar al ser que se genera
continuamente y nunca llega a ser por completo. Por lo tanto, el ser del devenir depende de una
causa para su conformacion; o lo que es lo mismo, para que algo generado llegue a existir, debe
haber una causa que explique su formacion. La realidad que deviene, por lo tanto, no es eterna ni
primera ontologicamente: ha sido creada. El tercer axioma es este: “Ademas, todo lo que
deviene, deviene necesariamente por alguna causa; es imposible, por tanto, que algo devenga sin
una causa.”!42 Con esto, Platon hace evidente que la causa eficiente es insita al devenir. La
comprension correcta del mundo sensible descansa en el conocimiento adecuado de la causa
eficiente que le da forma. Esta causa eficiente es un productor, o en los propios términos del

didlogo, un dnpovpyoe.

3) Este tercer axioma es fundamental para comprender el resto de la argumentacion
ofrecida en el texto. Uno de los objetivos del discurso de Timeo consiste en hacer manifiestas las
razones que explican o hacen inteligible a este mundo. Dado que el universo es algo que deviene,
€s necesario por este axioma que tenga una causa. No hay nada, por lo tanto, de lo generado que

sea causa sui. Por otro lado, queda claro desde el inicio de la disertacion que para el filésofo de

141 Platon. Timeo 28a. 10 8 av 86&n pet’ oicOfoemc dhdyov SofuoTtdv, YIyvouevov Kol GmoAldpevov, dviag 68
00O£moTE OV.

142 Platén. Timeo 28a. miv 8& av 1O yryvopevov V' aitiov Tvog &€ avaykng yiyvesOar: mavti yap advvatov ympic
aitiov yéveowv oyElv
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Locri, el mundo del devenir es algo que requiere una causa para poder ser explicado. La causa de
las imagenes que constituyen el universo es el demiurgo. Para que la construccion de este mundo

de imagenes, el demiurgo se basé en un modelo, tema del cuarto axioma.

4) El cuarto axioma aclara la forma en que un artifice hace su producto. De acuerdo con
Platon existen dos posibilidades para la produccion de algo: o lo hecho por un creador es bello o
bien no lo es, por lo que se le denomina feo. Del productor depende el resultado de su creacion.
Si el demiurgo contempla al ser inmutable y se basa en éste como de un paradigma, entonces su
producto sera necesariamente bello. “Cuando el artifice de algo, al construir su forma y cualidad,
fija constantemente su mirada en el ser inmutable y lo usa de modelo, lo asi hecho sera
necesariamente bello.”!43 Si, por el contrario, el demiurgo toma como paradigma al devenir,
entonces lo realizado serd feo. “Pero aquello cuya forma y cualidad hayan sido conformadas por

medio de la observacion de lo generado, con un modelo generado, no sera bello.” 144

La vision previa del demiurgo es fundamental para comprender el cosmos. Se trata de una
causa que determina si la estructura del mundo producida por su accidn serd buena y bella, o fea.
Cuando Platon habla de este axioma, se refiere en general a las posibilidades que existen para la
produccion de algo generado. Todo artifice crea mediante la contemplacion. El resultado de la
produccion depende del modelo que sea contemplado. Si el mundo es algo generado, entonces
tuvo por necesidad que tener una causa que lo determinara a existir. La vision previa del
demiurgo es, por lo tanto, una causa determinante del ser del universo. El demiurgo, como un
artesano divino, genera este mundo de forma necesariamente bella gracias a la contemplacion de
las realidades inteligibles. Giovanni Reale est4 en lo correcto cuando afirma que: “La vision del
modelo y la consecuente potencia generativa que tal vision produce son, pues, los ejes de
sustentacion de la creacion de la cosa.”’145 El ouranos, entendido como un ente creado, fue

producido por mor de la contemplacion del artifice cosmico.

143 Platén. Timeo 28a-b. 8tov pév odv dv 6 Snuovpydg mpdg T Katd Tavtd Exov PAénmv del, ToovTe TVi
TPOCYPOUEVOG Topadetypaty, v idéav kol Svvopy avtod dmepydlntor, kaAov €€ avaykng [28B] oltwg
anoteAeicOot mhiv.

144 Platon. Timeo 28b. 00 & av &ic yeyovog, yevwntd Topodetyllatt TpocypOUEVOC, 0O KOAOV.

145 Giovanni Reale. Platon. En busqueda de la sabiduria secreta. P. 270.
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Platon parte de estos cuatro axiomas para explicar la creacion del mundo entero. Es
fundamental destacar que la tercera y cuarta proposicion se refieren explicitamente a la actividad
del demiurgo. El tercer axioma explica que todo lo generado necesita de una causa. El demiurgo
es la causa eficiente del mundo. El cuarto axioma patentiza las dos posibilidades que existen para
la generacion de todo objeto creado. El demiurgo, al contemplar la realidad inteligible, asegura
que el mundo sea necesariamente bello. El artesano divino, por lo tanto, funge un papel
destacado en la conformacion del universo y esta relacionado plenamente con los axiomas

metafisicos que son la fuente inteligible del mismo.

De acuerdo con la argumentacion ofrecido por Timeo, es una verdad evidente que el
mundo es algo sensible y tiene un cuerpo; por lo cual, siguiendo al axioma numero tres, es
necesario que éste tenga una causa. Enseguida, se afirma lo siguiente: “Descubrir al hacedor y
padre de este universo es dificil, pero, una vez descubierto, comunicarselo a todos es
imposible.” 146 Esta frase es sumamente polémica y serd estudiada a profundidad en el siguiente
capitulo. Sin embargo, es importante sefalar que con ésta se afirma algo importante para el
presente estudio: si es posible conocer al hacedor y padre de este mundo, aunque no se hable
completamente de ¢l en el dialogo. Platon no pone por completo los principios que gobiernan su
sistema filos6fico en sus escritos; sin embargo, queda claro que para dar cuenta del cosmos es
necesario que exista una causa eficiente. Esa causa que propicia la formaciéon del mundo es el
demiurgo. Timeo expresa a través de las metaforas de padre y hacedor ideas relevantes para

comprender la actividad creadora de esta causa eficiente.

La denominacion de padre y creador cobra sentido cuando se piensa que, en ambos casos,
el demiurgo es una entidad que configura un orden, sin que lo cree de forma absoluta. Esto aleja
al demiurgo del Dios de la tradicién judeocristiana debido a que el dios de Platon no crea ex-
nihilo. Al respecto, comenta con razéon Luc Brisson: “En efecto, el fabricante y el padre
aparecen, con titulos diversos en niveles diferentes, como los instigadores de la aparicion de un

orden de las cosas en el cual los elementos escapan a su control total. EI demiurgo es una entidad

146 Platén. Timeo 28c. TOv pdv obv momtv kai matépa Todde T0d mavidg evpeilv e Epyov kol bpdvta gic mhvrag
advvatov Aéyewy
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distinta, cuyo poder no es absoluto.”'4’ La actividad del demiurgo, entonces, es fraguar o
moldear un orden en el mundo. La forma en que éste plasma el orden es explicada por medio de

la comparacion de su trabajo con la de un artesano.

Etimoldgicamente, en efecto, la palabra demiurgo designa a un artesano. No es
indiferente recordar que las metaforas y referencias a la actividad de carpinteros, fabricantes de
calzado o pintores son empleadas por Platobn en mas de una ocasion. En la Republica, por
ejemplo, Sdcrates argumenta una y otra vez en favor de una ciudad en la que los artesanos
cumplan de la mejor forma posible con su funcién en la ciudad. “Los guardianes deben ser
obligados o persuadidos a hacer lo que los haga ser los mejores artesanos de su propia funcién, y
del mismo modo todos los demds.”14®¢ Como sefala con razon Guthrie,!4? el espiritu de Socrates
continda influyendo en esto a Platon: el mundo es construido artesanalmente, es decir, siguiendo

un modelo y un material dado.

El término womzr|v remite al lector al lado eficiente del demiurgo, es decir, lo hace pensar
en su capacidad para producir y generar algo diferente a él mismo. Por ejemplo, un carpintero lo
es en tanto produce sillas o mesas. En el caso del demiurgo que plantea Platon, este artesano
impone el orden al mundo a través de su trabajo. Pero, ademas, que el demiurgo sea un artesano,
implica que éste debe pensar o debe tener una idea o un modelo que seguird para construir el
mundo. Siguiendo con el ejemplo del carpintero, antes de que éste construya una silla, €l ya debe
haber pensado o tenido en su mente una idea o un modelo de la silla que quiere fabricar. Por lo
tanto, para que el demiurgo divino lleve a cabo su creacion debe contemplar el paradigma
inteligible. Asimismo, es imposible que el carpintero construya sin madera; el demiurgo también

necesita ajustarse al material con el que organiza el mundo. Por lo tanto, el demiurgo divino no

147 Luc Brisson. Le méme et ['autre dans la structure ontologique du Timée de Platon. “En effet, le fabricant et le
pére apparaissent, a des titres divers et a des niveaux différents, comme les instigateurs de l'apparition d'un ordre des
choses dont les éléments échappent a leur contrdle total. Bref, le démiurge I'st une entité distincte, dont le pouvoir
n'est pas absolu.” P. 31

148 Platon. Republica. 1V, 421c-d. “Hay que examinar, por consiguiente, si instituimos los guardianes con la mirada
puesta en proporcionarles a ellos la mayor felicidad posible, o si mirando a toda la sociedad se la debe considerar de
modo que ésta la alcance; para lo cual estos guardias y los guardianes deben ser obligados o persuadidos a hacer lo
que los haga ser los mejores artesanos de su propia funcién, y del mismo modo todos los demas.”

1499 W. K. C. Guthrie. Op. Cit. P. 254.
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es omnipotente puesto que debe ajustarse al modelo que sigue para construir el mundo y a las

condiciones del material dado.

La comparacion con un artesano hace evidente que el demiurgo es un ser que genera algo
diferente a si mismo. De acuerdo con la argumentacion de Timeo, el demiurgo es el creador del
universo sensible. Por ello, la causa eficiente del mundo no es otra que el demiurgo. Asimismo,
el simil anterior es fecundo ya que muestra dos rasgos mas de importancia capital. En primer
lugar, queda claro que el demiurgo no puede crear por azar o por capricho. La produccion por
medio del trabajo artesanal, para Platon, obedece a una regla basica. Para generar algo, debe
contemplarse algin modelo del objeto a producir. En el caso del demiurgo, el objeto que genera
(el mundo) llega a ser por mor de la contemplacion del modelo inteligible. Esto garantiza que el
mundo sea lo mas semejante posible a ese paradigma. En segundo lugar, se muestra que el
demiurgo no es omnipotente: el demiurgo no puede hacer del cosmos una copia perfecta y
exacta, porque debe ajustarse a los materiales con los que lleva a cabo su creacion. El demiurgo
hace a este mundo de la mejor forma posible dentro de los limites que existen para el mundo del
devenir. Por ello, su obra es la mejor y ¢l es la mejor de las causas. En palabras de Timeo: “este

universo es el mas bello de los seres generados y aquél (el demiurgo) la mejor de las causas.”130

El término matépa, por su parte, resulta altamente sugestivo. Si bien no es objeto de la
presente investigacion indagar por los origenes y las fuentes con las cuales Platon construyod este
didlogo, no seria inusitado pensar que el ateniense tuviera en mente el rico trasfondo mitoldgico
griego. En efecto, para estudiosos como J. P. Vernant!5! o Luc Brisson!3? la figura del demiurgo
entendido como padre es una reminiscencia de las cosmogonias anteriores. Un ejemplo claro de
esto es el reinado que, segun el poeta Hesiodo, establece Zeus, convirtiéndose en el padre de los
dioses. El padre, dentro de la mitologia referida, es el agente activo en la generacion, €l es el
encargado de llevar a cabo la accion que determina el resultado. Cuando Platon compara al
demiurgo con un padre, esto remite al lector a la potencia activa del pater, a su capacidad para

generar y crear algo. No es insignificante que, posteriormente en la argumentacion, el

150 Platon. Timeo. 29a mavti 61 ca@sc 6t mpog 10 Gidov: 6 puév yap kGAMGTOC TV Yeyovdtov, 6 & dpiotog TdV
aitiov.

151 J.P. Vernant. Les origines de la pensée grecque. P. 60-72.

152 Luc Brisson. Op. Cit. P. 30-32
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receptaculo de la creacion sea llamado madre para contrastar su funcidon con la del artesano
divino.!33 Asimismo, el padre siempre es primero con respecto a sus criaturas. En el caso del
Timeo, todo indica que el demiurgo es primero légicamente y ontolégicamente con respecto al
mundo sensible. La equiparacion con el padre, entonces, muestra que para Platon, el demiurgo

debe ser entendido como un principio activo en la generacion del mundo sensible.

Con lo anterior, es posible adelantar algunas conclusiones sobre el artesano divino. En
primer lugar, hemos de destacar que la metafisica expuesta en el 7imeo no es monista. Esto
significa que no todo lo que es ha sido derivado de un principio tnico. Segun la exposicion de
Timeo, para que el cosmos llegard a ser es necesaria la accion del demiurgo, la presencia del
paradigma inteligible que éste contempla, el material con el que construye el mundo (los
elementos, las causas necesarias y las matemadticas) y el medio en el que se lleva a cabo esta
creacion. Como bien sefala Reale,!5* la metafisica del Timeo es la coronaciéon de los
planteamientos escritos de Platon, ya que gracias a todo este entramado filosofico Timeo da
cuenta de como el mundo sensible es una imagen que se hace a semejanza del ser inteligible. En
palabras del propio Platon: “Por ello, engendrado de esta manera, fue fabricado segun lo que se
capta por el razonamiento y la inteligencia y es inmutable. Si esto es asi, es de toda necesidad

que este mundo sea una imagen de algo.”13>

El creacionismo de la metafisica cristiana no tiene cabida en el planteamiento filosofico
que hace Platon en el Timeo. La creacion ex-nihilo no es una tesis aceptable para la exposicion
del didlogo. Esto se debe a que el demiurgo no “crea” literalmente, nada. La accion del demiurgo
es la de un artesano: pone en relacion elementos, los somete hasta donde le es posible y les da
orden y forma. Como sefiala adecuadamente Cornford: “El (demiurgo) no debe, por lo tanto, ser
equiparado con el Dios tnico de la biblia que cre6 el mundo de la nada y es también el suprema

objeto de adoracion.”156

153 Platon. Timeo 51a.
154 Giovanni Reale. Por una nueva interpretacion de Platon. P. 592.

155 Platon. Timeo 29a-b. oVtm Sn yaysvnuavog pOg 10 AOY® Kol (ppovnom TI:Spl)d]TETOV Kol Kotd TavTe EYov
Sednuovpymrat: [29B] tovtov 8¢ drapYdVIOV av TEG0 AvEyKY TOVEE TOV KOGUOV EikéVa TIVOC Elval.

156 Francis Mc. Cornford. Op. Cit. “He must, therefore, not be equated with the one God of the Bible, who created
the world out of nothing and is also the supreme object of worship.” P. 35.
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El demiurgo es un agente que tiene limites para llevar a cabo su producto. Este punto es
vital, ya que a lo largo de la vasta exposicion del filosofo de Locri, queda claro que el demiurgo
no puede realizar su obra de forma omnipotente. Aunque el demiurgo deseara crear una copia o
imagen perfecta del modelo inteligible, eso es imposible por las restricciones de la materia que
trabaja y de la necesidad que existe en el mundo. Esto significa que el demiurgo debe cefirse a
los limites de su capacidad creadora y es imposible que violente los axiomas ontoldgicos que se
mencionaron en primer momento. Por ejemplo, el agente divino no puede asignarle propiedades
propias del modelo inteligible a la realidad generada del mundo, pese a que desea hacerlo lo mas
semejante posible. Este punto queda expresado a la perfeccion en el pasaje en el que el demiurgo

“crea” el tiempo:

Entonces, como éste es un ser viviente eterno, intentd que este mundo lo fuera también en lo
posible. Pero dado que la naturaleza del mundo ideal es sempiterna y esta cualidad no se le
puede otorgar completamente a lo generado, procurd realizar una cierta imagen movil de la

eternidad.

Por otra parte, el demiurgo es presentado como una causa que permite comprender la
conformacion del universo. De acuerdo con el cuarto axioma, el mundo es hecho tomando como
modelo al modelo inteligible. Esto implica que el demiurgo, tomado como causa eficiente, es
causa de que el mundo llegue a ser de la mejor forma posible. Dicho en otras palabras, el
demiurgo es la causa que realiza el bien en el universo generado. Esta operacion del artesano
divino se logra mediante la semejanza de su creacion con el paradigma bueno, bello y verdadero.
Esto, desde luego, respetando los limites de la creacion. Al demiurgo, por lo tanto, solo le esta

permitido: “hacer lo més bello™.157

El demiurgo es el agente activo que permite la union entre inteligencia y necesidad en el
universo. Como ya se ha sefialado en este estudio, la accién del demiurgo en el mundo tiene
limites. Uno de los més importantes es la existencia de la necesidad en el universo. La necesidad
es descrita por Platon como una “causa errante”!>8 y es algo que no puede ser destruido o

dominado por completo por la inteligencia. En ese sentido, el demiurgo consigue modelar al

157 Platon. Timeo. 30a. 04 8 oBt’ v odt” E6Ttv 1 dpicTe Spdv dAL0 TV TO KEAMGTOV:
158 Platon. Timeo. 48a. mAavopévng £160g aitiog
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mundo de la mejor forma posible y genera una mezcla entre la necesidad y la inteligencia. “El
universo nacid, efectivamente, por una combinacion de inteligencia y necesidad.”!3® Como bien
sefiala Guthrie,!60 el mundo de Platon tiene una estructura racional, pero que no puede escaparse

a la imperfeccion y fragilidad del mundo fisico.

No puede ser ignorado, sin embargo, que el demiurgo también presenta atributos propios
de una figura mitologica. Tales son sus comparaciones con la figura del padre o con la del
productor.16! De igual forma, hay momentos en el didlogo en el cual éste lleva a cabo acciones
que dificilmente se pueden interpretar de forma literal. Tal es el caso de la creacion del tiempo!©?
o el momento en el que encomienda a los dioses nacidos la creacion del resto de las especies del
universo.!®3 Estos problemas interpretativos, empero, no hacen del demiurgo una figura
contradictoria o ininteligible. Por el contrario, hacen patente la riqueza del pensamiento de

Platon, capaz de valerse del mito para comunicar sus ideas filosoficas en el plano de la escritura.

Por todo lo anterior, queda claro que el demiurgo, si bien es una figura mitica, también
forma parte de una argumentacion filosofica. En esto la investigacion coincide plenamente con
Guthrie, 164 Reale!65 y Szlezak.166 Sin embargo, esta postura es adversa a los planteamientos de
numerosos autores y aun no ha quedado clara cudl es la relacion del demiurgo con el principio de
las doctrinas no escritas ni su status dentro de la metafisica platonica. A la resolucién de estos

problemas se destina el siguiente capitulo.

159 Platon. Timeo. 47e-48a. pnepetypévn yap[48a] odv 1} Todde 10D KOGHOL YEVEGIC &€ GVAYKNC TE KOl VOD GLOTAGEMC
€ygvviom.

160 W. K. C. Guthrie. Op. Cit. P. 255.

161 Supra. Pp. 57-59.

162 Supra. P. 60.

163 Platon. Timeo. 41a-42e.

164 W, K. C. Guthrie. Ibid.

165 Giovanni Reale. Por una nueva interpretacion de Platon. Pp. 594-598.

166 Th. A. Szlezak. Das Bild des Dialektikers in Platons Spdten Dialogen. P. 218-224.
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Capitulo 3. El Uno y el Demiurgo

El Timeo es un dialogo complejo que contiene mas de un problema filosofico relevante. En el
capitulo anterior se analizo lo referente a su sentido, estructura y prosopografia. Asimismo, se
indicaron los problemas relevantes para comprender la naturaleza del demiurgo dentro del marco
conceptual del propio didlogo. Por ultimo, se describi6 la actividad del demiurgo y se sefialaron
sus rasgos esenciales. En el presente capitulo, se demostrard que el demiurgo es una figura
tedrica importante dentro del nivel escrito de la filosofia platonica. Asimismo, se demostraran las
relaciones que el artesano divino presenta con el principio de lo Uno de las doctrinas no escritas.
Para comenzar con el andlisis del demiurgo, se muestran las posiciones mas importantes dentro

de la interpretacion pasada.
1. Las interpretaciones del demiurgo

El demiurgo es una figura tedrica que no escapo a la atencion de los intérpretes mas destacados.
Por lo menos desde las disputas entre los seguidores de Platon, el tema del demiurgo y la
cosmologia del 7imeo han sido objeto de polémica. Fueron dos las interpretaciones mas
destacadas que dieron pie al resto. En De caelo, Aristoteles argumentd que todos los filosofos
anteriores pensaron que el cosmos es algo generado, por lo cual es un ente que llegd a ser. Para
dar cuenta de ello, el estagirita aduce como prueba el Timeo. De acuerdo con €l, Platon y el resto
de los filésofos consideraban que el universo es algo generado.!®’ Segun Aristoteles, los
elementos miticos —como el demiurgo y la narrativa de creacion— que acompanan al didlogo
no son importantes filosdéficamente; por el contrario, oscurecen o nublan la argumentacion. En
sus propias palabras: “Pero no merece la pena examinar con detenimiento las especulaciones de
caracter mitico. Si que conviene, por el contrario, informarse de los que acompafian sus doctrinas
con demostraciones.”’68 Debido a lo anterior, Aristoteles considerd que el Timeo debia ser
entendido literalmente.!%° Jendcrates, en cambio, consideraba que la cosmologia del 7imeo debia

ser interpretada. El demiurgo y la narrativa de creacion del cosmos son recursos empleados por

167 Aristoteles. De caelo 280b 28; cfi. Metafisica 1072a 2.

168 Aristoteles. Metafisica 1000a 18.

169 Aristoteles. De caelo 280b 28-32. “pues hay algunos a quienes parece admisible que algo que sea ingenerado se
destruya y que algo generado perdure sin destruirse nunca, como (se dice) en el Timeo; alli, en efecto, dice (el autor)
que el cielo ha sido engendrado y que, sin embargo, existira durante todo el tiempo por venir.”
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Platon para que la comprension del mensaje filosdfico sea mas facil. En ese sentido, los que
sostienen esta postura observan que la argumentacion del 7imeo no debe ser interpretada
literalmente, sino a través de la metafora: “al igual que los que trazan figuras geométricas,
también ellos han hablado de generacion, no como si (el mundo) hubiera sido engendrado alguna

vez, sino con fines didacticos”.!70

Sin ahondar en la historia de esta polémica antigua, que continu6 hasta los neoplatonicos
y atraveso el pensamiento de Plutarco y Proclo,!7! es importante sefialar que esta disputa ha
permanecido hasta ahora sin ser resuelta por completo. La interpretacion literalista y la lectura
alegorica del Timeo cuentan con estudiosos que la defienden. Sin embargo, los dos comentarios

que mayor peso han ejercido en los ultimos son los de Taylor y Cornford.

En A commentary to Plato’s Timaeus, Taylor ofrece su argumentacion con respecto al
status del demiurgo en el didlogo. De acuerdo con el estudioso britanico, el demiurgo es una
ilustracion o una imagen que ejemplifica la actividad de un principio. Este principio al cual se
refiere Taylor es el de la causalidad. Pero, ademas, la causalidad también es un principio activo:
genera. Por ello, la imagen mas adecuada para ilustrar este principio es la de un artesano, un
onuovpyoc. “Debido a que el principio de causalidad, tal como ¢l (Platon) lo entiende, es un
principio de agencia, ¢l (Platon) hace que Timeo inmediatamente lo ilustre por medio de la

referencia a la actividad de un mecanico o un artesano.”!72

La argumentacion de Taylor no se detiene con lo anterior. De acuerdo con €I, la decision
de ilustrar el principio de causalidad con el demiurgo revela una posicion aun mas relevante. No
es irrelevante que el demiurgo sea un artesano y Dios sea llamado “artifice” a lo largo del
didlogo. Seglin Taylor, la imagen del demiurgo permite comprender la naturaleza activa de Dios
y su relacion con el modelo previo a su trabajo. “Esta ilustracion (el demiurgo) explica por qué

en el mito de creacion Timeo habla completamente de Dios como el artifice y se refiere en

170 Aristoteles. De caelo 279b-280a. “Y la ayuda que pretenden darse a si mismos algunos de los que dicen que (el
mundo) es incorruptible aun habiendo sido engendrado no es verdadera: pues dicen que, al igual que los que trazan
figuras geométricas, también ellos han hablado de generacion, no como si (el mundo) hubiera sido engendrado
alguna vez, sino con fines didacticos, como si (asi) se entendiera mejor, al igual que cuando uno contempla la
construccion de una figura geométrica.”

171 Vid. Hackforth. Plato’s Cosmology.

172 A. E. Taylor. Op. Cit. “It is because the principle of causality, as he understands it, is a principle of agency that he
makes Timaeus go on at once to illustrate it by reference to the activity of a mechanic or craftsman.” P. 64.
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repetidas ocasiones al modelo o patrén que Dios tuvo frente a si antes de su trabajo.”’73 Esta cita
demuestra, ademas, que para Taylor, el discurso de Timeo debe ser comprendido como un mito

de creacion. Un mito que debe ser interpretado filoséficamente.

Para llevar a cabo lo anterior, Taylor pone en relacion el discurso de Timeo con el
argumento teleologico del décimo libro de las Leyes. En éste, se muestra que Platon creia en la
existencia de un alma completamente buena y sabia. Esta, es la encargada de dirigir el cosmos y
conducirlo hacia el bien.!74 Es menester, entonces, sefialar que —segun Taylor— esta alma es la
expresion maxima del teismo platonico. El método interpretativo del filosofo britanico es claro:
para comprender lo que ha sido expresado de forma mitica, es necesario recurrir o bien a otro
didlogo o bien a otra seccion del mismo. Asi, lo que es expresado por medio de la metafora se

vuelve mas comprensible y es posible sefialar a qué hace referencia Platon con sus imagenes.

Es fundamental destacar, entonces, que Taylor identifica al demiurgo con esta alma
completamente buena; sin embargo, esta no debe confundirse con el alma del mundo. Como es
bien sabido, el demiurgo ordena la creacion del alma del cosmos y después se da la creacion del
alma humana. Estas especies diferentes de alma son distintas a esta alma primera que gobierna al
universo. Por otra parte, Taylor también afirma que es un error confundir al demiurgo con el
modelo inteligible que utiliza para generar al mundo. “Los intérpretes del 7imeo que intentan leer
un monismo en Platon al identificar al artifice del didlogo con su modelo y también con el alma
del mundo que construye, simplemente ignoran la teologia de las Leyes.”175 Asimismo, no se
debe obviar entonces que la idea de que el mundo nace en una fecha especifica obedece a una
narrativa mitica. En realidad, observa Taylor, el punto fundamental que Platon busca comunicar

unico es el siguiente. E1 mundo de los sentidos no depende de si mismo para existir. Es decir,

173 A. E. Taylor. Ibid.

174 A. E. Taylor. /bid. “The imagery is mythical, but when we come to discuss its philosophical meaning we shall
need to remember that, as the tenth book of the Laws shows, Plato believed quite seriously that the all-good and all-
wise psyche, exists and that He orders the course of the world. This theism is no part of the mythical imagery.”

175 A. E. Taylor. Ibid. “Interpreters of the Timaeus who try to read monism into Plato by identifying the artificer of
the dialogue with his model and also with the psyche of the world he constructs simply ignore the theology of the
Laws.”
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que resulta necesaria la existencia de una causa que explique la existencia del cosmos. Esa causa

mitica es el demiurgo; sin imagen mitica, la causa no es otra que Dios.!76

Sin que Taylor se haya pronunciado de forma explicita sobre la literalidad o falta de ella
en su estudio, parece correcto concluir que, al menos en el caso del demiurgo, decidid
interpretarlo como una imagen o simbolo que ayudaba o facilitaba la comunicacién de una idea
filosofica. Por lo menos en este respecto, Taylor estd en consonancia con la tradicion académica
de Jenocrates. El demiurgo es, pues, una ilustracion del principio de causalidad y permite
explicar a través de la metafora del artesano la generacion del mundo de las iméagenes sensibles.
Pero, no es unicamente una imagen del principio de causalidad ya que la metafora también hace
evidente su papel como principio activo en la formacion del universo. Para Taylor, el demiurgo
representa de forma mitica al Dios supremo que Platon plantea en las Leyes. Lejos de identificar
al demiurgo con el modelo suprasensible o con el alma del mundo, Taylor favorecid otra
interpretacion. Para el profesor britanico, el demiurgo es una imagen mitica que hace alusion al
teismo platonico. Dios y el demiurgo coinciden: se trata de la psyché completamente buena y

sabia que dirige al mundo.

Cornford realizé su analisis de la figura del demiurgo en su propio comentario al 7imeo.
En su Plato’s Cosmology, el intérprete inglés llevo a cabo un analisis exhaustivo que tenia por
intencion superar el esfuerzo realizado por el profesor Taylor. En lo que respecta al demiurgo,

empero, la postura de Cornford no es uniforme.

De acuerdo con el estudio de Cornford, la clave para comprender la naturaleza y la
posicion del demiurgo no puede ser determinada sin una aclaracion de la relacion que existe
entre Razon y Necesidad.!”” La razon prevalece sobre la necesidad y la somete; pero no
completamente. Como ya se ha aclarado en el presente estudio,!”8 la razon triunfa sobre la

necesidad sin que esto signifique una erradicacion o anulacion de la causa errante. Estas fuerzas

176 A. E. Taylor. Op. Cit. “The beginning of the world at a certain date must be taken to be only part of the mythical
imagery; the truth it is intended to convey is simply that the world we perceive by sense depends on a cause other
than itself —God.” P. 69

177 Francis Mc. Cornford. Op. Cit. “The nature and position of the Demiurge cannot be finally determined without
considering that central utterance of the whole dialogue which declares that the universe is produced by a
combination of Reason and Necessity: 'Reason overruled Necessity by persuading her to guide the greatest part of
the things that become towards what is best' (48A).” P. 35

178 Supra. Capitulo 2, seccion 2.2.
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son dominadas por la accioén del demiurgo, pero no de forma absoluta. La necesidad permanece
de forma irreductible en el universo; los materiales también establecen limites a la imitacion del
modelo que el demiurgo realiza. Esto permite hacer patente que el demiurgo no es omnipotente
y, por lo tanto, tiene una naturaleza limitada: “Aqui, entonces, podemos concluir que el demiurgo
de Platon, como el artesano humano en cuya imagen es concebido, opera sobre materiales que el

no trabajd y cuya naturaleza inherente impone un limite a su deseo de perfeccion en su obra.”17?

Cornford tenia presente la posibilidad de que el demiurgo fuera una forma mitica de
referirse a un nous céosmico que gobernara al universo. De hecho, en mas de una ocasion afirma
que la imagen del demiurgo debe hacer referencia a un mensaje filoséfico importante. “Debe ser
igualmente dicho del Demiurgo que, como un simbolo mitico, debe hacer alusion a algo cuyo
significado es serio.”180 En favor de esta idea, brinda dos argumentos. Por un lado, a lo largo del
didlogo se reitera una y otra vez que la razon trabaja en favor de fines buenos. Por otro lado, la
ensefanza de toda la argumentacion consiste en patentizar que las operaciones del nous no son

ciegas y obedecen al sumo bien.!8!

Sin embargo, Cornford rechaza la posibilidad de afirmar la existencia de esta razon,
porque segun su interpretacion no es posible hallarle un lugar en el esquema metafisico del
didlogo. En favor de esto, aduce el célebre pasaje donde se afirma que es dificil encontrar al
padre y creador del cosmos. Con base en ello afirma lo siguiente:

Si esta Razén no es un Dios creador, aparte de su modelo y materiales, ;donde puede ser

encontrado? Es una tarea dificil, él (Platon) dice, encontrar al hacedor y padre de este universo y

habiéndolo encontrado, seria imposible declararselo a toda la humanidad. Esto s6lo puede

17 Francis Mc. Cornford. Op. Cit. “Here, then, we may conclude that Plato's Demiurge, like the human craftsman in
whose image he is conceived, operates upon materials which he does not create, and whose inherent nature sets a
limit to his desire for perfection in his work.” P. 37

180 Francis Mc. Cornford. Op. Cit. “It may equally be said of the Demiurge that, as a mythical symbol, he must stand
for something that is seriously meant.”. P. 38

181 Francis Mc. Cornford. /bid. “On the other hand, there is no doubt that he stands for a divine Reason working for
ends that are good. The whole purpose of the Timaeus is to teach men to regard the universe as revealing the
operation of such a Reason, not as the fortuitous outcome of blind and aimless bodily motions.”
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significar que la imagen mitica no es un velo alegdrico que pueda ser removido y encontrar

detras de él con seguridad un significado literal que Platon mismo suscribiria.!82

El pasaje de 28c que Cornford aduce como base para su argumentacion puede ser interpretado de
otra forma, como se vera posteriormente.!83 Lo relevante para el presente punto es que con esto,
Cornford desecha la posibilidad de identificar al demiurgo con el nous. De acuerdo con esto,

detras del mito no es posible encontrar un significado concreto que Platon pretendiera comunicar.

La postura de Cornford, empero, no permanecié indefinida como se desprende de la cita
anterior. Cornford ofrece una segunda posibilidad hermenéutica. Quizas, no sea posible afirmar
que existe una razén separada del mundo; pero, ;el demiurgo no serd la razéon en el mundo? De
esta forma, el demiurgo no seria algo diferente del universo que ha creado y, dado que es una
razon, su sitio es encontrarse en el alma del mundo.184 En este momento, empero, Cornford se
detiene ya que acepta que no hay un soporte textual conclusivo. La identificacion entre alma del
mundo y demiurgo no estd garantizada, dice el filosofo inglés, por Platon. “Pero esta solucion al
problema no estd mas garantizada por Platon que por otras que puedan ser soportadas por una

seleccion adecuada de textos.”’185

(Qué es entonces el demiurgo? Cornford afirma que se trata de un simbolo mitico. De
forma adecuada, Cornford diferencia al demiurgo del modelo inteligible. Se trata de dos
entidades diferentes. El demiurgo es la causa del mundo sensible, no del paradigma.'®¢ La
funcion que ocupa el artesano divino es la de reproducir el orden perfecto del ser en el universo

de las imagenes sensibles. De igual forma, el demiurgo es una entidad diferente de los materiales

182 Francis Mc. Cornford. /bid. “If this Reason is not a creator god, standing apart from his model and materials,
where is it to be found? Now this is precisely the question which Plato has refused to answer. It is a hard task, he
says, to find the maker and father of this universe, and having found him it would be impossible to declare him to all
mankind. This can only mean that the mythical imagery is not a ' veil of allegory' that we can tear aside and be sure
of discovering behind it a literal meaning which Plato himself would endorse.”

183 Infra. Capitulo 3, seccion 3.2.

184 Francis Mc. Cornford. Op. Cit. “We may ask how this divine Reason in the world is related to that divine Reason
which is symbolised by the Demiurge. Can we simply identify the two? In that case the Demiurge will no longer
stand for anything distinct from the world he is represented as making.” P. 39

185 Francis Mc. Cornford. /bid. “But this solution of the problem is no more warranted by Plato himself than others
that can be supported by a suitable selection of texts. We shall do better to hold back from this or any other
conclusion and confine our attention to the world with its body and soul and the reason they contain.”

186 Francis Mc. Cornford. Op. Cit. The model, as strictly eternal, is independent of the Demiurge, whose function is
to be the cause, not of eternal Being, but only of order in the realm of Becoming. P. 41
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y de la necesidad que le impiden hacer una reproduccion perfecta del modelo inteligible. El

trabajo del demiurgo es llevar a cabo las operaciones de la razon en el mundo.

El mundo no tuvo principio y no existié un demiurgo que comandase el paso del caos al
orden. Cornford sostuvo que el relato mitico de la creacién no debe ser entendido literalmente.
No hubo un estado previo de desorden y posteriormente la aparicion del demiurgo. Por lo tanto,
el verdadero significado de la imagen mitica del demiurgo es hacer evidente que el mundo no es
el resultado del azar o de procesos como la rarefacciéon o condensacion; el universo es el
resultado del trabajo de la razén divina, intentando hacer de este mundo lo mejor posible. “La
imagen del artesano es empleada como el mas simple y vivido recurso para percatarnos de que el
mundo no es el producto azaroso nacido de poderes naturales sin finalidad, sino que exhibe
evidencia de un disefio racional, como el producto del arte humano.”187 Una vez mas, se hace

evidente que Cornford ve en el demiurgo una representacion del nous.

Por ello, pese a sus propias afirmaciones, Cornford termina por afirmar la identidad entre
la razon del alma del mundo y el demiurgo. Cuando llega al analisis del movimiento y de su
relacion con el receptaculo de la creacion, Cornford se da cuenta de que hay una relacion
simbolica entre el modelo y la chora. El modelo es el padre de la creacion y la chora es la
madre; por lo cual, es absurdo suponer que el demiurgo fuera superior a la forma que sirve de
modelo. Por ello, la nica causa del movimiento puede ser el alma del mundo. De ahi que
Cornford concluya: “Se vuelve mas dificil que nunca resistirse a la inferencia de que el demiurgo

deba ser identificado con la Razoén en el alma del mundo™.188

En sintesis, el analisis de la figura del demiurgo que Cornford realizdé no es uniforme.
Aunque ¢l sefal6 en mas de una ocasion los problemas de identificar al demiurgo con la razon
del alma del mundo, finalmente se pronunci6é en favor de esa interpretacion. Por otra parte,

Cornford —-como Taylor— también diferenci6 al demiurgo tanto del modelo inteligible, como

187 Francis Mc. Cornford. Op. Cit. “The image of the craftsman is employed as the most simple and vivid means of
making us realise that the world was not a chance product born of aimless natural powers but exhibits evidences of
rational design, like a product of human art. There is a divine Reason at work, aiming at the best possible.” P. 167.

188 Francis Mc. Cornford. Op. Cit. “Hence, although the Form has been compared to the father, Space to the mother,
the Form cannot really supersede the Demiurge, or whatever he stands for, as the generator of Becoming. If, as we
have concluded, the Demiurge is mythical, the moving cause can only be the World-Soul. It becomes more than ever
difficult to resist the inference that the Demiurge is to be identified with the Reason in the World-Soul.” P. 197
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del material que utiliza para su creacion. Pese a su negativa a correr el “velo alegorico”, es claro
que la argumentacion de Cornford rechaza la lectura literal del texto y favorece el analisis
metaforico del didlogo. Asimismo, es importante seialar que Cornford reconoci6 la posibilidad
de que el demiurgo fuera un simbolo para apuntar hacia la existencia de un nous trascendente;

pero, finalmente, €l rechazd esta lectura con base en el pasaje 28c.

Si bien estas dos lecturas fueron las mas influyentes, no se puede obviar la existencia de
otras que tuvieron importancia. Uno de los autores mas relevantes por su postura con respecto a
las agrapha dogmata fue Cherniss. En efecto, ¢l comienza su discusion sobre la figura del
demiurgo rechazando categdéricamente buena parte de las interpretaciones anteriores. En
particular, Cherniss neg6 la posibilidad de identificar al demiurgo con el alma del mundo, como

hace Cornford, o bien con la forma del Bien.

La critica a quienes hacen la analogia entre la forma del Bien o el sol de la Republica y el
demiurgo del Timeo descansa en una confusion. De acuerdo con Cherniss, el problema yace en
equiparar erroneamente a la idea del Bien, esto es el sol o Dios, con el nous. En realidad, esta
comparacion no es posible puesto que Dios es, en realidad, la causa de la razon. Dios es el
principio del nous y éste, en cambio, es solamente una capacidad. En su explicacion, Cherniss
ilustra al nous recurriendo a la famosa analogia de la caverna de la Republica. El nous es la luz
que permite hacer visible los objetos del mundo, pero ésta no debe ser confundida nunca con el
sol. El sol es causa de la iluminacion, pero no es la luz misma. Como dice Cherniss: “La idea del
Bien no es declarada nous, sino la causa del nous y por ello no puede ser Dios, pero es, en cierto

sentido, el uso de Dios siendo Dios.”’189

Ahora bien, Cherniss admite que hay secciones en el Timeo donde el demiurgo es una
personificacion del intelecto que domina a la necesidad a través de la persuasion. Asimismo, €l
reconoce que los dioses tienen nous y los seres humanos también, aunque de forma limitada.!9°
Por ende, segun Cherniss, es posible sefialar que la actividad del demiurgo no es otra que el

trabajo de la razon sobre el mundo. Y, dado que el nous sélo puede existir en un alma, el

189 Cherniss. Aristotle’s Critiscism of Plato and the Academy. “the idea of good is declared to be not nous but the
cause of nous and so it cannot be god but is in some sense the use of god's being god.” P. 606.

190 Cherniss. Op. Cit. “In the Timaeus the demiurge is the mind that rules necessity by persuasion (47 E-48 A) and
gods have nous which men have only to a slight extent (51E).” P. 605.
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demiurgo debe ser un alma.!®! De esta forma, Cherniss vuelve a acercarse a la interpretacion de
Cornford ya que el demiurgo, si es algo significativo y no una mera imagen mitica, debe estar
contenido en el alma del mundo. Sin embargo, este tampoco es el caso ya que Cherniss niega la

identidad entre demiurgo y alma del mundo.

Si el razonamiento de Cherniss es correcto, entonces el demiurgo no seria el alma del
mundo ni un nous independiente. Dado que el nous no es una entidad por si misma, sino
meramente la capacidad del alma para entrar en contacto con las ideas, en realidad el nous debe
estar en un alma y, por lo tanto, el demiurgo no puede ser el alma del mundo. “Para Platon
entonces, el nous no es una entidad, sino unicamente la habilidad del alma para ver la ideas o el

estado del alma producido por la vision de éstas”.192

Para Cherniss entonces, el demiurgo no es otra cosa que la personificacion mitica de una
especie de abstraccion logica. El demiurgo es un simbolo que representa el conjunto de causas
que son guiadas por la razén, en oposicion a las causas que forman parte de la necesidad. “Esta
causa por si misma no es Dios, sino una abstraccion l6gica, “causalidad inteligente” en general; y
el demiurgo del 7imeo es una personificacion de esta abstraccion, un simbolo de la clase de
causas 6ot petd vod KaA®dV kai ayaddv onpovpyol (46 E 4).”193 El demiurgo, por lo tanto, seria

una imagen de poca importancia para el esquema tedrico de Platon.

Bajo esta interpretacion, el demiurgo pas6 a ser una imagen mitica cuya importancia en el
esquema metafisico de Platon es dréasticamente reducido, si no anulado por completo. Para
sostener esta conclusion, Cherniss recurrio a los argumentos empleados por Aristoteles. De
acuerdo con la lectura que Cherniss hace de la Metafisica y de otros pasajes del corpus
aristotélico, la figura del demiurgo no tiene en realidad una relevancia filosofica importante, por

lo cual la polémica en torno a esta figura esta, en realidad, probablemente poco fundamentada.

191 Cherniss. Op. Cit. Moreover, the work of the demiurge is the work of nous (Timaeus 47 E 3-4) and nous can exist
only in soul (46D 5-6, 30B3; cf Philebus 30 C 9-10, Sophist 249 A ), so that the demiurge must be a soul. P. 425.

192 Cherniss. Op. Cit. “For Plato, then nous is not an entity but just the souls ability to see the ideas or the state in the
soul produced by sight of them.” P. 607

193 Cherniss. Op. Cit. “This cause itself is not “god” but a logical abstraction, "intelligent causation” in general; and
the demiurge of the Timaeus is a personification of this abstraction, a symbol of the class of causes oot petd vod
KOAGV Ko dyob@v dnuiovpyoi (46 E 4). P. 607.
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“Aristoteles mismo descartdé al demiurgo siendo insignificante para la doctrina seria de

Platon 194 Por ello, Cherniss se inclina a dejar la polémica en torno a esta figura.

Si bien esta ltima postura ha sido la que se ha establecido como la mas importante, no se
debe descartar que hubieron tedricos importantes que defendieron una posicion diferente. Uno de
los mas representativos fue, sin lugar a dudas, el importante filologo aleméan, Wilamowitz. El
considerd que era posible hacer una lectura del demiurgo tomando como base las ensefanzas de
la Academia y su interpretacion de la caverna. En ese sentido, cabe destacar que Wilamowitz fue
uno de los primeros intérpretes del siglo pasado que intentdé poner en relacion la figura del

demiurgo con el principio del Uno.!93

Wilamowitz sentd las bases para esta interpretacion en su célebre escrito Platon. Para el
estudioso aleman, el analisis de la figura del demiurgo no puede obviar el hecho de que la forma
discursiva adoptada por Timeo es la de un mito. Es decir, que el estudio del demiurgo debe ser
realizado tomando en cuenta la importancia del mito. De ahi que Wilamowitz relacione la
creacion mitica del universo con la presencia de un creador. “Sin lugar a dudas, cuando la
creacion del mundo fue concebida miticamente como un acto, se debid introducir a un creador.
El todo tenia que ser hecho, al igual que su creador, su “demiurgo”. Por ello, Platon lo llama
Dios, no s6lo en el Timeo.”19¢ El mito supone la postulacion de un demiurgo, de un creador que
haga al todo, el universo. Sin embargo, Wilomowitz va mas alld y afirma que el demiurgo es el
Dios de Platon. Esto quiere decir que la presencia del demiurgo no se reduce Unicamente al

Timeo, sino que se trata de una parte fundamental de su sistema filoséfico.

194 Cherniss. Op. Cit. “Consequently appears to be particularly perverse that, while Theophrastus, who admitted that
the generation in the 7imaeus was probably not meant literally (see note 356 supra on Phys, Op. as 11), asserted that
Plato posited two principles, the pandexes as matter (Timaeus 51 A) and a moving cause ascribed to the power of
god and the good (Thcophrastus, frag. 48 «=» Phys. Op. 9), Aristotle himself dismissed the demiurge as without
significance in Plato's serious doctrine but insisted that the "beginning " of the universe in the 7imaeus be taken
literally.”

195 Wilamowitz no fue el Gnico, pero si el mas influyente. Wilamowitz super6 el planteamiento de Zeller, ya que éste
no validaba completamente la tesis del Uno como principio de la filosofia platonica. Vid. Zeller, Phil. Griech., 11, 1,
pp. 710-18. Otro exponente fundamental fue Festugiére, quien identificé al demiurgo con el Uno-Bien y con la
forma del Bien de la Republica. Vid. Festugiére. Contemplation et vie Contemplative selon Platon, pp. 204-5, 265.
196 Wilamowitz. Platon. Vol 1. “Ohne Frage, wenn die Weltentstehung mytishisch als ein Akt gefasst ward, musste
ein Schopfer eingefiihrt werden. Das All musste gemacht sein, also seinen Verfertiger, seinen Werkmeister haben. So
nennt Platon diesen Gott, nicht erst im Timaois.” P. 604
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Wilamowitz observd que en el nombre del demiurgo se encuentra la clave para interpretar
su actividad y funcion. La palabra “demiurgo” indica, inmediatamente, su naturaleza productiva:
el demiurgo es un principio activo de generacion. Por ello, Wilamowitz argument6d que el
artesano divino es la personificacién mitica que representa al Bien, principio maximo para el
universo. Esta interpretacion se relaciona, ademas, con la figura del sol de la Republica. Al igual
que el sol, imagen del Uno-Bien, el demiurgo irradia luz a través de su ordenacion y

construccion del universo.197

El mito, por lo tanto, muestra en forma de imagen la productividad del demiurgo. Pero,
ademas, esta actividad demiurgica también estd contenida en las metaforas de padre y creador.
Para Wilamowitz, entonces, el mito del demiurgo es una forma que Platon empled para
personificar a la idea del Bien e ilustrar su accion sobre el mundo. El demiurgo es una metafora
que muestra que el universo es una creacion hecha por el Uno mismo, el principio siempre
activo. “Es cierto que, en el mito este demiurgo es elevado a ser Creador y Padre de todo, y es, al

mismo tiempo, la personificacion de la Idea del Bien, es decir, el principio siempre activo.”198

En suma, se ha puesto de manifiesto que la figura del demiurgo ha sido analizada con
atencion por mas de un estudioso de la obra platénica. Sin embargo, no hay una postura Unica
aceptada undnimemente por los comentaristas de la obra. Asimismo, es de resaltar que las
opiniones son ampliamente divergentes entre si, desde quienes piensan que el demiurgo es una
figura mitologica con escasa o nula importancia filosofica, hasta quienes lo identifican con el
principio supremo de la filosofia de Platon. Asimismo, se ha puesto en evidencia que han
existido intentos por relacionar al demiurgo con los principios de las doctrinas no escritas. Se
trata, entonces, de un problema filoséfico relevante para la comprension del pensamiento del
padre de la Academia. El enigma del demiurgo parece ser una crux que los comentaristas de
diferentes formaciones no han sido capaces de terminar por resolver. En la siguiente seccion se

defiende la tesis propia de esta investigacion.

197 Wilamowitz. Op. Cit. “In Wahrheit trigt es der Werkmeister-Gott im Namen, dass er eine vorgeschobene
mythische Person ist fiir das allbeherrschende Gute, das von Ewigkeit zu Ewigkeit zeitlos in die materielle,
raumliche Welt heuiiberstrahlt, alles Leben weckend, wie is es die Sonne mit ihren Strahlen in dem materiellen
irdischen Leben tut.” P. 605

198 Wilamowitz. /bid. “In dem Mythos ist dieser Werkmeister freilich erhoben zum “Schopfer und Vater des All”, ist
er zugleich die personifizierte Idee des Guten, also das Ewig-Wirkende.”
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2. El demiurgo y el nous

En este apartado, se muestra que la actividad del demiurgo consiste en imprimir el principio de
racionalidad y orden en el mundo. Ademas, se demuestra que el demiurgo es una figura mitica
que tiene una importancia filosofica capital para Platon, ya que es posible identificarlo con un
nous separado. Por ultimo, se analizan las implicaciones de esta postura, su consistencia con el

texto y la forma en que resuelve problemas tedricos previos.

Si se analiza con atencion el Timeo es evidente que el demiurgo construy6 al mundo bajo
una premisa basica: hacer de este universo una imagen lo mas semejante a ¢l mismo. “Digamos
ahora por qué causa el hacedor hizo el devenir y este universo: Es bueno y el bueno nunca anida
ninguna mezquindad acerca de nada. Al carecer de ésta queria que todo llegara a ser lo mas
semejante a ¢l mismo.”199 El demiurgo, aclara Timeo, es completamente bueno, por lo cual no es
mezquino y desea que todo sea como ¢l. En ese sentido, es valido afirmar que la actividad
demiurgica consiste en imprimir el bien en el mundo del devenir. Con esto, se hace evidente que
se pretende asegurar que el universo sea lo mejor posible, siempre teniendo como limite la
naturaleza propia de un ente derivado. Esto significa que, aunque lo deseara, dios no podria
imprimirle caracteristicas propias del ser eterno e imperecedero al devenir; sin embargo, se
intenta que los entes creados se asemejen —en la medida de lo posible— al modelo inteligible.
El demiurgo es, entonces, la fuente y un agente del bien para la generacion del mundo sensible.
La importancia de esta idea se analizara a profundidad en el siguiente apartado donde se pone en

relacidn esta tesis con las doctrinas no escritas.

El bien es un principio que orienta el quehacer del demiurgo en el universo. Esta premisa
es fundamental para comprender las razones por las que el mundo es de una forma determinada y
no de otra. El cosmos no es un producto del azar ni de la conjuncion mecénica de fuerzas, sino
de la actuacién conjunta del bien y de la razén. “El universo nacid, efectivamente, por la

combinacion de necesidad e inteligencia.”20 El demiurgo es un instrumento del Bien, por ende,

199 Platon. Timeo 29d-e. Aéympev o1 61” fiviva aitiov yéveotv kal t0 wiv [29¢] 160 0 GLUVIGTAC GUVEGTNOEV. AyaBOg
MV, Gyod@d 88 ovdeic mepi ovdeVOC 008EmoTE dyyiyveTar eOOvog: TovTov & 8KTOg OV mAvTa &TL LdAoTa EBOVARON
yevécOo mapamAnolo E00TQ.

200 Platén. Timeo 47e-48a. “pepsryuévr yop [48a] odv 1 t008e 0D KOGHOL Yéveoig & avéykmg te kol vod
GLOTACEWMG Eyevvion.”
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estd vinculado con éste. La naturaleza buena del demiurgo hace que, necesariamente, lo creado
por ¢l sea lo mas perfecto posible. Por lo tanto, la causa del bien en el mundo sensible no es otra

que el expreso deseo del demiurgo por lograr que su creacion sea lo mas semejante a ¢l mismo.

No es de extrafiar que este nuevo axioma sea declarado por Timeo como una proposicion
que deberia ser aceptada por todos los hombres sensatos.?0! La actividad demiurgica a lo largo
del dialogo consistira en imponer lo mejor posible sobre todos los aspectos del mundo generado.

El siguiente razonamiento es la clave para entender la naturaleza del demiurgo:

Como el dios queria que todas las cosas fueran buenas y no hubiera en lo posible nada malo,
tom6 todo cuanto es visible, que se movia sin reposo de manera cadtica y desordenada, y lo

condujo del desorden al orden, porque pensé que éste es en todo sentido mejor que aquél.202

La interpretacion de este pasaje es dificil, porque supone la existencia de un primer momento en
el que el desorden imperaba y esto se puede deber a la forma de exposicion que eligié Timeo
para expresar sus ideas; sin embargo, también es cierto que su sentido general es perfectamente
comprensible y claro. Dejando de lado las preguntas sobre la temporalidad de la creacion, lo que
se asevera en este pasaje es lo siguiente: el demiurgo desea que todo sea bueno y que no exista
—en lo posible— nada malo. Por ello, todo lo visible es conducido al orden. Esto desde luego,
supone que el orden es bueno y el desorden no lo es; por lo tanto, el demiurgo, intentando hacer

que todo sea lo mas parecido a €l mismo, ordena al mundo para conducirlo hacia el bien.

La accion del demiurgo sobre el universo resulta entonces clara. El dios de Platon
conduce al mundo a un estado en el cual el orden (t4&ig) ha prevalecido sobre los movimientos
cadticos y desordenados. En este punto, es importante sefialar que el mensaje filosofico no es la
existencia literal de un momento en el tiempo en el que el caos gobernd y después fue ordenado
por la fuerza del demiurgo.2%3 La leccion de Platon es que el mundo fue construido tomando

como medida el Bien. El demiurgo es, como observa adecuadamente Hackforth, quien causa el

201 Platon. Timeo 29e-30a. “Harfamos muy bien en aceptar de hombres inteligentes este principio importantisimo del
devenir y del mundo.”

202 Platén. Timeo 30a. “Bovindeic yap 6 0edc dyodd pév mévra, eradpov 8& pndév slvan xotd SHvapy, obtom &1 mdv
dcov v 6patdv TaparaBav ody fiovyiay dyov dALd Kivovuevoy TANUUEA®S Kol ATaKToC, i Théy odTd fyayey ék
MG araging, NyNoaevog EKEIVO TOVTOL TAVTMOG dpevov.”

203 Ha de ser dicho, sin embargo, que esta lectura literal puede tener sentido para los lectores que apenas comienzan
su camino hacia la episteme. La idea de un dios creador podria ayudar a la comprension del mensaje de Timeo.
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bien en la construcciéon del mundo, siempre respetando el limite de su creacion. “En otras
palabras, el Universo es racional y bueno en tanto que la naturaleza racional y buena de Dios le

es impartida”.204

Después de la revision de la actividad demiurgica y de su descripcion a través de las
metaforas de padre y productor, es menester preguntar por la naturaleza tltima del demiurgo. Es
decir, investigar si el demiurgo es una simple metafora vacia o si detras de la imagen mitica se
oculta una tesis filosofica relevante para la comprension de la filosofia platonica. En el apartado
anterior, se expusieron las tesis de los comentaristas mas importantes que abordaron el problema
del demiurgo anteriormente. Ahora, es momento de argumentar la tesis propia de esta

investigacion.

La hipotesis de trabajo es que el demiurgo es una imagen mitica que simboliza a un nous
separado, existente por si mismo. Para probar lo anterior, se mostrara la coherencia de esta
interpretacion con el texto. Como se constata practicamente desde el inicio de la argumentacion
de Timeo, el demiurgo es entendido como un principio de causalidad en el universo. De forma
mas precisa, el demiurgo es caracterizado como la mejor de las causas, el dpiotoc T@V aitimv.
“Este universo es el mas bello de los seres generados y aquél (el demiurgo) la mejor de las
causas.”205 Precisamente, la accion de éste consiste en ordenar el mundo. Esto lo hace, mediante
el modelo inteligible que contempla. Esto significa que el demiurgo, entendido como la mejor
causa del universo, forma parte de los axiomas metafisicos centrales que dan sustento a la

disertacion del filosofo de Locri.

La mejor de las causas crea el universo mediante la contemplacion del modelo inteligible.
Como correctamente observa Reale,2%¢ la contemplacion es una actividad propia del nous. El
dios que Platon describe actuando como causa de orden en el 7imeo, es una forma de inteligencia
o razon separada, es decir, independiente, del mundo que crea. Si lo anterior es correcto, deberia
existir al menos un pasaje en el que el nous realice la misma acciébn que el demiurgo

explicitamente. Esto ocurre en el pasaje 39e. En éste, Timeo ha finalizado de demostrar la forma

204 Hackforth. Plato’s Theism. “In other words, the Universe is rational and good in so far as God's rational nature
and goodness are imparted to it.” P. 7.
205 Platon. Timeo 29a.

206 Giovanni Reale. Por una nueva interpretacion de Platon. Pp. 623-626.
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en la que el demiurgo se asegurd de que la progresion temporal en el universo, es decir, el ciclo
del dia y de los afios, correspondiera con los movimientos de los cuerpos celestes generando
perfeccion y armonia.207 El siguiente paso para completar el todo era la produccion de las
diferentes especies de animales que existen en el mundo. Esta tarea la llevo a cabo el demiurgo a
través del ejercicio activo de la razon (évovooc). El intelecto cosmico lleva a cabo un
razonamiento y se percata de que, al contemplar el modelo inteligible, particularmente la idea del

ser viviente (10éag 1@ 0 &otwv (Bov), es necesario que lleguen a existir las cuatro especies de

seres vivos: dioses, seres alados, terrestres y acuaticos.

Este pasaje es fundamental porque hace patente que el nous es el sujeto activo que
contempla al modelo inteligible (vodg évovooag idéag), particularmente a la forma del animal
viviente. Con base en ella, se procede a crear las cuatro especies que habitan el universo. “Penso,
pues, que este mundo debia tener en si especies de una cualidad tal y en tanta cantidad como el
intelecto ve que hay en el ser viviente ideal.”208 La traduccion al castellano es deficiente ya que
se omite o se da por sentado que el sujeto es el demiurgo, cuando en realidad es un nous quien
intelige y con base en esta accion da cuenta de la cantidad y cualidad de las especies que han de
ser generadas en el cosmos. Por lo tanto, es claro que el nous realiza en esta seccion la misma

tarea que el demiurgo.

Podria objetarse que si se trata de un Unico pasaje aislado en el didlogo, entonces esta
tesis esta infundada o es endeble; pero ese no es el caso. La seccion anteriormente analizada no
es la unica en la que se observa de forma clara y fehaciente que existe una relacion entre el nous
y el demiurgo. Si lo que se expuso anteriormente es cierto, y por lo tanto, la tesis de que el
demiurgo simboliza a un nous independiente es acertada, tendrian que existir mas partes en las
que el intelecto sea una causa activa para la formaciéon del mundo y tendria que existir
coherencia en el texto. Esto haria mas fuerte la presente interpretacion y robusteceria el
argumento. En el ejemplo anterior, se hace manifiesto que el nous conoce y, con base en ello,

crea un numero determinado de especies con caracteristicas especificas. A continuacion, se

207 Platon. Timeo 38c-d.
208 Platén. Timeo 39e. “frep ovv vodg dvovsog idéag 1 6 Eotiv {Pov, olai e Evelot kol doat, kadopd, TolawTag Kai
tocavtag dtevondn deiv Kol t6de oyelv.”
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muestra que el trabajo de la inteligencia demiurgica no se encuentra limitada unicamente a la

generacion de las especies de seres vivos.

Después de hacer el andlisis de gran parte de los productos del demiurgo, como el alma
del mundo y su cuerpo, la imagen del tiempo y la finalidad de las facultades humanas, Timeo
declara que hasta ese momento lo que ha llevado a cabo es una demostracion de lo que ha sido
construido gracias al nous. “La descripcidon anterior, salvo unos pocos detalles, constituye la
demostracion de lo que ha sido creado por la inteligencia.””209 Esta cita, junto con la anterior,
prueban que el nous es la mejor de las causas y que su tarea en el mundo es la ordenacion a partir
del bien. Estas actividades, como ya se ha dicho, corresponden a la figura mitica del demiurgo.
Ademas, es una expresion manifiesta, clara y contundente de que préacticamente toda la
argumentacion previa ha tenido como objeto la demostracion de lo generado por el nous. La
inteligencia, es decir, el nous, es senalada como la causa de que el mundo haya sido creado de la
mejor forma posible. La frase en griego es reveladora, ta o1 vod dednuovpynuéva, ya que
muestra que es a través del nous que la creacion demiurgica es llevada a cabo. Aquello que no ha
sido creado por la inteligencia en el discurso de Timeo son las causas errantes, es decir, aquellos

productos o factores que forman parte de la necesidad.

El todo armoénico, por lo tanto, es un ente causado por la inteligencia quien fue la
encargada de crear lo que estaba en su poder. Sin embargo, no todo el mundo fue el resultado
directo de la produccion del nous. Junto con éste, la necesidad (dvéyxnc) también juega un papel
importante en la explicacion del universo. En la citas anteriores, se document6 que en la
exposicion de Timeo el cosmos era un todo que combinaba a la necesidad y a la inteligencia:
avdykng te kal vod cvotdoems. Una vez mas, en esta cita se observa de forma clara que el nous
es una entidad separada que, junto con la necesidad, se mezcla para lograr producir el mundo. Es,

ademas, patente que el cosmos es una mezcla, una combinacion entre ambos principios.

La inteligencia, sin embargo, es el principio encargado de encauzar la generacion y

ordenacion del universo. Esto es fundamental, pues se podria poner en duda la importancia de la

209 Platén. Timeo 47e. “td pdv odv mopeAnivdoto tdv eipnuévov manv PBpoxiov Emdédeucton té S vod
dednpovpynuéva: el 8¢ kal T St avaykng yryvopeva @ Aoym topadécdor.”
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razon (el nous) si tnicamente se tratara de una causa auxiliar o secundaria frente a la causalidad

de la necesidad. En el siguiente pasaje, se pone de manifiesto todo lo contrario:

Se formd (el cosmos) al principio por medio de la necesidad sometida a la conviccion

inteligente, ya que la inteligencia se impuso a la necesidad y la convenci6 de ordenar la mayor

parte del devenir de la mejor manera posible.210
La razon se impone sobre la necesidad y es la forma de causalidad mdas importante en la
generacion del mundo, puesto que ésta asegura que la mayor parte del devenir sea creado de la
mejor manera posible. Una vez mds es patente y explicito que la inteligencia es la entidad que
cumple con los papeles que el demiurgo tiene en el ambito metaférico. De acuerdo con la cita, el
cosmos fue formado de la mejor forma posible gracias a que la inteligencia someti6 a la
necesidad: vod 8¢ dvdaykng dpyovtog. La presencia de una inteligencia rectora en el mundo es la
causa que le permite explicar a Platon por qué razon el mundo es de determinada forma, a saber,
de la mejor manera posible. En ese sentido, es perfectamente claro que el papel del nous y el del
demiurgo es el mismo. La inteligencia demiurgica es la causa de conformacion del universo
siguiendo el modelo inteligible y procurando instaurar el orden, la unidad y el bien en todo lo

generado.

El nous, por lo tanto, es la clave para dar una solucion al problema de la interaccion entre
los elementos de la materia, el modelo inteligible y la necesidad. Gracias a la contemplacion del
modelo, el nous es capaz de ordenar el universo. Esto quiere decir, como ya se ha dicho, que
puede imponer medida y regularidad sobre los elementos y generar armonia. La diferencia
ontolégica entre el ser y el devenir obliga a Platon a postular una causa de una naturaleza
diferente a la materia y al modelo inteligible ya que por si mismas éstos dos no son suficientes
para explicar la generacion del universo.2!! El mundo es un ser derivado, por lo que su bondad

depende de la semejanza con el paradigma eterno. Aunque el receptaculo de la creacion participa

210 Platon. Timeo 48a. “vod 8¢ avaykng Gpyovtog t@® meibev adtyv TV yiyvopévav ta migiota énl 10 PélTiotov
dyetv, Ta0Tn KoTA TODTA T€ O AVAYKNG TTOUEVNS VIO TeEBoDS ENPPovog oUT® Kat' Gpydg cuVicTaTo TOdE TO TAV.”

211 En este punto es fundamental adelantar que se trata de una solucion al problema de la participacion de las Formas
con el devenir, ya que el nous fungiria como causa eficiente y el modelo inteligible como causa formal. Los
elementos materiales serian una causa material y la propia inteligencia jugaria un papel primordial como causa final.
Al respecto, cfr: Menn. Op. Cit. Pp. 43-59.
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de la naturaleza del nous>'? sin la causalidad del demiurgo los elementos se encuentran
moviéndose de una forma caotica y desordenada. De ahi que la actuacion de la inteligencia
demiurgica sea descrita por Platon como la ordenacidon o la combinacion de elementos en el
cosmos, kooueicOat.2!3 Por otro lado, el modelo inteligible no puede ser la causa eficiente del
mundo, ya que existe una diferencia ontoldgica entre ambos; por lo que se vuelve necesaria la
postulacion del demiurgo como un agente de causalidad que pretende resolver las dificultades
propias de la relacion entre el ambito del ser y el del devenir. La necesidad, como ya se sefialo, es
dominada por la inteligencia. Por lo tanto, la causalidad inteligente simbolizada por el demiurgo
o el dios de Platén es lo que hace comprensible la explicacion acerca del mundo y su

construccion mediante principios.

Si la tesis anterior es cierta, a saber, que el demiurgo simboliza a un nous separado, es
fundamental resolver dos preguntas de primer orden. En primer lugar, se debe ofrecer una
interpretacion coherente que logre refutar los planteamientos de Cherniss y Cornford. Como se
sefnald en la seccion pasada, estos dos comentaristas estaban conscientes de la posibilidad de que
el nous existiera de forma independiente y el demiurgo fuera un simbolo para esta realidad. Sin
embargo, en ambos casos se argumenta en contra de esta interpretacion ya que existe mas de un
registro textual en el que se sefiala explicitamente que sin alma, el nous no puede existir. En
segundo lugar, es menester mostrar las implicaciones de esta tesis y qué se entiende por nous en

el Timeo.

Con respecto al primer punto de andlisis, es conveniente revisar el pasaje que estd en
disputa. Tanto Cornford como Cherniss se basan en el pasaje 30b para argumentar que el nous
no puede existir separadamente del alma. La correcta interpretacion de dicha seccion es la clave

para demostrar el error interpretativo de Cornford y de Cherniss. Cuando Platon afirma que:

212 Platén. Timeo 51a-b. “6AN" dvopatov £100¢ Tt kod dpopeov, mavdeyés, petarappavov [S1P] 8¢ dmopdtotd nn tod
vontod”.

213 Platon. Timeo 53b. “[53B] 61e 8 émeyeipeito koopeichat 10 wav, THp TPATOV Kot Vowp Kol Yijv Kol dépa, Tyvn pev
Eyovta anT@V d1Ta, Tavtaroaoi ye unv dlakeipeva domep gikog Exev drav dtav amf) tivog 0£6¢”
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Por medio del razonamiento lleg6 a la conclusién de que entre los seres visibles nunca ningin
conjunto carente de razon sera mas hermoso que el que la posee y que, a su vez, es imposible que

ésta se genere en algo sin alma.2!4

Ambos intérpretes fundamentan su postura en la ultima frase de la oracion, en la cual se dice
explicitamente que el nous no puede existir separadamente del alma: vodv & ob yopic Woxfig

aovVaTOV TapayEVESHOL TE®.

Para resolver esta dificultad es necesario hacer un estudio minucioso. En primer lugar, es
fundamental reparar que en el pasaje revisado el demiurgo no se refiere a si mismo, ni a su
propia naturaleza. El demiurgo estd Aoywodpuevoc, es decir, argumentando o razonando y se
percata de una verdad: los seres visibles (pVcwv Opat@v) necesitan del nous para ser hermosos en
mayor medida que los desprovistos del mismo. Dado que ¢l es la causa de lo bueno en el plano
de lo visible, el demiurgo procede a implantar el nous en el alma del mundo. La frase que
expresa la imposibilidad del nous para existir separadamente se refiere exclusivamente a los
seres visibles; es decir, a los seres generados. Pero tal axioma no es extensivo a su propia
naturaleza. Dicho en otras palabras, Platén estd afirmando que, para el conjunto de seres que
devienen, es necesario que el nous sea implantado en su alma para que puedan alcanzar su propia

perfeccion.

La implantacion del nous es, de hecho, una de las principales tareas del demiurgo. Como
se lee posteriormente en la misma seccion, el demiurgo realiza la implantacion del nous en el
alma del mundo: “A causa de este razonamiento, al ensamblar el mundo, coloco la razén en el
alma y el alma en el cuerpo, para que su obra fuera la mas bella y mejor por naturaleza.”215 El
nous suprasensible y separado que representa el demiurgo, necesita implantar la razén en el alma
por dos razones. En primer lugar, porque en el ambito de los seres generados la razon s6lo puede
existir en el alma. Dado que el universo es un ser visible y generado, la razon debe existir en el
alma. En este punto, es importante observar que el universo es considerado como un todo, un

conjunto armonico en el que el nous es sembrado en el alma y ésta en el cuerpo para generar el

214 Platén. Timeo 30b. “Loyicuevog obv nipiokey &k TV kotd gOoy Opatdy 008Ev dvéntov Tod vodv Eovtog SAov
6hov kdAlov Eoecbai mote Epyov, voiv & av xmplig yoyilg aduvatov mapayevésHat T@.”

215 Platon. Timeo 30b. “dia &1 TOV Aoylopov toOvde vodv HEV &v yoydi, Wuxnv o  &v GOUOTL GUVIOTAS TO AV
GUVETEKTAIVETO, OT™G §TL KAAMGTOV €iN Katd UGV GpLoTtdv € Epyov dnelpyacpévos.”
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ser mas perfecto de todos los engendrados, el cosmos: vodv p&v év yoyfi, woynv & &v copatt
ouwvioTag TO mav ovvetektaivero. En segundo lugar, el demiurgo le otorga el nous al cosmos
porque €l es la causa del bien en el mundo. Poseer nous es necesario para que exista la
posibilidad de relacionarse con el paradigma inteligible y, con ello, llegar a ser bueno y bello. El
universo, como es el ser generado mas perfecto, requiere del nous. Més auin, la participacion del
intelecto es la llave para que ciertos seres generados, como el ser humano o los dioses, logren
conocer y, con esto, ellos mismos ser buenos.216 El nous, por lo tanto, es algo otorgado a los seres
visibles. Para éstos, es necesario que sea implantado en un alma, sin que esto sea extensible al

propio demiurgo.

De hecho, al finalizar el pasaje en cuestion Platon enuncia explicitamente que el universo
ha llegado a ser ese compuesto de alma y razon gracias a la accion del dios. Si la tesis aqui
expuesta es correcta, entonces se torna claro que el nous es la causalidad inteligente y buena del
universo. Es por mor de esta inteligencia demiurgica que el universo, entendido como un todo
viviente y armonico, puede participar del intelecto y con ello alcanzar la perfeccion asignada a su
lugar ontoldgico. “Es asi que segln el discurso probable debemos afirmar que el universo llego6 a
ser verdaderamente un viviente provisto de alma y razon por la providencia divina.”?!7 Esta cita
entonces, no se limita inicamente a plasmar la definicion del cosmos: animal viviente provisto
de alma e inteligencia (tov x6opov Cdov Euyvyxov &vvouv); ademds, enuncia de forma
contundente que el dios otorga el nous al cosmos y le genera un alma. Como correctamente
observa Hackforth, esto significa que el alma y la inteligencia del mundo, no la inteligencia en si,

son algo causado, entes derivados de una accion causal.?!8

Satisfecha la primera cuestion, es momento de dar paso a la segunda parte. Es menester
aclarar qué se entiende por nous en el didlogo y mostrar como esto fortalece la interpretacion
aqui ofrecida. Si es cierto que el demiurgo es una imagen mitica que representa a una inteligencia
separada, es fundamental explicar a qué hace referencia el vocablo mentado en griego, vodc.

Como gran parte de las palabras en griego, nous puede ser traducido de diversas formas. Algunas

216 Platon. Timeo 51e. “xai ToD pév mavto Gvopa petéyey eatéov, vod 8¢ 0go0bg, avBpdrmv 8¢ yévog Ppoyd tt.”
217 Platon. Timeo 30b. “tov koéopov {Hov Epyvyov Evvouy T¢ Tf] dAnbeia dia v tod Beod.”
218 Hackforth. Op. Cit. P. 7
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veces es traducido como inteligencia, otras veces como razon, e incluso como causa. Desde
luego, es importante aclarar que nous no debe ser confundido con razén en el sentido de causa o
motivo, ya que eso corresponde a aitig; ni tampoco en el sentido de argumento o dar cuenta de

algo, puesto que ése es el ambito del Loyoc,

Una forma de abordar el problema es tomando en consideracion el significado que tiene
el verbo voeiv. Como seflala correctamente Menn,2!9 este verbo tiene una conexion directa con la
filosofia de Platon y Aristoteles. Para ambos filoésofos, vogiv designa un conocimiento intuitivo,
directo e infalible, diferente del conocimiento que se desprende del razonamiento por medio de
premisas y conclusiones. De ahi que para muchos intérpretes, el vodg es la mente o la
inteligencia, una especie de facultad o poder que se puede utilizar para alcanzar dicho tipo de
conocimiento. Esto, empero, haria de la tesis aqui defendida algo francamente inverosimil, ya
que seria l6gico pensar que esta facultad o poder reside en la yoyn vy, por lo tanto, la idea de un

vobg separado del alma resultaria absurdo.

El vodg entonces, debe ser que va mas alld de un poder o facultad para inteligir. En
efecto, el uso mas comun en Platén para esta palabra es el de virtud o hébito.220 Como se
documenta a la perfeccion en el estudio de Menn, el nous es una virtud de la cual cierta clase de
seres participan. Esto aparece explicitamente en el 7imeo. De acuerdo con la disertacion del
filosofo, es importante separar como dos clases diferentes a la inteligencia y a la opinion
verdadera (vob¢ kai 66&a dAn0ng).221 De la opinidon verdadera todos los hombres logran tener
partido, pero de la inteligencia pocos participan: “Cualquier hombre participa de esta ultima
(06&a aAnONc), de la inteligencia sdlo los dioses y un género muy pequeiio de hombres.”?22 Esto

quiere decir que el vodg es una virtud que puede ser ejercida o no por los seres humanos.

El ser humano participa de la virtud del nous cuando razona sobre lo inteligible y lo
idéntico. El producto de esto es, necesariamente, la ciencia y el conocimiento noéitico. “cuando

el razonamiento es acerca de lo inteligible y el circulo de lo mismo con un movimiento suave

219 Stephen Menn. Op. Cit. P. 14.

220 Stephen Menn. Op. Cit. “But more significant, and of frequent and emphatic use in Plato, are other idioms in
which nous is not an act nor a power nor an object but the habit or virtue of noein.” P. 15.

221 Platon. Timeo. Sle. kol tod pev mévta dvdpo pHetéyxey atéov, vod 8¢ Beovg, avBpomwv 8¢ yévog Bpayd Tt.

222 Platon. Timeo S1e. “koi tod pev mévta dvopa LETEXEWY poTEOV, VOD 8 O00g, AvOpdT®V 8¢ YéVog Ppayd Tt.”.
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anuncia su contenido, resultan, necesariamente, el conocimiento noético y la ciencia.”?23
Entender al vod¢ como una virtud, implica que no es solamente un poder alojado en el alma o
una facultad de la misma; sino que es la racionalidad o la inteligencia de la cual el ser humano
participa a través del conocimiento.?2* Es decir, que el nous entendido como virtud no es la
facultad humana del pensamiento o la mente (Aoyioticov) como depdsito de este poder, sino
aquello de lo que se participa al ejercer correctamente ese poder. Alguien o algo tiene nous (vodv
&xew), o participa del nous (vodv petéyev) en tanto que su alma se acerca a lo idéntico e

inteligible a partir del razonamiento.?23

Evidentemente, en el plano de los seres generados, esta virtud surge gracias a las
facultades del alma. No todos los seres humanos llegan a participar de esta virtud, pues algunos
se contentan con la opinidn verdadera y la sensacion, mientras que pocos se dedican al ambito de
lo inteligible; empero, todos tienen alma. Como sefiala una y otra vez el texto, es una condicion
necesaria que a los seres generados les sea implantado el nous en el alma ya que ésta, por su
afinidad con lo inteligible es la que hace plausible la comunicacidén entre ambos planos del ser.
Precisamente, esto es lo que hace el demiurgo: le otorga racionalidad (8vvovv) al cosmos para
que participe de esta virtud y sea lo mas semejante al modelo inteligible. El vodg que el demiurgo
representa, en cambio, es la forma en si del vodg; algo que no fue generado y que corresponde al

ambito de lo inteligible.

Bajo esta interpretacion el pasaje de 46d cobra un sentido totalmente diferente. Lejos de
brindar sustento a la postura de Cherniss o de Cornford, este pasaje muestra —junto con el resto

de 37c226— que el alma es el Unico ser que puede participar de la virtud de la racionalidad, es

223 Platon. Timeo 37c. [37€] dtov 82 ad mepi 1O Aoyroticdv 1) koi 6 ToD TodTod KOKAOG EBTPOYXOG BV aDTA PNvooT,
voUG EmoTin € €€ avaykng dmoteleitat:

224 Stephen Menn. Op. Cit. “When [ say that nous, in the sense of the virtue, is not a power, I mean that it is not the
human faculty of thought but rather that in which we participate when we use that faculty correctly. A virtue might
of course be called a power in other senses, but it is not in the ordinary sense a "power of the soul." Nous, as a

power, would mean "mind"; nous, as a virtue, means "reason," "rationality," “intelligence.” P. 59.

225 De hecho, este analisis es perfectamente compatible con el resto de las obras (Republica, Fedro, Leyes) en las que
se habla del alma, ya que el logistikon nombra la capacidad del alma para conocer y su ejercicio virtuoso seria el

participar del nous. La demostracion de esto, empero, rebasa las capacidades de esta tesis. Al respecto, vid. Menn.
Op. Cit. Hackforth, Op. Cit. & Reale. Op. Cit.

226 Platon. Timeo 37c. “Si alguna vez alguien dijere que aquello en que ambos surgen es algo que no sea el alma,

dira cualquier cosa, menos la verdad.” “to0tm 6¢ €&v ® TV Oviwv &yyiyveoBov, &v moté Tic adTtod GAAO TATY yuynv
2 Oy b

gimn, Tov paAlov 1j TaAn0eg Epetl.”
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decir, del vobc. “En efecto, hay que afirmar que el alma es el nico ser al que le corresponde
tener inteligencia.”??’ A través del lenguaje mitico, Platon muestra las razones por las que la
inteligencia demiurgica le otorga la racionalidad al alma del mundo y, posteriormente, se otorga

el vodg a los dioses y, en una medida diferente, a los seres humanos.

En conclusion, la identificacion del demiurgo, entendido como una representacion mitica,
con la idea de vodg se encuentra plenamente justificada en el texto. Esto implica que la
inteligencia demiurgica no es un elemento retérico, ni meramente mitico; sino que, por el
contrario, forma parte de los axiomas que articulan el planteamiento metafisico de todo el Timeo
y del ultimo periodo de la obra del filosofo ateniense. Pero, ademas, es menester sefialar que
Platon va mas alla. El vodg es, ciertamente, una substancia incorpdrea que tiene una causalidad
fundamental para la creacion del universo. El vodg le imprime la forma y el orden al mundo; es
causa de su bien. Esto sera la clave para comprender la relacion entre el demiurgo y el Uno. En
segundo lugar, el presente estudio ha demostrado que el vodg es causa formal de ciertos tipos de
seres. Esto quiere decir que hay algunas entidades que participan de la idea del nous y, por ello,
comparten ciertos atributos y son llamados de esa manera. Tal es el caso del alma del mundo, de
los dioses y del alma del ser humano, entre otros casos como la problematica ydpa y el ovpavoc.
En tercer lugar, se ha documentado que el vod¢ es una causa eficiente para Platon. Esto ultimo es
fundamental ya que se trata de una respuesta filosofica para responder al desafio de la causalidad
de las formas, problema explicito del Parménides; ademas, de relacionarse plenamente con la

explicacion insatisfactoria a los planteamientos de Anaxagoras abordados en el Fedon.

El Timeo es, en gran medida, un fecundo ejemplo de critica y apropiacion filoséfica.
Platon llevo a cabo un replanteamiento de la postura de Anaxagoras cuya analisis inicid por lo
menos desde el Fedon. En ella Socrates expresa que:

Me parecié que de algin modo estaba bien el que la mente fuera la causa de todo, y consideré

que, si eso es asi, la mente ordenaria todo y dispondria cada cosa de la manera que fuera

mejor.228

227 Platén. Timeo 46d. “tdv yap dviov @ vodv pove ktdcdut Tpoctkel, AeKTéOV Yyoyiv”.

228 Platon. Fedon. 97c. "todtn oM i) aitig flodny te kol E50EE pot TpomoV TveL €0 ety 1O TOV VOOV £lvol TEvVTOV
aitov, Kol nynodunyv, €l 1odh’ obtmg &xel, TOV ye vodv Koopodvta mdvto Koouelv kol Ekactov Tifévat Tavtry Onn v
Bértiota Exm
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Esta idea condujo a Socrates a la célebre segunda navegacion y al descubrimiento de las formas;
empero, la respuesta de Anaxagoras no fue satisfactoria porque postulaba como causas a fuerzas
materiales, no al vodc. Cabe mencionar que Anaxagoras no era el unico tedrico en formular algo
similar: los atomistas como Demdocrito y Leucipo consideraban que los principios del universo
eran atomos que chocaban azarosamente en el vacio. El logro tedrico de postular un principio
inmaterial que ordena al universo es plasmado a lo largo del discurso de Timeo, ya que se detalla
la forma en que la inteligencia demiurgica dispone cada cosa de la mejor forma posible. La
diferencia con el planteamiento de Anaxagoras y los atomistas es que Platon consigui6 explicar
la causalidad de los entes del devenir (la unicidad del mundo, su movimiento y figura, etc.) sin
caer en una explicacion materialista o partiendo inicamente del azar o la figura de los elementos.
El vodg produce al cosmos de la mejor forma posible y ordena ciertas partes materiales del

espacio asegurando la racionalidad del conjunto.

El modelo inteligible y los elementos materiales son insuficientes para explicar la causa
del bien y de la generacion en el ambito del devenir, por lo cual es menester postular una causa
eficiente. Esa causa eficiente no es otra que la inteligencia demiurgica que da cuenta de la razon
de los entes del devenir. Como correctamente observa Menn, el 7imeo muestra que el nous es
una causa que: “ocasiona que el mundo no sea desordenado y lo preserva de caer en el
desorden.”?2° Por ende, también es licito decir que el demiurgo actia como una causa final,
puesto que propicia y mantiene el orden, la racionalidad y el bien del universo. Esto ultimo
refuerza las interpretaciones de Menn y de Hackforth23? ya que demuestra que el demiurgo no es

un principio derivado y que es el origen del orden del cosmos.

En suma, ha quedado claro que la figura del demiurgo tiene una importancia fundamental
en el Timeo. La tesis aqui argumentada demuestra que no se trata de una figura mitica sin
importancia, sino que se trata de una solucidn tedrica a una serie de problemas filoséficos

relevantes como la causalidad del universo o el aseguramiento del orden en el mismo. Se hizo

229 Stephen Menn. Op. Cit.“the Timaeus indicates, even if it never actually was disorderly, and there must be
something that originally (perhaps from eternity) brings it about that the world is not disorderly and preserves it
from relapsing into disorder.” P. 51

230 Hackforth. Op. Cit. “What is it, if anything, that makes Plato what we call a Theist? I propose to answer this
question very dogmatically: God (1) must have independent, not derivative existence and (2) be the source, or cause,
of all in the Universe that is good, orderly and rational” P. 5.
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evidente que el demiurgo es el principio de racionalidad, del bien y del orden en el universo. Por
ello mismo, se sefialdo que el demiurgo debe ser identificado con la forma de nous. Es decir, una
forma separada, independiente del cosmos, pero cuya actividad consiste precisamente en
conformarlo mediante su accion como principio. Lo anterior patentizd que la idea de nous fue
comprendida como causa eficiente y esto representd una forma de enfrentar el problema de la
causalidad y responder a los planteamientos de Anaxagoras o los atomistas. Pese a que este
estudio estd limitado al 7imeo, autores como Menn y Hackforth han demostrado que esta tesis,

no solo es coherente, sino fundamental para comprender el ultimo periodo de la obra platonica.

Cabe destacar que la presente interpretacion no es exclusiva de los partidarios de las
doctrinas no escritas. En efecto, autores como Menn o Hackforth no consideran en su
argumentacion las propuestas de la escuela de Tubinga. Sin embargo, esta postura ya ha sido
defendida por Giovanni Reale y cuenta con valiosas observaciones hechas tanto por Szlezak
como por Gaiser. En la siguiente seccion, se muestra la forma en que las doctrinas no escritas
permiten profundizar aun mdas en la comprension de la actividad del demiurgo a partir del

principio de lo Uno.
3. El Uno

En esta seccion se revisa el principio de lo Uno que se encuentra en las doctrinas no escritas.
Para lograr este cometido, se hace una revision general a la evidencia textual que aporta la
doxografia y los testimonios posteriores a la obra platonica, se separan los pasajes importantes

para explicar este principio y, por Ultimo, se realiza un analisis acerca de su contenido filoséfico.

Tal y como se documento al final del primer capitulo de esta investigacion, es menester
realizar una recuperacion de las doctrinas no escritas para analizar si éstas son pertinentes 0 no
para abordar el problema de la figura del demiurgo. La metodologia empleada en este trabajo
exige que se contrasten los resultados del andlisis de la obra escrita con las noticias de la
tradicion indirecta. De esta manera, se asegura que la obra escrita no sea menospreciada, ni
puesta en segundo plano; sino que, por el contrario, su contenido resulta complementado y
ampliado a la luz de esta otra fuente de conocimiento; ademds de que permite una comprension

mas profunda sobre la filosofia de Platon. En ese sentido, el presente apartado se centra en la
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recoleccion y explicacion de algunos testimonios pertenecientes a las dgrapha dogmata con la

finalidad de llevar a cabo el proceso anterior.

Los estudiosos de las doctrinas no escritas han logrado realizar una recoleccion
exhaustiva de los testimonios, fragmentos y pruebas que dan sustento a la tradicion indirecta. En
lengua hispana, la mayor aportacion ha sido la obra de Jos¢ Ramon Arana Marcos, Platon:
Doctrinas no escritas (1998), en la que se traducen y recopilan practicamente todos los textos
importantes. Sin embargo, ain son escasos los estudios que pongan en relacion y discusion los

avances teoricos de la escuela de Tubingen en el mundo hispanico.23!

La transmision de las doctrinas no escritas es un problema complejo y en el que
intervienen multiples factores. En primer lugar, habria que sefialar que no hay una fuente tnica
que transmita el pensamiento de Platon sobre los principios no escritos. Esto hace que exista una
pluralidad de voces, interpretaciones y opiniones; ademas de que los autores que hablan sobre
¢stas no suelen brindar un reporte objetivo. Los miembros de la Academia antigua como
Espeusipo, Jenocrates, Heraclides, Hestieo, Hermodoro, Aristoteles y Teofrasto aportan su propio
testimonio respecto a las ensefianzas del maestro, lo que contribuye a tener una gran cantidad de
informacion que resulta por momentos contradictoria y de dificil comprension e interpretacion. A
esto se le ha de agregar que hay testimonios mucho mas alejados cronolégicamente como los de
Sexto Empirico y los neoplaténicos como Proclo. Pese a todo lo anterior, y como se seiala en el
primer capitulo de la tesis, es posible separar, clasificar y clarificar los diferentes testimonios. El
resultado de ese trabajo es la formulacién de un conjunto de propuestas teoricas sistematicas y

coherentes en las que Platon fundamento su filosofia.

La llave para descifrar el enigma de las doctrinas no escritas es Aristoteles. La cantidad
de informacidn que este filosofo aporta supera con creces al resto de las fuentes. Pero, ademas, la
amplitud de sus reportes, aunado al modo claro y sistematico de su informacion hacen que su
testimonio tenga un importancia primordial. Por ultimo, no se debe obviar que la critica, didlogo
y analisis de las doctrinas platonicas son un tdpico recurrente que atraviesa por completo el

Corpus aristotelicum.

231 Para un estado de la cuestion acerca de las doctrinas no escritas en el mundo hispanico, vid. Jos¢ Ramon Arana
Marcos. Platon. Doctrinas no escritas. Pp. 41-42.
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Aristoteles habla acerca de las doctrinas no escritas de forma explicita. Pero, lo mas
interesante es que habla de la sabiduria platénica de manera indistinta. Esto quiere decir que
Aristoteles no suele separar de forma clara entre lo que aparece de forma escrita en los didlogos
y las ensefianzas orales. Esto refuerza la tesis presente ya que muestra que Aristoteles mismo
interpretd, tomando como base las doctrinas de la Academia, partes de los didlogos escritos. Por
lo tanto, es un error concluir que toda informacidn inexistente de forma explicita en los dialogos
es un invento o una mala interpretacion aristotélica; sino que, por el contrario, esto hace evidente
que Platon elabord una propuesta tedrica ensenada de forma oral, sistematica y dialéctica en el
seno de su escuela. De hecho, Aristoteles mismo reconoce un problema del 7imeo, y lo vincula e

interpreta con base en las doctrinas no escritas:

De ahi que Platon diga en el Timeo que la materia y el espacio son lo mismo, pues lo participable
y el espacio son una y la misma cosa —aunque hable de diferente manera sobre lo participante
en las llamadas ensenianzas no escritas, identifico sin embargo el lugar y el espacio.232
Esta cita muestra que Aristoteles estaba informado de la existencia de otra fuente de
conocimiento platonico, las doctrinas no escritas, aparte de los didlogos escritos. Si bien acepta
que hay una diferencia, el estagirita deja claro que ambos son una fuente de conocimiento
legitimo con respecto al pensamiento de Platon. Pero, ademas, esto implica que gracias a sus
reportes y el del resto de las fuentes, es factible hablar sobre aquellos temas que €l reservo para

la dimensidn oral.

Tal es el cometido de este apartado de la investigacion: hacer explicito el contenido de
una de las ensefianzas confinadas al seno de la oralidad, el principio de lo Uno (10 &v). El reporte
mas exhaustivo de este principio se encuentra en la Metafisica, junto con valiosa informacion

con respecto al resto de las doctrinas no escritas.

En el libro alpha de ésa obra, Aristételes hace una reconstruccion de los principios que los
filosofos anteriores habian postulado. Tras la revision de la escuela pitagorica, comienza a

explicar los fundamentos de la postura de Platon. De acuerdo con el testimonio del estagirita, el

232 Aristételes. Fisica. IV, 2, 209b 1-17. “&10 xoi ITAdtov THv DA koi Thv ydpav Todtd enowv sivon &v ¢ Tipaio:
TO YOp LETOANTTIKOV KOl TV YOpov &v Kol TadTOV. dAAOV 0& TPOTOV EKET Te AEY®V TO HETOANTTIKOV Kol €V TOIG
Aeyouévolg Gypaeolg SOYHOoLY, SUmG TOV TOTOV Kod THY YOOy TO 01O ATEQVaTo. AEYoust pgv yip TavTeg sivol Tt
1OV oMoV, Ti &' dotiv, 00TOg HOVOC émeyeipnoey eingiv.”.

94


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=to%5C&la=greek&can=to%5C5&prior=ou)si/an
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e%28%2Fn&la=greek&can=e%28%2Fn0&prior=to%5C

planteamiento filoséfico de Platon consistid en la postulacion de realidades diferentes a las
sensibles: las ideas. Las cosas sensibles reciben el nombre de las ideas y participan de ellas. “Les
dio ¢l (Platon) a aquéllas el nombre de Ideas, afirmando que todas las cosas sensibles existen
fuera de ellas y que segun ellas reciben su nombre.”233 Hasta ese momento, el reporte de

Aristoételes no varia de lo que se puede leer en los didlogos escritos.

A partir de 987b 15 se detalla la existencia de otros planteamientos que complementan la
propuesta tedrica de Platon. Ademas de la postulacion de las Ideas, el filésofo ateniense también
concibio la existencia separada de Realidades Matematicas (t& poOnpaticdr). Estas son diferentes
de las cosas sensibles, porque son eternas e inmoviles; pero, no son idénticas a las Ideas ya que
hay un infinitud de nimeros, mientras que cada Forma es una sola y ella misma.23* Serian una
especie intermedia entre ambas realidades. Esto, como se verd posteriormente, es uno de los

elementos que aparecen en el Timeo, con lo cual se gana una mayor comprension del mismo.

Las Ideas no son el principio ultimo de la realidad. Aristételes sefiala con toda claridad
que éstas son causa de lo demas, esto es, de la realidad sensible. Las ideas serian causa formal de
todas las cosas que son; pero los principios ultimas de éstas y de la realidad en su conjunto serian
dos principios: lo Grande y lo Pequefio (10 péya kai 1o pikpov) y lo Uno (t0 &v).

Y puesto que las Formas son causas de lo demas, pens6 (Platon) que los elementos de aquellas

son los elementos de todas las cosas que son, que lo Grande y lo Pequefio son principios en

cuanto materia y que el Uno lo es en cuanto entidad.?3?
De la cita anterior se desprende con claridad que las Formas no pueden ser consideradas las
causas ultimas de la realidad. De acuerdo con esto, la interaccidon entre estos principios
constituye la base ontologica que Platon concibid para derivar el resto de realidades que

conforman al mundo.

233 Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 987b9. “odv t& pév toradto tdv dviov 18éag mpoonydpevos, o & aicOnTd mopd
TadTo Kol kota TovTo AéyecOot TavTo”.

234 Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 987 b15. “€1 8¢ mopa Ta oucenw [15] kol To &1dm o ua@nuow:u«x TV npayuoncov
sivai ¢not uawév 81a(papovw TAV pev oucenrmv ¢ &St kol dictvnto etvon, TV & €ld@V @ TO pév mOAL dTTol
dpoto etvot T 8¢ £160g adTO £V EKAGTOV POVOV.

235 Arlstoteles Metafisica. 1, 6, 987b19 “émel & aita TO 818T] totg a)»kotg, TaKeivov GTleawL mwm)v onon tdv
Sviv eivar [20] otorygio. O pév obv DAV 1O péya Kod 1 pkpdv etvot pydc, o¢ 8 odoioy o &v:’
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Un ejemplo de esto es mostrado inmediatamente después. Aristoteles sefiala que de la
interaccion entre el Uno y la diada con las Formas se generan los Numeros (ép10uovg). “En
efecto, a partir de aquéllos (lo Grande y lo Pequefio), por participacion en el Uno, las Formas son
los Numeros.”?3¢ En esta cita se aprecia claramente que éstos principios ultimos de la filosofia
platonica tienen una capacidad explicativa jerarquica. De ellos se derivan las realidades

posteriores.

El Uno, entendido como principio, es una sustancia existente por si, no el predicado de
otra cosa. El descubrimiento de este avance teodrico le corresponde tanto a Platon como a los
pitagoricos, para quienes se trata de uno de los principios ultimos de su filosofia. “Y en cuanto a
que lo Uno, por su parte, entidad y no se dice que es uno siendo otra cosa, se pronunci6é de modo
muy cercano a los Pitagoricos.”237 La formula “kai pn &repov v€ 11 Ov AéyesBou €v” es tipica en
Aristoteles. Con ella se busca hacer énfasis en que el concepto de lo Uno, en el caso de Platon,
corresponde a una sustancia independiente y no es meramente el predicado de otra cosa. Esto
significa que el principio de lo Uno no es una propiedad, ni una caracteristica o un atributo; sino

que es una entidad (ovoia) independiente de las cosas.

El punto anterior es fundamental para comprender el planteamiento de Platén. La
discusion sobre el dpyn en los filésofos anteriores es el hilo conductor que Aristételes recorre
para elaborar su posterior critica. De acuerdo con ¢€l, Platon postuld dos apyai: lo Uno y la diada
indeterminada. Ademas de éstos, Platon también suscribi6 la existencia de las Ideas y de las
realidades matematicas, ademds de la realidad sensible. Ahora bien, ninguno de los principios
ultimos puede ser identificado con la realidad sensible. En esto, Platén se diferencia de los
pitagdricos ya que ni lo Uno, ni los nimeros se identifican con las cosas. “El situar, a diferencia

de los pitagoricos, lo Uno y los Numeros fuera de las cosas’238

La informacion disponible no termina ahi. Aristdteles sefala que la filosofia platonica se

limit6 al descubrimiento de dos principios: el material y el formal. “Es evidente, pues, por lo

236 Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 987b21. "1d &v: 8€ dxelvav yap katé pédeky Tod Evog o e1dm etvon Todg aptdpong.”
237 Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 987b22. “pévtor ye &v ovciav sivar, kol um Eepdv vé T1 dv Aéyecba &v, mopomAncing
toig [TuBayopeloig Eleye,”

238 Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 987b29. “10 pév odv 0 &v kai 1od¢ [30] dp1Opodg mopd Té TP&y T TOtooL, Kai
domep ol [Tubaydpeton,”
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dicho que se sirve unicamente de dos causas, el qué-es y la materia”.?3® A las Formas
corresponde ser la causa formal del mundo sensible. Lo Uno, por su parte, es el qué-es, es decir,
el 11 éotv de las Formas: “lo Uno, a su vez, del qué-es de las Formas”.240 Por lo anterior, es
manifiesto que las Formas no pueden ser concebidas como causa material de las cosas sensibles,
mucho menos lo Uno.?*! Sin embargo, la filosofia de Platon careceria, segun el estagirita, del

descubrimiento claro de dos causas: la eficiente y la final.

A lo anterior, se la ha de afadir que los principios no son neutros éticamente. Esto quiere
decir que, su presencia corresponde a la causa del Bien y el Mal. Para Platon, es claro que la
Unidad es el principio del Bien y la multiplicidad el comienzo del Mal.242 En efecto, Aristoteles
confirma lo anterior cuando dice que: “Y atribuyé (Platén), en fin, la causa del Bien y del Mal,

respectivamente, a uno y otro de estos principios.”243

Esta idea de lo Uno como principio del bien, podria ser interpretada como una causa
final. Aristoteles rechaza esta concepcion expresamente; ya que, a sus ojos, Platon no se expresd
con claridad acerca de esto.2** Sin embargo, otros filosofos —como Plotino y Proclo— y fuentes
antiguas confirman lo contrario; a saber, que el Bien era la causa final del universo. Krdmer ha
demostrado extensamente que la idea del Bien, entendida como principio e identificada con lo
Uno también fungia como causa final.24> De hecho, esta capacidad holistica del Uno permitio
que el sistema filosofico de Platon fuera completo: reunia las esferas ontoldgicas y ético-
politicas. “De entre quienes sostienen la existencia de sustancias inmutables unos afirman que el
Uno mismo es el Bien mismo: creian, sin duda, que la sustancia del Bien es, sobre todo, el

Uno.”246

239 Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 988a7. "TIAdtwv pév odv mepl TV (Tovpévav obto Sitdpioey: pavepdv & 8k Tév
glpnuévev &t dvoiv aitiov povov kéxpntat, tij t€ [10] Tod i €0t Kol Tf] Kot v DAV

240Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 988a9. “(ta yap €idn Tod i €otv aitia T0ig GALOLG, TOiC & €ideot 10 Ev)”

241 Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 988a34-b5. “en efecto, no conciben las Formas como materia de las cosas sensibles
ni lo Uno como materia de las Formas.”

242 Uno de los ejemplos mas fehacientes es en el Filebo. Cfi: 25¢-26b. También en la Republica el bien del Estado es
la Unidad y su aniquilacion la multiplicidad. Al respecto, vid. Josu Landa. Republica de Platon: politica, filosofia y
forma de vida.

243 Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 988a16. “£t1 8& Thv Tod €D ko T0d Kakd¢ oitiov Toig oToryeioe”

244 Aristoteles. Metafisica. 1,7, 98b14.

245 Hans Kramer. Arete bie Platon und Aristoteles. Pp. 380-454.

246 Aristoteles. Metafisica. XIV, 4, 1091b14. “tév 88 Tdg AKIViTOVG 0VGIAG Vol AeyOVTmVY ol pév gooty odTd TO &V 10
dya0ov adTod etvar: ovciav pévtot T &v avtod [15] dovto sivar pdhcta.”
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La identidad, por lo tanto, entre Uno y Bien es una de las claves para comprender de
forma sistematica de la filosofia de Platon. En palabras del propio Kramer: “La teoria de los
principios, en consecuencia, se pone al servicio de una fundamentacion ultima que va mas alla de
la teoria de las Ideas y las incluye, y que, con esto, garantiza un mas alto grado de unidad a la
filosofia platonica.”?4” Gracias a la teoria de los principios, la filosofia platonica tiene una
capacidad explicativa sobre la unidad y la diferencia entre cada uno de los grados de la realidad.
Por medio de la interaccion entre éstos, es posible explicar de forma sistematica y causal los
diversos tipos de entidades que hay en el mundo. En consecuencia, Platon puede explicar la
totalidad del universo, en términos ontologicos, pero también psicologicos, €ticos y politicos.
Esta identidad entre el Uno y el Bien tiene una conexion directa con los planteamientos de esta

investigacion acerca del Uno y el demiurgo.

Acerca de la actividad de los principios, la postura de Aristoteles parece ser clara.
Considera que, para Platén, el principio de lo Uno debe ser activo; mientras que lo Grande y lo
Pequetio es pasivo. “Los antiguos convierten en activos a los dos y en pasivo al uno, mientras
que algunos de los posteriores, afirman lo contrario, que el uno es activo y los dos son
pasivos.”?*8 El Uno seria un principio productivo, v moielv. En este respecto, la discusion con la
tradicion indirecta coincide plenamente con los didlogos. Platon postula dos principios para
superar el monismo propio de Parménides, ya que del Uno eléatico era imposible derivar el
mundo sensible sin caer en paradojas y aporias. “Platén presupone, pues, que la totalidad del ser
no puede ser deducida de un principio #nico, sin caer en la paradoja de la autoduplicacién del
Uno originario.”249 Precisamente, la interpretacion de la interaccion de estos dos principios y su
prioridad ontoldgica daran pie a explicar la jerarquia ontologica, el bien y el mal. No se debe
obviar que esta diferencia entre pasivo y activo continuard en las discusiones neoplaténicas,

culminando con las tesis de Plotino.

El problema acerca de la identidad entre el Bien y el Uno es crucial. Aristoteles observa

en esto un problema, ya que tiende a argumentar que Platén lo concibid unicamente como un

247 Hans Kriamer. Platon y los fundamentos de la Metafisica. P. 153.

248 Aristoteles. Fisica. 1, 189b15. “mAnv o0 10v a0TOV TpOTOV, GAA' O1 PEV dpyaiotl Ta dVO HEV TTOLETY TO O& EV TAGYELY,
T®V &' VOTEPOV TVEG TOLVAVTIOV TO PEV £V TTOLETV T 8 dVO mAcYEW Paci udAiov.”

249 Hans Kramer. Op. Cit. P. 154.
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principio formal: “Y, si esto es correcto, que el bien sea principio, con todo no explica como el
bien es principio, si como fin o como impulsor del movimiento o como especie.29” En el
siguiente apartado, se muestra que, en el 7imeo esta identidad entre Uno y Bien est4 a la base de
la concepcion platonica del demiurgo y la inteligencia que genera el universo. Lo cual supone
una correccion de esta interpretacion de Aristoteles al mostrar que Platon si considerd al Bien

como principio.

Con lo anterior se puede caracterizar de forma clara y sistematica la comprension acerca
de lo Uno de Platon. Es claro que para lograr una comprension total del mundo, el filésofo
ateniense se bas6 en una metodologia doble. Por un lado, sigue el procedimiento de la reduccion
del mundo sensible, hasta alcanzar los principios. Por otro lado, se demuestra que a partir de los
principios es posible generar el resto de las realidades. Esto es enunciado con toda claridad en la
Repiiblica?s' y también se reporta como un procedimiento tipico de ¢él en la Etica a Nicomaco.
“Que no se nos olvide que difieren los razonamientos que parten de los principios de los que van
hacia los principios. Platon se planteaba muy bien esto e indagaba si el método procedia desde

los principios o iba hacia los principios’252

Esta metodologia doble propia de la dialéctica llevo a Platobn a postular un criterio
metafisico de prioridad ontoldgica. Las realidades ontoldégicamente primeras son condicion
necesaria y suficiente para que se generen el resto de las entidades. Es decir, que su presencia
genera otras entidades. Al mismo tiempo, su ausencia implica la eliminacion de las entidades que
de ella dependen. Lo anterior por naturaleza tiene una jerarquia mayor, hasta alcanzar el grado de
los principios, que son el fundamento Ultimo de todas las entidades. “En efecto, si éstos se
suprimen (lo que es y lo uno), se eliminaba también con ellos las demas cosas, ya que todo es

algo que es y algo uno.”253 La investigacion dialéctica, por lo tanto, permitié a Platon generar un

250 Aristoteles. Metafisica. X1, 10, 1075a 37 “ol 8¢ todto pev opbdg &1L dpynv, GAAL TG TO dyadov dpyn ov
Léyovoty, TOTEPOV MOC TELOC T} (g KIvijcav i B¢ £100¢.”

251 Platon. Republica 51lc.

252 Aristoteles. Etica a Nicomaco. 1, 1, 1095a 30. “pi) havOavéto 8 fudc 6t S109épovoty oi 4md Tdv apydv Adyot
Kad ol &ml Tag apydc. &b yap Kol 6 IIAdtmv fropet todto kol SiTel, moTEPOV Amd TV ApY@V i &ml Tag dpydc EoTv 1
000g,”

253 Aristoteles. Metafisica. X1, 1, 1059b29-30. “radta 8¢ yiyvorr’ dv 10 T OV kol 0 &v: TadTO Yap HOAMOT GV
VoA eOein mep1Eyey T dva Tavta kol pédota dpyoic doucévan S [30] T eivon mpdta Tf @OoEL EOupévTov Yap
avT@V cuvovalpeiTal Kol te Aowrd: Tav yap Ov kai Ev.”
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sistema filos6fico completo, con una unidad de fondo; pero también teniendo la posibilidad de

explicar la diferencia.

Este criterio de fundamentacion es decisivo para alcanzar una comprension clara de los
principios. De forma andloga, pero siguiendo el camino inverso, se llega a la conclusion de que
todo aquello que no es un principio debe ser algo generado y, por lo tanto, debe ser un algo
compuesto en diferente medida por los principios. Por lo tanto, la metafisica platonica es una
ontologia de la mezcla ya que pone como eje la comprension de los principios y la interaccion
que acontece entre ellos para explicar el resto de las realidades. Los diferentes niveles del ser son
el resultado de la combinacion de los principios en diferentes grados. Asimismo, no se debe
obviar el papel que juega la causalidad en la produccion de entidades: las realidades superiores
son causa de las siguientes en el orden metafisico del mundo. Esto es evidente en la ensefianza

tedrica del Timeo: la causalidad implica prioridad ontoldgica.

La cooperacion de los dos principios constituye la estructura de la realidad. Todo ser esta

esencialmente dado por la accion conjunta de los dos principios, y precisamente por la

determinacion, por la fijacion y por la delimitacion de la multiplicidad ilimitada —por la

«igualacion» entre los dos momentos de lo grande y de lo pequefio— mediante el uno como

principio de determinacion.254

Los principios que Platon plantea son Gltimos. Lo anterior quiere decir que no existen
entidades que estén por encima de ellos, ya que esto supondria que dejarian de ser principios
para ser generados. No hay una estructura monistica, sino un pluralismo que permite explicar el
resto de las entidades como una mezcla entre el Uno —como factor determinante— y la diada —
como factor de la indeterminacion. Ademas, el Uno y lo Grande y lo Pequefio son méximamente
universales. Con ello, se quiere que se encuentran en todas y cada una de las cosas del mundo,
claro estd, en grados diferentes. La realidad, por lo tanto, es explicada en funcion de los
principios que, por medio de su union y diferencia, producen a las diferentes entidades
existentes. Lo existente puede ser conocido siguiendo dos caminos de investigacion: uno que
recorre desde los principios hasta lo sensible y otro que, de forma inversa, parte de lo sensible

hasta alcanzar los principios. Esto es posible porque lo investigado es un todo. “Platon, en su

254 Hans Kramer. Op. Cit. P. 155.
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reconduccion a los principios, podria considerarse que toca los demas temas, puesto que los
eleva a las ideas, éstas a los nimeros y desde estos a los principios y luego por generacion hasta

los anteriormente dichos.’’255

Los diferentes grados del ser, entonces, serian: mundo sensible, realidades matematicas,
ideas, principios.?*® El mundo sensible, que es el ultimo grado de lo generado, participa de la
unidad y la multiplicidad, es una mezcla. Pero, esto no es exclusivo del mismo, todas las
realidades generadas participan en mayor o menor medida de los primeros principios. La
diferencia consiste en que las entidades que pertenecen a un nivel superior funcionan como
principios del siguiente. Un ejemplo claro de esto es la relacion entre ideas y mundo sensible.
Las ideas son la causa formal de las entidades del mundo sensible y éstas (las ideas) a su vez
tienen su causa formal en el Uno. Con esto, se logra articular un sistema que supera el
planteamiento de las Ideas, introduce otros grados jerarquicos de ser y hace de la realidad un

todo.257 Todo esto sin cambiar la forma de razonar, ni caer en paradojas sobre los principios.

El Uno, por lo tanto, es un principio autonomo y diferente de la diada indeterminada.
Aquél explica lo ordenado, delimitado, determinado y bueno que existe en el universo. Todo lo
que es, es, en cierta medida, un algo. La participacion de la unidad, también implica, en el nivel
de lo generado que esa entidad participa de la multiplicidad y, por ende, es de alguna manera
diferente de la unidad, pues de lo contrario seria idéntico con lo Uno. De ahi que el Uno esté por
encima del ser y la diada por debajo de €l. El Uno, por lo tanto, al ser identificado con el Bien,
también es una causa final que ordena al resto de la realidad y le impone su medida. Por ultimo,
no se ha dejar de destacar que el Uno es considerado un principio activo, mientras que la diada es

un principio pasivo.

255 Teofrastro. Metafisica, 3, 6a 15-b22 en Arana Marcos. Op. Cit.
256 Este esquema es general, pero no especifico. Esto se debe al problema sobre donde situar a los nimeros ideales, a

las dimensiones ideales, a la estereometria y las realidades geométricas. Sobre este problema, vid. Kramer. Op. Cit.
Pp. 156-170.

257 Con esto, evidentemente, se derrumba la concepcion clasica de un mundo o region ideal, separado y totalmente
incompatible con el plano de las realidades sensibles.
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4. E1 Uno y el Demiurgo

En esta seccion se culmina la investigacion al poner en relacion el principio de lo Uno con la
figura del demiurgo. Para llevar a cabo lo anterior, se muestran los pasajes del 7imeo en los que
de forma explicita se apela a una instancia de conocimiento superior, a saber, las doctrinas no
escritas. Esto hace evidente que el didlogo no es autarquico, por lo cual es menester realizar una
aproximacion que vincule la tradicion escrita con las enseflanzas orales de Platon.
Posteriormente, se patentiza la relacion que existe entre el Uno y el demiurgo en diferentes
instancias del propio didlogo. Se analizan diversos pasajes en los que las agrapha dogmata
complementan y aclaran lo dicho en el texto. Con esto se demuestra que la lectura del corpus
escrito es insuficiente por si misma para tener un conocimiento sistemdtico y total del
pensamiento del filésofo ateniense; pero, ademds, que un estudio como el presente es
fundamental ya que genera una comprension mas profunda y total del pensamiento platonico. En
el caso de la presente indagacion, el Uno esclarece y complementa el papel que juega la

inteligencia demiurgica en la construccion del cosmos.

Hay por lo menos tres ocasiones en la disertacion de Timeo que corresponden a lo que el
filésofo aleman Thomas Alexander Szlezdk llama momentos de ocultamiento.258 Esto quiere
decir que el filésofo de Locri alude o hace referencia a ensefianzas o conocimientos superiores
que no comunica en ese momento. En efecto, este recurso forma parte de toda la obra escrita de
Platon.259 De forma deliberada, los personajes que encarnan la figura del filésofo, es decir, del
dialéctico platdnico, se niegan a comunicar los principios ultimos de su pensamiento de forma
explicita por diferentes razones dramaticas que son propias de cada didlogo. En tltima instancia,
este rechazo a hablar de los primeros principios (las cosas de mayor mérito) en la obra escrita se
debe a razones filoséficas sobre la transmision y ensefianza del conocimiento. De acuerdo con el
Fedro y la Carta VII, la escritura es inferior a la ensefianza oral, ya que se muestra incapaz de
aumentar la verdadera sabiduria, es susceptible a deformaciones y no puede ayudarse a si misma,;

mientras que la oralidad implica el arte dialéctico que conduce a la contemplacién de los

258 Vid. Thomas Alexander Szlezak. “The Doukonta of the platonic dialectician”. Pp. 13-15.
259 Para un andlisis de esto vid. Thomas Alexander Szlezak. Leer a Platon.
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principios a partir de la investigacion conjunta. Sobre esto ultimo, la escuela de Tubinga ha

expuesto con creces la diferencia entre ambas formas de comunicacion filosofica.260

La alusiéon mas clara a la existencia de principios filoso6ficos superiores a los
comunicados en el Zimeo ocurre en 53d. Timeo ha terminado de mostrar la importancia de
aceptar tres realidades en el universo: el espacio, el devenir y el ser. Gracias a la interaccion de
estas realidades, la inteligencia demidrgica construye el mundo. Sin embargo, el filésofo de
Locri atin no ha presentado su pensamiento acerca de los elementos (ctotyeiov) como el fuego, la
tierra, el agua y el aire. Tal sera su cometido en las siguientes partes del discurso: hablar acerca

del orden y origen de cada uno de los elementos.

Abhora, en verdad, debo intentar demostraros el orden y origen de cada uno de los elementos con

un discurso poco habitual, pero que seguiréis porque por educacion podéis recorrer los caminos

que hay que atravesar en la demostracion.?¢!

Esta cita es fundamental porque hace evidente varias caracteristicas del pensamiento de Platon.
La disertacién subsiguiente es “poco habitual” (édn0e1 AOY®w), ya que se aproxima en buena
medida a las doctrinas no escritas expuestas en la Academia. En ellas, se hace evidente que los
elementos no son principios; sino generados. Esta concepcion es critica y contrasta con las
aproximaciones filosoficas de los primeros pensadores para quienes el agua o el aire eran el
origen de todas las cosas. Asimismo, Timeo se valdra de las matematicas para explicar el origen
de los elementos. Por otro lado, Timeo aclara que esta demostracion requiere una educacion
(maidevowv) para ser entendida. Por lo tanto, esto comprueba que la comunicacion del sistema
filoséfico es discrecional para Platon; es decir que Unicamente aquellos que ya han sido
formados en la dialéctica pueden comprender sus tesis y, por lo tanto, seguirlo en el camino hasta
los principios. De ahi la importancia de la prosopografia del didlogo, ya que todos los participes
de éste son considerados fil6sofos.262 De lo contrario, Timeo tendria que limitar atin mas su

investigacion ya que sus compaifieros no serian capaces de comprenderla.

260 Véase el trabajo de Reale. Por una nueva interpretacion de Platon. Pp. 75-111.

261 Platon. Timeo. 53b-c. “viv §” odv v Sdtoly adtdv Snysipntéov Ekdotmv kol yéveoty [53E] dnost Adym mpdg
oudic SnAodv, GAAL yop émel petéyete TV Kotd maidevowy 00V S dv évdelkvucBor T Aeyopeva dvéykm,
ovvéyeobe.”

262 Véase el segundo capitulo, primer apartado.
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La comprension del orden y origen de los elementos es una tarea que Timeo aborda de
forma deductiva. Para €I, es evidente que el fuego, el aire, el agua o la tierra son cuerpos. Por lo
cual, se trata de algo evidentemente generado, puesto que la realidad sensible es producto de la
causalidad.263 Ahora bien, toda forma corporal tiene, necesariamente profundidad. La
profundidad, a su vez, es rodeada por la superficie. Esta reduccion deductiva que hace Timeo
llega hasta el punto minimo de explicacion permitida en el &mbito de lo escrito: las matematicas.
Timeo expone la forma en que la superficie esta compuesta de tridngulos: “La superficie de una
cara plana estd compuesta de triangulos. Todos los tridngulos se desarrollan a partir de dos, cada
uno con un angulo recto y los otros agudos.”2%4 Gracias a la diferencia geométrica, Platon explica

el origen de la multiplicidad de elementos que conforman el universo.

Sin embargo, la clave para comprender la pertinencia de las doctrinas no escritas yace en
la siguiente parte. Timeo afirma que los tridngulos son el principio del fuego y de los otros
cuerpos; pero entonces, ¢ cudl seria el principio de las matematicas? A esto, responde Timeo:

En nuestra marcha segun el discurso probable acompafiado de necesidad, suponemos que éste es
el principio del fuego y de los otros cuerpos. Pero los otros principios anteriores a éstos los

conoce dios y aquél de entre los hombres que es amado por é1.26

Estos principios anteriores (apydg Gvwbev) no son comunicados por Timeo. Se trata,
evidentemente, de principios mas originarios que los tridngulos y los elementos. De hecho, como
se vera posteriormente, para los propios tridngulos hay principios superiores. Esta informacion

que Timeo no explicita fue confiada por Platon al ambito de la oralidad dialéctica.

De la cita se desprende informacion valiosa. En primer lugar, cabe destacar que el propio
texto del Timeo sefiala expresamente la existencia de otros principios, con lo cual se apunta hacia
el ambito de la ensefanza oral de la academia y se derrumba la idea de autarquia del texto
escrito. Con ello, se confirma la informacion reportada por la tradicion indirecta y los propios

autotestimonios: Platon no confi6 el sitmmum de su filosofia al reino de lo escrito. Los principios

263 Platon. Timeo 27c¢.

264 Platon. Timeo 53c-d.

265 Platon. Timeo. 53d. “todtnv o1 mopog apynyv Kol Tdv AA®V copdtov DToTIOEIEDN KOTO TOV HET” AVAYKNG EIKOTO
Adyov mopgvdpevol: Tag & ETt ToVT®V ApYis Avwbev Bedc 0idev kal avdpdv 0¢ v €keive @ihog 1. O&l On Aéyev
moin”
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anteriores corresponderian a los principios ultimos de toda la realidad, es decir, los principios
que se conocen gracias a la tradicion indirecta: el Uno y la diada indeterminada. Pero, ademas, es
importante destacar que en la cita se afirma la inteligibilidad de estos dpyai. El conocimiento de
éstos es propio de Dios y de aquellos seres humanos que son amados por €él. Esta metafora, como
seflala correctamente Szlezdk, es una forma de referirse a quienes dedican su vida a la

investigacion de los principios: los filésofos.266

Pero esta no es la Unica parte del didlogo en la que se omite dar informacion sobre los
primeros principios. De acuerdo con la exposicion de Timeo, es fundamental la superacion de las
tesis presocraticas que hacen a los elementos principios del universo. Para ¢l, nadie ha revelado
el origen de los cuatro elementos; por el contrario, se les ha tomado como principios, cuando en

realidad son generados.

Tenemos que considerar la naturaleza del fuego, agua, aire y tierra y su estado antes de la

creacion del universo, pues creo que nadie hasta ahora reveld su origen, sino que como si nos

dirigiéramos a quienes ya saben lo que es el fuego cada uno de ellos, los llamamos principios y

los hacemos elementos del universo.267

El problema que Platon detectd en el andlisis de sus antecesores descansa en que éstos no
declararon con claridad ni la naturaleza, ni el origen de los elementos. En su confusion, estos
filosofos pensaron que el fuego y el resto de los elementos eran principios del todo. No se

percataron, pues, de que, en realidad, son algo generado. La diferencia entre elemento (ctoiycio)

del todo (tod mavtdg) y principios (apydg) no fue expuesta con claridad por estos pensadores.

Timeo sefiala el error en que incurrieron los investigadores pasados. Sin embargo, ¢l no
piensa presentar su postura (dokodvta) acerca de los principios debido a razones filosoficas de
peso: “Ahora no he de hablar ni de principio ni de principios de todas las cosas ni de lo que me
parece acerca de ellos, no por nada, sino por lo dificil que es demostrar lo que creo en la forma

presente de exposicion.”268 Que Timeo no comunique sus conocimientos no se debe a un mero

266 Th, A. Szlezék. Das Bild des Dialektikers in Platons spdten Dialogen. Pp. 223-224.

267 Platon. Timeo 48b. “tiv 01 mpo Tiig 00pavod YeVEGE®S TVPOG BOUTOG TE Kol AEPOG Kol Yi|g POy Beatéov adTnV
Kol T0 TPO TOVTOL WAON: VOV Yap OVOEIS T YEVESIY aOT®V PEUNVVKEY, GAL 0¢ €1ddcty Thp OTL TOTé €0TV Kol
£KaoToV oUTMOV AEyouey apyag avtd Tifépevol oTotygio Tod TovTog,”

268 Platon. Timeo 48c. “tnv pév mepl andvtov eite apynyv eite dpyog eite 6mn dokel TovT®V TEPL TO VOV 0V prTéoy, o
BAL0 pEv o084V, S 82 TO yaAemdV glvar KaTd TOV mopdVTa TpoOTOV THG S1eEdSov Snidcot To Sokodvta”
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capricho; sino a que la forma de exposicion (tpdnov ti|g d1eEddov) no es indiferente en los textos
platonicos. El conocimiento de los primeros principios no puede ser expuesto a través de
cualquier método, ni en cualquier medio, mucho menos a cualquier persona. Timeo podria hablar
sobre los principios, pero en el ambito de la oralidad dialéctica, no en la forma del eikos
muthos.?%° Una vez mads, se afirma el caracter selectivo de la ensefianza platdnica y se muestra
que el propio texto apunta hacia un ambito superior de conocimiento que complementaria la
comprension del propio didlogo. Gracias a la tradicion indirecta, se puede realizar esta labor

interpretativa.

Por ultimo, no se puede pasar por alto que, practicamente desde el comienzo del discurso,
Timeo declara de forma abierta que para el filosofo existe una imposibilidad comunicativa.
“Descubrir al padre y hacedor de este universo es dificil, pero una vez descubierto,
comunicarselos a todos es imposible.”27% El investigador de Locri declara en estas lineas que si
es posible conocer al padre y creador de todo; es algo complicado, pero no imposible. Lo
verdaderamente imposible es su posterior comunicacion a todos. Timeo no aclara las razones de
esta restriccion; sin embargo, cuando esta afirmacion es puesta en relacion con los pasajes
previos y con las razones expuestas para la escuela de Tubinga, adquiere sentido.?’! La negativa
por parte de Timeo se fundamenta en la forma de la presente exposicion y en los limites de la
escritura. Cabe destacar, empero, que Platon no renuncia por completo a la comunicacion
filosofica, ya que se vale —en este caso— de la imagen mitica para conducir a sus lectores al
conocimiento. Por ello, se caracteriza al demiurgo como un “padre” y un “hacedor”; puesto que

esto hace inteligible su funcion en la produccion del orden en el universo.

Estos tres momentos2’? del Timeo hacen evidente que Platén no puso la totalidad de su
pensamiento por escrito. Se ha hecho manifiesto que el autor se valio, en estos pasajes, de
recursos literarios como la alusion o el silencio para evitar la comunicacion de los principios

ontologicos de su filosofia. Esto demuestra dos puntos fundamentales para la presente

269 Cfr: Th. A. Szlezak. Op. Cit. “Das kann nur bedeuten: bei einem anderen tropos tes diezodou wire es fiir Timaios
nicht oder weniger schwer, seine Ansichten darzulegen.” P. 222.

270 Platon. Timeo 28c. “tdv pv obv momtiy koi matépa t100de tod mavtdg edpeilv 1e Epyov kai ebpdvia el mavTag
aovvotov Aéyewv”
271 Th. A. Szlezak. Op. Cit. Pp. 220-222.

272 Cf. Platon. Timeo 28c, 53b-c, 53d.
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investigacion. En primer lugar, se derrumba por completo la premisa de la autarquia del texto
platonico. Los didlogos no contienen por completo el pensamiento filosofico del fundador de la
Academia. En segundo lugar, la propia obra escrita patentiza la necesidad de ir mas alld del
propio texto. Esto quiere decir que, si se pretende conocer a fondo la filosofia del fundador de la
Academia, no basta con analizar los didlogos; sino que es menester tomar en consideracion a las
doctrinas no escritas. Con ello, se comprueba que Platon mismo apuntaba en sus escritos a los
principios ultimos de su filosofia; principios cuya exposicion el filosofo ateniense reservo para la
oralidad. El contenido de éstos puede ser conocido gracias a los reportes que brinda la tradicion

indirecta.

Por lo anterior, la metodologia de la investigacion queda plenamente justificada ya que se
comprobo que el andlisis de la obra escrita es incompleto de forma aislada. Los didlogos mismos
apuntan hacia una fuente de saber que no estéa en ellos. En cambio, un estudio complementario, a
saber, uno que tome en consideraciéon ambas fuentes de conocimiento, tendra como resultado una
mayor comprension de la filosofia de Platon. Ahora que ha sido evidenciado que el mismo texto

alude a las agrapha dogmata, es menester mostrar como el Uno se relaciona con el Demiurgo.

Uno de los antecedentes mas importantes para esta investigacion es el estudio de
Wilamowitz. Como se analizd en el primer apartado de este capitulo,?”? el fildlogo alemén
considerd seriamente el contenido de las doctrinas no escritas. De tal suerte que, para ¢él, la figura
del demiurgo estaba plenamente relacionada con el principio de lo Uno. El demiurgo era un
simbolo, una imagen mitica que hacia referencia a este principio. Es decir, que Platon habria
expuesto, mediante el simil de un artesano productor, al Uno mismo como el padre y creador de
todo el universo. Segun la interpretacion de Wilamowitz, Platén escondié al Uno detras de la
mascara del demiurgo. “Es cierto que, en el mito este demiurgo es elevado a ser Creador y Padre
de todo, y es, al mismo tiempo, la personificacion de la Idea del Bien, es decir, el principio
siempre activo.”?74 El demiurgo, por lo tanto, vendria a ser la personificacion de la idea del Bien

aludida en la Republica y el Timeo seria el tratado en el que Platon expone de forma mitica la

273 Véanse las paginas 75 y 76 de la presente investigacion.

274 Wilamowitz. /bid. “In dem Mythos ist dieser Werkmeister freilich erhoben zum “Schopfer und Vater des All”, ist
er zugleich die personifizierte Idee des Guten, also das Ewig-Wirkende.”
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actividad poiética del Uno bien en la construccion del cosmos. Este resultado de la investigacion

de Wilamowitz seria extensivo al resto de los pasajes en que la figura del demiurgo aparece.

Wilamowitz, empero, cometio un error. Como se demostr6 en la segunda seccion de este
capitulo, el demiurgo debe ser identificado con la idea de nous, no con la del Bien. Si el filologo
aleman estuviera en lo cierto, serian completamente ininteligibles los pasajes anteriormente
revisados, ya que no tendria sentido que Platon se negara a hablar sobre los principios anteriores
y expusiera al Uno en accion. Ademas, si fuera correcta la afirmacion de Wilamowitz, entonces
el demiurgo tendria que haber generado el modelo inteligible y las realidades matematicas; pero
este no es el caso en el didlogo. Con todo, Wilamowitz acertd y es importante para la
investigacion ya que fue el primer intérprete moderno que se percatd de la necesidad de

relacionar al demiurgo con el Uno. Resta aclarar en qué sentido se da este vinculo.

El método empleado en este apartado de la investigacion no es diferente del resto de la
tesis. En primer lugar, se revisaran los pasajes del 7Timeo que hacen evidente la relacion entre el
Uno y el demiurgo. A través de su andlisis se mostrara que aumenta la comprension del didlogo y
sus problemas si se le relaciona adecuadamente con las doctrinas no escritas. En particular, la
actividad y funcion del demiurgo cobra un sentido renovado y enriquecido. Gracias a lo anterior,
se da una fecunda complementacion entre ambas vertientes y se aclara el vinculo existente entre

el Uno y la figura del demiurgo.

Platon declara al comienzo de la disertacion de Timeo que existen dos realidades: la del
ser inteligible y la del devenir. Las ideas son la causa formal del mundo, es decir, de todas las
cosas que forman parte del devenir. Sin embargo, Platon se percata de que para explicar la
generacion, es necesario postular otro tipo de principio: el de la causalidad. Por ello, se postula
que el demiurgo actiia como causa eficiente en la construccion del universo; el modelo inteligible

seria la causa formal que el demiurgo contempla para realizar su obra.

Ahora bien, la actividad del demiurgo consiste en conducir al mundo del desorden al
orden. Este punto es crucial para comprender la totalidad del discurso de Timeo. La
transformacion del estado de confusion y, por ende, de indefinicidon, a un estado definido y

delimitado es la principal funcidon de la inteligencia demiurgica. En otras palabras, la tarea del
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demiurgo consiste en que lo —literalmente— in-forme llegue a tener forma; es decir, hacer que
la materia se acople con la idea inteligible para realizar una copia: una imagen sensible del
modelo inteligible. “Tanto lo que ingresa como lo que sale son siempre imitaciones del ser
eterno, impreso a partir de éste de una manera dificil de concebir y admirable.”?’> Las cosas
sensibles, entonces, son imdgenes del modelo inteligible; es decir, imitaciones de las Ideas que se

producen de una manera dificil de concebir y admirable.

Timeo aclara de forma explicita que el demiurgo se vale de dos realidades para realizar su
tarea: las Formas y las Matemadticas. “Antes de la creacion, por cierto, todo esto carecia de
proporcioén y medida. Cuando dios se puso a ordenar el universo, primero dio forma y nimero al
fuego, agua, tierra y aire”.27¢ El todo, antes de la accion del demiurgo sobre su ser, era algo sin
logos (GMOy®C) y sin medida (apétpmg). Esto quiere decir que, sin la accion del demiurgo, todo
careceria de proporcion, de orden y de definicion. Se trataria de una mezcla indefinida, informe,
desmesurada. Por ello, la primera accion del demiurgo es darle orden (kooueicOor) al todo (10
nav). Esto se logra gracias a que el demiurgo moldea (dieoynpaticato) a los elementos del

universo por medio de las formas (€idect) y los nimeros (4p10poic).

La ausencia de dios y de la inteligencia es, entonces, la causa de la desmesura y el
desorden: el mal; mientras que su presencia es la causa del bien y la belleza. “Sea siempre esto lo
que afirmamos en toda ocasion: que dios los compuso tan bellos y excelsos como era posible de
aquello que no era asi.”277 El Dios (tov 0gdv) compuso (cvviotdvor) al mundo procurando que
sea el mejor (Gpotd) y mas bello (xdAhota) de los seres producidos, hasta donde le es

permitido.

En este sentido, es posible vincular al demiurgo con el Uno, ya que éste es, de acuerdo

con las doctrinas no escritas, la causa del Bien. El demiurgo, al instaurar las formas y los

275 Platon. Timeo 50c. “td 8¢ eiclovta kai £E10vta 1OV Sviwv del ppAuate, tormbivia r’ adT®v Tpdmov TVl
dvoppactov kai BowpacTtdv, dv gig abbic uétuey.” La traduccion es propia, ya que la de Eggers Lan es deficiente.
Se traduce 6vtav del por “ser eterno”; mientras que Eggers Lan lo traduce por “seres”.

276 Platén. Timeo. 53a-b. “kai 10 pu&v &1 mpod T0vToL ThVTa TAdT ElYev AAOYDC Kai dpétpme: [S3P] 6t 8 Emeyeipeito
Koopeichol 10 mhv, TP TPOTOV Kol VOWPp kKol yiv Kol dépa, Tyvr HEv &govta avT®v GTTa, TOVIATAGT ye PNV
Sdwikeipevo domnep €ikdg Eyev dmav dtav amfy Tvog 0edg, ovT® 01 TOTE MEPLKOTO TADTA TPDTOV JEGYNUATICOTO
€ideot te xai aprBpoic.”

277 Platén. Timeo 53b. “10 8¢ 1) Suvatdv m¢ kdAMoTo aploTé te & ody obtmg £xdvimv OV Bedv avté cuvicTaval,
Tapa TAvVTE MUV Og del ToUTo Agydpevov DTopyéte”
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niimeros como principios para la composicion de los elementos, actia de forma analoga al Uno.
Ademas del testimonio de Aristoteles,2’8 quien afirma que el Uno es la causa del Bien y la diada
indeterminada la causa del mal, Plutarco aporta un testimonio invaluable: “pero la naturaleza del
uno, por delimitar y retener lo vacio, lo irracional y lo indeterminado de la infinitud, le da forma
(...) si se elimina el uno, la diada indeterminada, confundiendo de nuevo todo, lo hace
desordenado, infinito y sin medida.”?’® El Uno le da forma a lo indefinido, por lo cual, su
presencia es la causa de que existan seres definidos y delimitados y, por ende, de todo lo bueno y
bello. En cambio, su ausencia hace que la diada indeterminada actie de forma irrestricta, con lo

que se genera una confusion total, una amalgama desordenada y sin medida.

En lo que respecta a la generacion de los elementos, Platon deja claro que éstos no son
principios; sino realidades generadas. Su importancia en la creacion del universo es que permiten
articular y generar el orden del cosmos; sin embargo, no se debe olvidar ni perder de vista que
esto se debe a la accidén del demiurgo sobre ellos. Antes de ésta, los elementos unicamente
“tenian huellas” de lo inteligible, siendo parte de la materia. Pero, precisamente, la relacion entre
el demiurgo y la materia es lo que produce los elementos. Estas relaciones tienen una explicacion
de mayor peso tedrico si se recurre a las doctrinas no escritas. Como se estudio en el capitulo
anterior, el ser es comprendido como una mezcla, es decir, como el producto de la interaccion
entre dos principios: el Uno y la diada indefinida. Por lo tanto, los elementos son una especie de
ser que es el producto de la interaccion entre la materia (adscrito a la diada) y las formas junto
con las matematicas (en el plano formal, perteneciente al Uno). Giovanni Reale comenta lo
siguiente: “No podemos dudar de que la actuacion de la Inteligencia demitrgica consiste
precisamente en producir una mezcla entre el Principio material y (...) las figuras geométricas y

los nimeros.”’280

Como se sefiald anteriormente, Platon habla de forma cercana a las doctrinas no escritas
cuando Timeo explica la formacion de los elementos a partir de la reduccion hasta las formas de

los tridngulos. El pasaje que va de 53d hasta 54b explica la naturaleza de los diferentes tipos de

278 Cfi: Aristoteles. Metafisica. 1, 6, 988a16. “Et1 8& v 10D €D Kol T0D KoKkd¢ oitiav Toic oToygiog”

279 Plutarco. De delf. orac. 35, 428e-429b. Recuperado de Aranas. Op. Cit. Pp. 206-207.
280 Giovanni Reale. Op. Cit. P. 637.
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triangulos y porque se asignan a cada tipo de elemento. Sin embargo, es importante sefialar que
Platoén no hace explicita su comprension de las realidades matematicas intermedias minimas. La
explicacion de Timeo se limita al tridngulo y no llega hasta los elementos minimos presentes en
las doctrinas no escritas: la linea y el punto. Sin embargo, este pasaje del Timeo comprueba la
informacion de Aristoteles?8! segtn la cual las realidades matematicas era intermedias entre las
formas y las sustancias sensibles. Precisamente ése es el papel de la geometria en la construccion

de los elementos: mediar entre el &mbito formal y el material.

La estructura geométrica y matematica del universo es impuesta por la accion del
demiurgo. Esto quiere decir que la racionalidad del cosmos es producida, generada, o lo que es lo
mismo, originada por el demiurgo que mezcla materia y forma. Los elementos son el producto de
esa mediacion y es, a partir de éstos, que la inteligencia persuade a la necesidad. Por lo tanto, es
licito afirmar que el Dios de Platon es la causa de la proporcion y la armonia del universo. “En
todas partes Dios adecud la cantidad, movimientos y otras caracteristicas de manera proporcional
y que todo lo hizo con la exactitud que permiti6é de buen grado y obediente la necesidad.”?82 Los
tridngulos, por lo tanto, tienen una existencia separada de las realidades sensibles. Sin embargo,
el demiurgo se vale de esta figura geométrica para construir la proporcion del mundo. En ese
sentido, el demiurgo mezcla esta realidad inteligible con el principio material para dar origen a
un compuesto: los elementos. Estos, a su vez, dan forma a los cuerpos que percibimos por medio
de los sentidos. Por lo tanto, los elementos son principios de los cuerpos, los tridngulos son
principio de los elementos y, gracias a los testimonios de la tradicion indirecta, se sabe que los
principio de éstos son la linea y el punto. En ultima instancia, éstos se reducen hasta llegar al

Uno y la diada indeterminada.

La introducciéon de las matematicas no es el unico punto de contacto entre el Uno y el
demiurgo. De hecho, Timeo introduce al comienzo de su disertacion un problema fundamental

para este analisis. Se trata de la tesis sobre la unicidad del mundo:

281 Cfr. Aristoteles. Metafisica 1, 6,987 b 15.

282 Platon. Timeo 56¢. “koi o1 Kol 10 T®V Gvoroyi®dv mepi e T0 A0 Kol TOG KIVAOELG Kol TaG dAAaG SuVALELG
mavtoyl] tov Bedv, dmmmep 1 THG Avaykng ékodoo mewsbeicd te VoL Vmelkev, TavTn TAvVT O dxpiPeiog
amotelecbeicdv v’ avTod cuvnpudchat TadTa dva Adyov.”
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Como el dios queria asemejarlo lo mas posible al mas bello y absolutamente perfecto de los seres
inteligibles, lo hizo un ser viviente visible y tinico con todas las criaturas vivientes que por
naturaleza le son afines dentro de si. ;Es verdadera la unicidad del universo o seria mas correcto
decir que hay muchos e incluso infinitos mundos? Uno, si en realidad ha de estar fabricado segin
su modelo. 283
El cosmos es creado teniendo en consideracion al Uno como principio supremo. En efecto, el
universo es un ser generado, por lo cual no puede ser €l mismo el principio del bien y de la
belleza. Sin embargo, es el proposito expreso del demiurgo asemejar esta copia en el mayor

grado posible a su modelo inteligible. Por ello, el cosmos es hecho un ser viviente ({®ov), tnico

(&v) y visible (0patdv) que contiene a todos los tipos de seres vivientes afines dentro de si.

Es menester resaltar que Platon conocia las propuestas tedricas que afirmaban la
pluralidad o infinitud de mundos. Tal era la posicion de los atomistas y del propio Anaxagoras.
Sin embargo, Platon rechazo esta posibilidad debido a su compromiso teérico con el Uno. Timeo
aclara en su argumentacion que s6lo hay un modelo utilizado por el demiurgo, no dos, ni
infinitos paradigmas inteligibles. En efecto, el universo es uno y Unico porque solamente existe

un modelo inteligible.

Como observa Reale,284 este argumento formo parte de la discusion intra-académica que
dio origen al polémico problema del tercer hombre. De acuerdo con la argumentacion, es
necesario que exista un modelo y no dos. De lo contrario, seria menester suponer un tercer
modelo superior que los unificara. En el caso del mundo, seria inevitable la existencia de un
tercer viviente en si que unificara a los otros vivientes ideales; pues si esto no sucediera, se
llegaria al infinito y al absurdo. Por ello, la razéon se impone y el argumento hace que se postule

un unico modelo:

Pues lo que incluye todos los seres vivos inteligibles existentes nunca podria formar un par con

otro porque seria necesario otro ser vivo adicional que los comprendiera a estos dos, del que

283 Platon. Timeo 30d-31a. “1( y(‘xp TRV voovuévwv KOAAMOT® Kol KOTO TAVTO TEAED udhsw adToV 0 Bg0¢ 6u016)00u
Bouknemg C(Dov gv opatov wav0’ doa [31a] avtod kotd (pucw cmyysvn ol ks svrog &yov Eavtod, cvvaomos norspov
ovv opBdc Eva ovpavov npocatanausv | moAloVg Kkai dmeipovg Adyew fv 0pBdtepov; Eva, eimep xoTd TO
napdderypo dednpovpynuévog Eoton”

284 Giovanni Reale. Op. Cit. P. 646.
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serian partes. y entonces seria mas correcto afirmar que este mundo no se asemeja ya a aquéllos

sino a aquel que los abarca.28>

El modelo es uno. El demiurgo, ya que desea producir la copia més perfecta, se cifie a la idea de
ser viviente, la cual es tnica. En consecuencia, el demiurgo no puede fabricar dos o infinitos
mundos, puesto que esto supondria mas de una idea de ser viviente. Uno so6lo es el universo,

porque solo asi puede asemejarse en grado sumo a la idea del viviente perfecto.

De acuerdo con las doctrinas no escritas, del Uno se desprende directamente la unicidad
de la Idea de ser viviente. Aristoteles reporta esto en De anima: “el viviente en si deriva de la
Idea misma de Uno, de la primera Longitud, Anchura y Profundidad, y las otras cosas de manera
semejante.”28¢ El avto 10 {®ov que Aristoteles menciona debe ser identificado con la Idea de ser
viviente que aparece de forma explicita en el Zimeo. El testimonio del estagirita es valioso
porque demuestra que esta decision tedrica no solo esta basada en evitar la regresion al infinito;
sino que forma parte de los principios mismos de la ontologia platonica. El Uno, entendido como
principio Ultimo, es la causa de que la idea de ser viviente sea una. Esta idea es utilizada por el
demiurgo como patrén para guiar su creacion, por lo cual el mundo sensible es uno. La causa de
la unicidad del cosmos, es, por lo tanto, como causa formal, el Uno y como causa eficiente, el
demiurgo. En este punto, se observa con absoluta claridad la tesis defendida por esta
investigacion a saber: que el demiurgo y el Uno interactian entre si para producir la estructura

metafisica del universo.

El mundo, ademas de ser Unico, permanece en unidad. Esto quiere decir que, en su
estructura ontoldgica existe un vinculo que evita la dispersion en la multiplicidad y, por ende, la
indefinicion. El cosmos, producto conjunto de la actuacion del demiurgo y la permanencia de la
necesidad, es en parte un ser sensible. Todo ser sensible necesita de un cuerpo. Los elementos,
por lo tanto, vuelven a jugar un papel fundamental para asegurar la unidad del universo. Gracias

a la estructura matematica que ya ha sido analizada, el demiurgo consigue que la relacion entre

285 Platon. Timeo 31a. “t0 yap mepi€yov mavta 0modca vonta (o ped’ Etépov devtepov ovk dv ot €in: TaA yap v
gtepov etvon 10 mepi 8ketva S0t {Pov, oD pépog dv eitny éketve, kai ovk av ET1 dkelvoty GAL éketve T® TepiéyovTt
108" v dpwpotwpévov Aéyotto opbotepov.”

286 Aristoteles. De anima 1, 2, 404b 20. “a0t0 pév 10 {dov €& antiig Tiig 10D £vog 1dag Kal ToD TPMTOV UKOVG Kol
mAdTovg kai fabovg, Ta &' GAla OpoloTPOTOG
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los elementos sea proporcionada. En consecuencia, el cuerpo del mundo es armodnico y el mejor.
“El vinculo mas bello es aquél que puede lograr que ¢l mismo y los elementos por el vinculados
alcance el mayor grado posible de unidad. La proporcion es la que por naturaleza realiza esto de

la manera mas perfecta.”287

Esta unidad que el demiurgo infunde en el cuerpo del mundo se debe a la proporcion
(avaroyia) que existe entre los elementos del mundo. La matematica juega un papel fundamental
ya que es la encargada de asegurar la unidad y cohesion entre los diferentes elementos que
conforman el cuerpo del mundo. Tierra y fuego; aire y agua son las partes que, gracias a su
relacion numérica, aseguran que el mundo no se disperse y retorne a la indefinicion. La amistad
mitica de Empédocles es reemplazada por una amistad numérica; es decir, que el principio de
unidad mitico de este filosofo, fue matematizado por Platon. “Por esta causa y a partir de tales
elementos, en nimero de cuatro, se genero el cuerpo del mundo. Como concuerda por medio de
la proporcion, alcanzé la amistad, de manera que, después de esta union, lleg6 a ser indisoluble
para otro que no fuera el que lo habia atado.” El Uno, causa formal de los nimeros, vuelve a ser
utilizado por el demiurgo para asegurar la unidad del universo. Las relaciones proporcionales,
que son relaciones matematicas y numéricas complejas, son la causa de la cohesion y la unidad
del mundo. Una vez mas, las doctrinas no escritas permiten una comprension mas profunda de la
estructura del Timeo ya que se comprueba la mediacion de las realidades matematicas; ademas de

que el Uno es, en tltima instancia, la causa formal que guia la actuacion del demiurgo.

El demiurgo agota todos los elementos en la construccioén del universo. Para garantizar
que el cosmos sea un todo completo (6Aov), el demiurgo debe asegurarse de que todos sus entes
formen parte de su ser. Esto es logrado agotando los elementos, al procurar que no quede residuo
material alguno. Si algiin material no fuera utilizado en la construccion del universo, esto podria
ser causa de multiplicidad ya que serviria como causa material para la generacion de otro mundo.
Son tres los propositos del demiurgo al realizar esta operacion: asegurar que el cuerpo esté

completo, sea tnico y no se disuelva la unidad.

287 Platon. Timeo 31c. “deop®dv 6& KAAAMGTOG OG v avTOV Kol To cuvdodeEva OTL LdAloTa £v Totf], ToDTO 88 TEPLKEY
avoloyio KGAMGTO ATOTEAETY.”
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Primero, que el conjunto fuera lo mas posible un ser vivo completo de partes completas Y,

segundo, unico, al no quedar nada de lo que pudiera generarse otro semejante; tercero, que no

envejeciera ni enfermara, ya que pens6 que si objetos calientes o frios o, en general, de fuertes

propiedades rodean a un cuerpo compuesto y lo atacan inoportunamente, lo disuelven y lo

corrompen porque introducen enfermedades y vejez.288

Una vez mas, el Uno est4 explicitamente en juego en la actividad del demiurgo. Para éste,
es fundamental garantizar que el mundo sea tnico. Esto se logra al agotar los elementos y no
permitir que exista un residuo que dé pauta a otro mundo. Pero, ademas, esto asegura que el
universo contenga todas las partes formando una unidad, un todo completo (§v 6Aov). La unidad
y unicidad del mundo, es la fuente de su bien. Al igual que en las doctrinas no escritas, la
multiplicidad, propia de la diada indeterminada, es la causa del mal. En este pasaje se aprecia
con claridad que el demiurgo, al realizar el Uno en el mundo, procura que su creacion sea buena
volviéndolo inmune a la descomposicion, es decir, a la disolucion de la unidad. “El Uno
garantiza el bien del cosmos, puesto que lo hace un tunico entero perfecto e inmune a las
descomposiciones, precisamente absorbiendo en una unidad la totalidad”.28 El Uno es, en tltima
instancia, la causa final del demiurgo, ya que hace que el universo se mantenga en unidad, es

decir, que se mantenga delimitado, definido y ordenado en su ser. Esto es el bien para el mundo:

su unidad e unicidad.

No se debe pasar por alto que el alma también es generada por el demiurgo. El alma del
mundo es una composicion que retoma las ideas fundamentales acerca de la realidad intermedia
ya que se sitiia entre lo sensible y lo inteligible. Precisamente, el alma es una mezcla producto de
la relacion entre tres tipos de realidades: lo mismo, lo otro y el ser. El demiurgo, mediante su
actividad, procura que estas tres se conjunten, es decir, se hagan uno. El producto resultante, el

alma, es una mezcla formada por una sola Idea (gig piav wévta idéav): “A continuacion, tomo los

288 Platon. Timeo 32d-33a. “[328] mpdtov pév iva Shov 611 pahicta Ccoov TéEAEOV €K TEAEQV [33(1] TV uspwv e,
mPOG O rovrotg gv, ate ovx UTIO)\.S)\.Slup.SV(DV aé v dAho toodtov yévorr &v, EtL 8¢ v’ wmpcov Kol dvocov n,
KOTOVO®V G GLOTAT® cmpatt Bepud kol yoypd kol Tavl’ doa dvvapels ioyvpag Exel mepuctapeva EEmbev kol
TPOCTTTOVTO, AKOIP®S ADEL KOl VOGOUGS YTipdg Te Emdryovta @Bivewv motel.”

289 Giovanni Reale. Op. Cit. P. 652.
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tres elementos resultantes y los mezcld a todos en una forma: para ajustar la naturaleza de lo

otro, dificil de mezclar, a la de lo mismo, utilizo6 la violencia y los mezclé con el ser.”’2%0

Las doctrinas no escritas permiten una lectura renovada de la generacion del alma. Como
se analizd en la seccion anterior, Platon concibid a la realidad como un todo dividido en planos
que tienen dependencia ontologica entre si. Las realidades primeras, son la causa y explicacion
de las realidades que se derivan de ellas, siendo los dos principios supremos el Uno y la diada
indeterminada. El Ser (ovoiag) es una mezcla. En el Timeo, el ser intermedio es producido por el
demiurgo mediante la mezcla de lo mismo (tavtod) y de lo otro (Batépov). El alma cosmica es
una sola, precisamente porque el demiurgo crea esta unidad y permite la interaccion entre lo

sensible y lo inteligible. Esto, una vez mas, es conseguido gracias a la matematizacion del alma.

El testimonio de Jendcrates es de suma valia en esta discusion. No es insignificante que
este miembro de la Academia concibiera al alma como “un nimero que se mueve a si mismo.”2!
De acuerdo con el texto en cuestion, la psyché es una construccion en la que los nimeros juegan
un papel fundamental. Este no es el espacio para discutir la intrincada operaciéon matematica que
Platén realiz6.292 Sin embargo, es fundamental destacar que de 35b a 36b se expone la relacion
numérica y las operaciones realizadas por Timeo para demostrar una proporcion absoluta. Por
medio de intervalos (Staotfpata) y relaciones entre el uno, el par y el tres, Timeo demuestra la
formacion perfecta de dos series numéricas. Esto lo que le permite es, una vez mas, agotar la
mezcla para asegurar la unidad del alma. “De esta manera consumid la mezcla de la que habia
creado todo esto.”??3 El nimero (apBudc) es parte de la mediacion que asegura el caracter

intermedio del alma y le da una capacidad de conexién entre lo mismo y lo otro.

La geometria también es fundamental para este problema. Los circulos y los movimientos
propios del alma tienen, una vez mas, una explicacion fundamentada en la relacion numérica y
proporcional. “El demiurgo orden6 que los circulos marcharan de manera contraria unos a otros,

tres con una velocidad semejante, los otros cuatro de manera desemejante entre si y con los otros

290 Platon. Timeo 35a. “koi tpio Aofav avta dvio cvvekepdooato eig piov mavta idéav, v Botépov @V
SVouETOV 0DGaV £iC TOHTOV SVVOPUOTTOV Pig.”

21 Jenocerates. Fr. 60.

292 Para un excelente analisis se puede consultar el comentario de Cornford. Op. Cit. Pp. 60-66.

293 Platon. Timeo 36b. “xoi 87 koi 10 perydiv, 8€ ob tadta katétepvey, obtmg §on név katavniokel.”
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tres, aunque manteniendo una proporcion.”?** El demiurgo es la causa eficiente de que los
circulos y movimientos del alma se mantengan en proporcion. Esto es, que se mantengan unidos,
lo cual le asegura su felicidad y la capacidad noética al alma. Esto ultimo, explica el vinculo
entre el Uno y el demiurgo. Una vez mas, de forma analoga al caso del cuerpo, el Uno es, en

ultima instancia, el principio de unidad, y por ende, final y de bien para el alma.

La discusion sobre el alma era un tema de discusion importante en el seno de la
Academia. Gracias a los reportes de Aristoteles, es posible recuperar y comprender a mayor
profundidad este pasaje del 7imeo desde la base de las doctrinas no escritas. Después de hacer un
analisis de la postura de Empédocles, Aristdteles comienza a discutir sobre la concepcion

platénica del alma:

Del mismo modo también Platon en el Timeo hace derivar el alma de los elementos: en efecto, lo
semejante es conocido con lo semejante y los objetos estan constituidos por los principios. (...)
Lo viviente en si deriva de la idea misma de Uno, de la primera longitud, anchura y profundidad
y las otras cosas de manera semejante. Ademas, dicho de otro modo, la Inteligencia es el Uno, la
Ciencia el dos (de hecho tiende al Uno de un solo modo), la Opinion el nimero de la superficie,
la Ciencia el del s6lido.295
Este pasaje es de singular importancia para la presente investigacion, porque hace evidente la
necesidad de considerar ambas tradiciones de conocimiento platonico para comprender a
cabalidad su pensamiento. En esta cita Aristoteles menciona explicitamente al 7imeo y lo toma
en cuenta como una fuente de conocimiento sobre el pensamiento de Platon. Pero, ademas, es
evidente que el estagirita establece una relacion entre el contenido del 7imeo y las doctrinas no
escritas. El alma deriva de los elementos, éstos a su vez, de las realidades matematicas y éstas de

lo Uno.

El alma, como se ha documentado en el didlogo, es construida por el demiurgo a partir de
los elementos. Pero, lo que esta cita hace patente es que, en Ultima instancia, el Uno es el

principio mismo del alma. El demiurgo se basa en el Uno para derivar todos los elementos del

294 Platon. Timeo 36d. “o00@®V EKATEPOV TPLAV, KOTO TAVOVTIO HEV GAANAOLG TPOGETOEEY 1€Val TOVG KOKAOLG, TAYEL
0¢ Tpeilc pév Opoimg, Tovg 68 TETTaPAG AAANAOLS KOl TOIG TPIGLV dvopoing, &v Aoym 6¢ pepopévoug.”

295 Aristoteles. De anima 1, 2, 404b 18. “a0t0 pév 10 {dov €& antilg Tig 10D £vog idag Kal ToD TPMTOV UHKOVG Kol
TAGTOVG Kol BABovg, T &' GAAa OLOOTPOTT®G ETL O Kol GAA®G, VOOV PV TO &v, Emotnuny 8¢ T 600 (Lovoyds yop
€0' £v), TOV 6¢ ToD Emmédov apiBpov d6&av, aictnow 6¢ Tov T0d oTEPED.”
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universo, el alma incluida. De forma analoga a la idea del viviente en si, el alma del mundo es
una estructura dimensional que representa al modelo de forma inteligible. Por ello, el alma del
mundo es una y unica. Al respecto, comenta Giovanni Reale: “El alma es, pues, esa dimension de
linea y superficie que plasma y forma el cuerpo.”?® La psyché es una entidad que delimita y
determina a lo fisico. En ese sentido, el alma tiene una funcion de peras, es decir, de limite para

el mundo.

La escuela de Tubinga ha estudiado a profundidad este tema. En particular, Gaiser ha sido
el estudioso que ha sintetizado de mejor manera los avances de la investigacion.?? El se percato
de que el vinculo entre los nimeros ideales, la geometria y el alma es fundamental para
comprender el planteamiento de Platon. El alma es un ente generado, es decir, derivado. Sin
embargo, el alma es fundamental porque es la entidad encargada de realizar una mediacion entre
el ambito de lo inteligible y lo sensible. Por lo tanto, el alma debe ser una especie de ser
intermedio entre la unidad y la multiplicidad. Esto se refleja en el Timeo ya que el alma es una

mezcla en la que estan presentes la identidad, la diversidad y el ser.

Gaiser demostré que la relacion entre el alma y los numeros ideales también se observa
en los niveles de conocimiento que se dan en ésta.2?8 El nimero uno, que Aristoteles menciona,
corresponde con la comprension de la unidad, es decir, la participacion del nous. Esto es
fundamental, ya que, una vez mas, se muestra la importancia que tiene la interaccién del Uno
con el resto de la filosofia de Platon. El Uno, como se ha destacado, es el principio formal y
permite el conocimiento de la unidad. El alma, cuando participa del nous, aprehende la unidad de
lo inteligido. Por lo tanto, cuando el alma capta la unidad, ejerce de forma virtuosa la
inteligencia. Esta es la forma mas alta de conocimiento ya que su finalidad es aprehender la
esencia del objeto captado. El alma, pues, es el medio que le permite al fildsofo, por medio de la
dialéctica, alcanzar un conocimiento de los principios. “A la intuicion intelectiva se la llamaba

Uno porque es una especie de unificacion con el objeto intuido. En general es propio de la

2% Giovanni Reale. Op. Cit. P. 669.
297 K. Gaiser. La dottrina non scritta di Platone. Pp. 47-72.
298 K. Gaiser. Op. Cit. P. 51.
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intuicion intelectiva el proceso (...) que lleva precisamente a catar la unidad de la Idea,

haciéndose uno con esta.”’?99

Con lo anterior, se han mostrado los nexos fundamentales que existen entre el Uno y el
demiurgo. A lo largo de esta seccion se han analizado los diversos pasajes en que se puede
observar la relacion entre el Uno y el demiurgo. En primer lugar, se demostro la pertinencia de
recurrir a las doctrinas no escritas en el Timeo. Posteriormente, se hicieron explicitas las
diferentes maneras en que el Uno permite reinterpretar y comprender a cabalidad ciertos

problemas del didlogo.

El primer caso que se estudié fue la actividad del demiurgo que consiste en pasar del
desorden al orden. El demiurgo es la causa eficiente de esta accion en el mundo. Pero, el Uno es
la causa final de esta accion. Realizar el bien en el mundo y conducirlo hacia lo mejor consiste
en hacerlo Uno. La segunda instancia analizada fue el ordenamiento del mundo a través del nous.
Se evidencid que el demiurgo debe ser identificado con la forma de inteligencia y que su accion
es someter a la necesidad. Gracias a esto, el cosmos es fabricado como una mezcla inteligible y
sensible, dotada de orden y unidad. Lo anterior evidencia la relacion existente entre el demiurgo
y el Uno ya que el cosmos —producto de la inteligencia demiurgica— es bueno e inteligible

porque hay presencia del Uno en €l.

El poder del demiurgo consiste en combinar la multiplicidad y conducirla hacia la unidad.
Para lograr lo anterior, el demiurgo se basa en las ideas y en los numeros. En el Timeo no aparece
de forma explicita el Uno; sin embargo, se comprobd que se encuentra en los fundamentos de la
argumentacion. Esto, ademads, permite vincularlo de forma directa con los testimonios de las
doctrinas no escritas ya que se observa que las ideas no son el principio ultimo de la filosofia de
Platon. Por el contrario, se observa que las matematicas tienen un papel fundamental ya que a
través de estas realidades el demiurgo produce el orden, la proporcidon y armonia del universo. El

Uno es, en ultima instancia, la causa formal de la realidad del cosmos.

Por ello, el Uno aparece de forma explicita en las argumentaciones sobre la unicidad del

mundo. El cosmos es perfecto, porque el demiurgo lo hace sélo uno. La mejor de las causas crea

299 Giovanni Reale. Op. Cit. P. 669.
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al mejor de los seres generados, porque se basa en el modelo inteligible. Este modelo es solo
uno, por lo que el ser derivado de este debe ser uno y unico. Ademas, se demostré que la causa
de la unidad en el cosmos es la accién del demiurgo, ya que el infunde por medio de las
relaciones numéricas estabilidad en los seres. Gracias al contenido de las doctrinas no escritas, se
comprobd que, en este punto, el Uno es causa final al asegurar la definicion y el bien de las
entidades. Esto coincide con el reporte de las agrapha dogmata en las que el Uno es la fuente del

bien y de la definicion de los seres.

Por ultimo, se patentizo la forma en que el demiurgo construy6 el cuerpo y el alma del
mundo. En la generacion de estas realidades constitutivas del universo, el demiurgo se baso en la
idea del Uno y se auxili6 de las matematicas para generar su estructura metafisica. En ambos
casos, se comprobo que la presencia del Uno es fundamental para comprender la actividad del

demiurgo ya que éste basa su actividad en este principio.
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Epilogo

En esta investigacion se ha mostrado que el Uno y el demiurgo tienen un vinculo estructural que
es fundamental para comprender la metafisica de Platon. EI Uno es, de acuerdo con las doctrinas
no escritas, el principio formal, de unidad y del Bien. El demiurgo, por su parte, es una imagen
mitica que simboliza al vodg encargado de dirigir la ordenacion del universo. La inteligencia
demitrgica sustenta su actividad creadora en el Uno: el Uno es el principio ontoldgico que rige al
demiurgo y, en ese sentido, dirige la generacion del cosmos, otorgandole su forma, orden,
bondad y racionalidad. Gracias al analisis conjunto de ambas fuentes de conocimiento se logro
generar una comprension mas rica y completa del 7imeo y de los planteamientos metafisicos de

Platon.

Sin embargo, ha de reconocerse que la discusion presentada en esta investigacion esta
lejos de agotar la discusion tedrica sobre la filosofia platonica. El problema hermenéutico entre
las doctrinas no escritas y la obra del ateniense aun tiene mucho que aportar al estudio del
platonismo. El demiurgo y su vinculo con el principio de lo Uno es materia para futuras
investigaciones. La compleja relacion entre los principios Gltimos, las matematicas, las ideas y el
mundo sensible es un tema intrincado que toca puntos fundamentales del planteamiento
metafisico del fundador de la Academia. A esto, se suman sendas preguntas sobre la relacion del
Timeo con otros didlogos en los que aparece el demiurgo como las Leyes o el Filebo. Por otra
parte, el demiurgo y el Uno seran objeto de una importante especulacion filosofica posterior,
particularmente, en el neoplatonismo, con lo que se abren nuevas rutas de indagacion. Asimismo,
cabe sefialar que el desarrollo de estos estudios apenas comienza a germinar en el reino de la

lengua espanola. A continuacion, se exponen los principales resultados de la investigacion:

1. El primer capitulo de la investigacion abordd el estado de la cuestion acerca del
problema hermenéutico que existe al estudiar e interpretar el pensamiento de Platon. En este
capitulo se presentd la discusion sobre la relacion entre la obra escrita y las doctrinas no
escritas. Se revisaron las dos posturas mas influyentes: la de F. E. D. Schleiermacher y sus

seguidores y la de la escuela de Tubinga y sus partidarios.
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2. Se mostr6 que para los primeros, la obra escrita constituia el summum del
pensamiento del seguidor de Sdcrates ya que es autarquica, completa y forma un unidad. Por
ello, la investigacion deberia centrarse unicamente en el contenido de los didlogos. En éstos
se halla la totalidad y unidad del sistema filosé6fico del ateniense. La validez e importancia de
las doctrinas no escritas fue relegada o practicamente negada por el planteamiento de

Schleiermacher.

3. Se document6 la postura de la escuela de Tubinga. Este grupo de investigacion
cuestion6 de forma critica e historica los presupuestos teéricos de Schleiermacher y sus
seguidores. Hans Kriamer, Konrad Gaiser, Thomas A. Szlezak y Giovanni Reale demostraron
que es necesario restituir el valor de las doctrinas no escritas y reinterpretar con base en éstas
el contenido de los didlogos escritos para poder interpretar de mejor manera el pensamiento
filosofico de Platon. Estos autores exponen la falta de autarquia de la obra escrita, ya que, en
realidad, los textos mismos apuntan hacia la oralidad dialéctica y los planteamientos de la
Academia. De ahi la necesidad de complementar el contenido del corpus escrito con lo

senalado en las dgrapha dogmata.

4. Debido a lo anterior, en la presente investigacion se optd por emplear una
metodologia en la que ambas fuentes de conocimiento se complementaran y fueran puestas
en didlogo. La doctrina de los principios y los contenidos de las dgrapha dogmata se
convierten en una llave que permite descifrar y reinterpretar los escritos de Platon. Esta tesis
partié de dicho marco tedrico y se analizé de forma conjunta el 7imeo con las doctrinas no
escritas. Con esto se respetd la importancia de la obra escrita; sin embargo, se hizo patente su
falta de autarquia y, por ello, se complementd su interpretacion con las propuestas de las

doctrinas no escritas.

5. En el segundo capitulo se realizo una lectura directa del 7imeo en la que se mostro la
importancia de dilucidar su sentido, estructura y la relevancia de su prosopografia sin apelar
a la tradicion oral. Se comprobo6 que se trata de un didlogo fundamental, ya que en éste se
muestran importantes avances teoricos. Se argumentd que el sentido del 7imeo consiste en

posicionar al ser humano en el cosmos desde una perspectiva ontoldgica que funda y dirige
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sus objetivos éticos y politicos. Tomando esto como base, se comenzd a hacer un anélisis de

la figura del demiurgo.

6. Para ello, se mostro la importancia que tiene el caracter mitico del didlogo y su
condicion de eikos muthos. El que la mayor parte del discurso de Timeo sea un relato
probable, empero, no significa que el contenido sea trivial. Por el contrario, esto obliga al
intérprete a tomar en cuenta la forma de la argumentacion para no caer en paradojas y
errores. Esto es fundamental para el estudio de la figura del demiurgo. A través del analisis
del texto, se demostrd que el demiurgo es una figura mitica; pero esto no implica que deba
ser descartado como un mero adorno en la argumentacion. Se analizo la importancia que el

demiurgo ostenta para la argumentacién metafisica de Timeo.

7. Asimismo, se mostraron los cuatro axiomas que dan forma al entramado cosmologico
y su relacion con las metaforas de padre y creador. Se sefiald que el demiurgo es, en el
didlogo, una forma de aludir miticamente a un principio de causalidad que permite explicar

la compleja relacion entre el modelo inteligible y el mundo del devenir.

8. El tercer capitulo, finalmente, expuso la relaciébn que existe entre la figura del
demiurgo y las doctrinas no escritas. La investigacion mostré que el demiurgo es, en
realidad, una forma mitica de referirse al nous. Esto se logro mediante el andlisis del texto,
pero también tomando en consideracion fragmentos y alusiones que aparecen en las
doctrinas no escritas. Con esto, quedd claro que la figura del demiurgo tiene una importancia
capital para comprender el pensamiento metafisico de Platon ya que, en el nivel de lo escrito,
es un principio de causalidad que permite vincular a las entidades inteligibles con los seres

sensibles.

9. El apartado posterior expuso el principio de lo Uno. A través de los testimonios de las
doctrinaron escritas, se sintetizd y document6 la concepcion que Platon tuvo de este
principio. Esta seccion tiene una importancia vital para la investigacion ya que aclara la
doctrina de los principios que Platon sostuvo y reservé para el ambito de la discusion oral. Se
patentizd que para el fildsofo ateniense existian dos principios originarios de los que, por

medio de la interaccion entre ellos, se derivan el resto de las entidades del universo. El Uno y
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la diada indeterminada son los principios Ultimos que sostienen la metafisica platonica. A
partir de ellos, se derivan las realidades matematicas, las formas y el mundo del devenir. El
Uno es el principio formal y la causa del bien. Esto quiere decir que el Uno es el principio

que explica lo ordenado, lo delimitado, determinado y bueno que existe en el universo.

10. La tultima seccion acomete la tarea fundamental de la presente investigacion:
demostrar que el demiurgo guarda una relacion estructural con lo Uno. Se comprobd que el
demiurgo actfia siguiendo el principio de lo Uno para la generacion del cosmos. En primer
lugar, se mostré que el propio 7Timeo alude de forma explicita en tres ocasiones a la
necesidad de acudir a las doctrinas no escritas. Posteriormente, se analizd como diferentes
problemas: la unidad del mundo, su unicidad, asi como la relacién entre las matematicas y
los elementos eran clarificados apelando a la tradicion indirecta. En todos ellos, el demiurgo
se vale, en ultima instancia, del principio de lo Uno para guiar y conducir su actividad en el
mundo. Ademas, se comprobd que la construccion del alma y el cuerpo del mundo son
actividades propias del nous suprasensible y que el Uno es la causa del bien en el universo.
Con ello se comprobo que el demiurgo se basa en el Uno para asegurar, en la medida de sus
posibilidades, la bondad, cohesion y belleza del cosmos, producto de la interaccion entre los

diferentes niveles jerarquicos de la realidad.

El analisis desplegado en estas paginas, por lo tanto, comprobd que el vinculo entre el
Uno y el demiurgo es estructural y tiene una importancia metafisica vital para comprender la
filosofia de Platon. El demiurgo fundamenta su actividad en el Uno y con base en este principio
ontoldgico orienta la generacion del universo, valiéndose de las ideas y de las matematicas. El
antiguo problema de la unidad y la multiplicidad, asi como los planteamientos sobre la
causalidad y finalidad del universo encuentran una expresion renovada en el planteamiento
platonico. Este estudio muestra la necesidad de realizar futuras investigaciones que pongan en
dialogo a la tradicion oral con la escrita en aras de fortalecer la comprension filoséfica de los
principios para el fundador de la Academia. De esta manera, se abren nuevos caminos para los

estudios platonicos y la reflexion filosofica.
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La presente investigacion, por lo tanto, cumplio con el cometido de comprobar el vinculo
entre las doctrinas no escritas y los didlogos a través del analisis especifico del demiurgo y el
Uno. Lejos de cerrar el problema, esta pequefia aportacion pretende abrir el didlogo y el debate
académico sobre la importancia de las doctrinas no escritas para comprender la filosofia de
Platon. La reflexion acerca de los principios ha sido y continuarda siendo una empresa
fundamental para quienes pretenden adentrarse en la intrincada travesia del conocimiento,

camino del filosofo.
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