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l. INTRODUCCION

1. Objeto

El presente trabajo tiene por objeto destacar una relacion cultural de principal
importancia para el desarrollo de nuestra vida occidental. Se trata de aquella que afecta a dos
mundos que entraron en conflicto en los primeros siglos de nuestra era. La cultura pagana
de raiz griega y el cristianismo fueron los protagonistas culturales en las areas de influencia
del imperio romano, lugar en que se encontraron y debatieron como culturas potencialmente
hegemonicas. La primera, por supuesto, ocupaba ya ese lugar desde las conquistas de
Alejandro Magno y la consecuente expansion a Asia de los ideales griegos que conllevé. Sin
embargo, fue precisamente en la parte occidental de este continente donde surgié un nuevo
movimiento religioso — porque, en buena medida, todo en esa época debia ser religioso si
queria aspirar seriamente a conservar su existencia (Dodds, 1975, pp. 19-21)! — capaz de
competir con la gran tradicién cultural del mundo heleno. En efecto, consigui6 su propdsito
y a finales del siglo 1V fue declarada religion oficial del imperio. Paralelamente, segun el
cristianismo iba creciendo y asentdndose como fysudv, en esa misma medida la religion
pagana iba sucumbiendo y desintegrandose como agente unificador cultural. Este proceso se
consagré con la recién mencionada declaracion del cristianismo como religion oficial del
imperio y fue refrendada un par de siglos mas tarde, en el siglo VI, con el cierre de las
escuelas filosoficas griegas por orden de Justiniano (Codofier et alii, 2005, pp. 175-6)2. Asi,
dos agentes fundamentales de tradicion e integracion culturales, la religion y la filosofia
paganas, perdian su potencia de obrar en el seno de la sociedad contemporanea. Ahora bien,
el triunfo del cristianismo no debe entenderse como la aniquilacién total de la antigua
cultura. Muy al contrario, el nuevo movimiento cultural supo incorporar muchas de las
antiguas ideas paganas, y aun habiendo en la época voces divergentes sobre la necesidad de
integrar la antigua cultura en la nueva, unas contrarias, otras favorables, sin embargo, acabo

triunfando la actitud favorable (Blazquez, 1995, pp. 192-5)3. De entre esas ideas, nosotros

! Dodds, E. R. (1968). Paganos y cristianos en una época de angustia. Ediciones cristiandad. Traduccién de J.
Valiente Malla (1975).

2 ). S. Codorier et alii (2005). Antiquae lectiones. El legado clasico desde la antigiiedad hasta la revolucién
francesa. Cétedra.

3J. M. Blazquez (1995). El cristianismo primitivo y las religiones mistéricas. Catedra.



nos centraremos en aquellas que por mejor cuadrar en su reciente teologia los primeros
cristianos entendieron necesario no despreciar: concretamente, el platonismo. Por tanto,
ideas platonicas — podriamos decir que griegas — como moudeio o opoimoig 0@ seran claves

como elementos estructuradores de la relacion entre cristianismo y platonismo®.

2. Metodologia

Por supuesto, la influencia y relacion de la filosofia platonica y el cristianismo son
vastisimas. Debido a las limitaciones que impone un trabajo como éste, estudiaremos esta
relacién en un punto concreto: la influencia del platonismo en una de las obras de Clemente
de Alejandria, Protréptico. La cuestion sigue siendo incluso asi ingente. Nuestro método la
reducird a las citas platonicas presentes en dicha obra®. Se trata, pues, de estudiar los
contextos en que aparecen las citas clementinas de Platdn tanto en la obra de origen como
en la de destino y de comentar como estos se adaptan, y no solo en el sentido de como el
cristiano consigue la integracion de la filosofia platonica sino también en el del modo en que
tales ideas filosoficas se convierten en fundamento de la nueva teologia de la que es parte
integrante fundamental el propio Clemente. Una vez hecho el estudio, concluiremos, si es el
caso, la linea o lineas de interpretacion con que Clemente de Alejandria se enfrenta a los
dialogos platonicos. La obra del alejandrino es un gran ejemplo de la supervivencia de la
filosofia pagana (la platonica concretamente) en la nueva religion, es decir, un puente que
supone un elemento de continuidad entre ambas culturas. Asi, estudiando y comentando tal
relacién, a saber, la de la filosofia platonica y el Protréptico de Clemente, colaboramos,
aunque muy puntual y someramente, a determinar el modo de la mucho mas amplia relacion

habida entre cristianismo y helenismo en los primeros siglos de nuestra era.

3. Estructura

Comenzaremos el trabajo con una exposicion del contexto que minimamente
debemos conocer para ubicarnos en la época historica con que tratamos. Posteriormente, nos

detendremos en la figura protagonista del trabajo, Clemente de Alejandria, en su vida y su

4 Cf. Caos Huerta Rodriguez, JesUs (2015). Exégesis biblica en Clemente de Alejandria: uso e interpretacion
de los LXX en el Pentateuco. UNED, pp. 70-3.

% Tomamos la seleccion de citas platdnicas expuesta en Isart Hernandez, Consolacion: “Citas platénicas en el
<<Protréptico>> de Clemente de Alejandria”, Cuadernos de Filologia Clasica 3 (1993) 273-299.



obra, con especial atencion a su formacion cultural. Seguird un amplio apartado dedicado al
género exhortativo en la tradicion griega y latina (con especial detenimiento en Platon y la
figura de su maestro Sécrates). Solo cuando hayamos puesto las bases para pisar tierra en
esta compleja situacion historica en que vive y se forma nuestro autor correspondera
comenzar con el cuerpo mismo del trabajo: el comentario de las citas platonicas en su obra
Protréptico. Organizaremos el comentario tomando y analizando las citas una a una. Los
apartados en que estructuramos el comentario contindan la estructura partitiva del
mencionado articulo (Isart, 1993, pp. 293-4). Partiendo de la hipétesis de que la teologia
clementina contiene mucho del pensamiento platonico, intentaremos analizar las citas segun
ellas colaboren a forjar en la doctrina de Clemente el armazon conceptual heredado del
filésofo. Para ello, las abordaremos como instrumentos mediante los cuales determinadas y
fundamentales ideas platonicas, tales como naudeia, yoyfg Oepancio o dpetn, por ejemplo,
se insertan en el cristianismo clementino. Todas estas ideas, aunque comparten en ambos
autores importancia como elementos vertebradores de sus constructos conceptuales, tienen,
sin embargo, un contenido relativamente diferente. Nuestro estudio destacar tanto las
semejanzas como las diferencias. En fin, el trabajo tendra, pues, un hilo conductor eidético,
por mas que sepamos que muchas citas se resisten a ser encasilladas en una idea determinada,
en tanto que estas, de acuerdo con Platén y su dialéctica, se implican y entrelazan las unas a
las otras. Este escollo no podré ser superado, sino solo atenuado con referencias constantes

a aquellas ideas que subyacen a la idea que principalmente esta siendo objeto de trato.

Segun avance el comentario de las citas esperamos que este vaya enriqueciéndose,
en la medida en que a mayor nimero de ejemplos mayor capacidad para encontrar
procedimientos comunes acerca del modo en que el alejandrino usa a Platon. Asi, este
esperado enriquecimiento se ird incorporando constantemente en el comentario a las citas,
de manera que el estudio y analisis de las primeras sirvan como instrumento de interpretacion
de las Gltimas. En resumen, iremos extrayendo conclusiones a lo largo del trabajo, conforme
sea posible, conclusiones que procuraremos sean ordenadas y mas claramente analizadas en

un apartado final.

Por cuestiones de espacio y tiempo, el comentario se limita a las citas comprendidas
en la primera parte, de acuerdo al esquema que seguimos, es decir, a las siete primeras citas

de la obra. Si bien esta limitacién nos impide sacar conclusiones generales acerca de la

® Isart Hernandez, Consolacion: “Citas platonicas en el <<Protréptico>> de Clemente de Alejandria”,
Cuadernos de Filologia Clésica 3 (1993) 273- 299.



funcién de las citas en la obra en su conjunto, si que nos va a permitir observar una tendencia
en el uso que Clemente hace de Platén, tendencia que solo podremos proponer para la parte

analizada.

Las citas no analizadas quedan finalmente expuestas y traducidas en anexo, por si
resulta de interés al lector consultarlas y comprobar si las conclusiones sacadas de las citas
analizadas pueden ampliarse a las no analizadas, o por si este tiene algin otro interés en

ellas.

Con respecto a las traducciones que aparecen en el trabajo, cuando no se indique lo

contrario, son todas mias.



Il. CLEMENTE DE ALEJANDRIA

1. Contexto histérico y cultural

Antes de entrar de lleno en la época que nos incumbe, conviene repasar los
principales acontecimientos histéricos que habian definido en siglos anteriores el mapa

politico del Oriente Proximo.

Ciro, tras acceder al trono del reino persa en el 559 a. C., comenzé de inmediato una
fructuosa politica beligerante que acabd por someter los pueblos vecinos de Oriente
Proximo. Esta politica fue continuada por sus descendientes politicos, de modo que a
comienzos del siglo V a. C. el Imperio persa se configura como duefio y sefior de la zona.
Una de las consecuencias que tuvo este dominio fue el contacto entre los distintos pueblos
que formaban el imperio. Los gobernantes persas no impusieron su cultura en los territorios
conquistados, con tal de que cada satrapia — cada una de las provincias en que se dividia el
imperio — cumpliera religiosamente, esto es, en forma y fecha, con el pago de los tributos
correspondientes (Garcia Sanchez, M., 2003, pp. 167-72)". Esta tolerancia cultural y la
amplia red de vias de comercio patrocinadas por la administracion persa dieron un empuje
importante al comercio y, con ello, a la relacion e intercambio de productos, no solo
econdmicos, sino también religiosos, mitoldgicos, poéticos y cientificos. Para facilitar la
comunicacion y la gestion en las distintas partes del Imperio, se decreté como idioma oficial
de la administracion el arameo imperial (Koster, 1988, p. 37)8. A principios del siglo V a. C.
los reyes persas Dario | y Jerjes se enfrentaron en suelo heleno a los griegos en dos guerras
sucesivas, culminadas ambas en fracaso. Las relaciones entre Oriente y Occidente habian
sido constantes® — con momentos de mas 0 menos contactos — ya antes, pero fue a partir de
entonces cuando estos contactos adquirieron un aspecto mas dramatico. Los persas
intervinieron continuamente, una vez acabadas las Guerras Médicas, en los asuntos griegos.

Asi, en la Guerra del Peloponeso intervinieron al lado de Esparta para derrotar a la potencia

7 Garcia Sanchez, M. (2003). Historia antigua (Grecia y Roma). Ariel. Dirigido por Pantoja Gdmez, J.

8 Koster, H. (1982). Introduccion al nuevo testamento. Ediciones Sigueme, S. A. Salamanca. Traduccion de
Javier Lacarra y Antonio Pifiero (1988).

® Sobre todo, relaciones de caracter comercial y cultural, no bélicas — si ponemos a parte la célebre Guerra de
Troya —.



ateniense. Cuando esta acaba, y cuando en Grecia todas las ciudades han quedado tan
debilitadas que son incapaces de imponer, ninguna de ellas sobre las demas, un orden
politico estable y seguro, nuevamente Persia desde Oriente sera la encargada de ratificar las
distintas kowai gipnvai que sofoquen el clima bélico griego. Pero, sin duda, sera la empresa
llevada a cabo por Alejandro Magno, rey de Macedonia e hijo de Filipo 11, la que imprima
en la historia de los siglos venideros el sello mas duradero. Este, tras heredar de su padre una
considerable potencia militar que tenia bajo sus pies Grecia, cruzo el Helesponto y se adentrd
en Asia Menor con la firme conviccion de acabar con el Imperio Aquemenida y llevar la
culturay la lengua griegas a lo méas profundo del Oriente. En efecto, en el 327 a. C. el rey
macedonio habia alcanzado las orillas del rio Indo, controlando todos los territorios donde
se iba imponiendo (Kdster, 1988, p. 41)%°. El Imperio persa fenecié y Alejandro consiguid
la tan ansiada venganza griega contra Persia. Tras su muerte, los hombres de mas influencia
en las cercanias del emperador, generales destacados por sus victorias militares, los
diadocos!?, heredaron un vasto imperio que estaba lejos de ser una unidad cultural, aunque
si lo habia sido politica y en buena medida econdmica. Estos no fueron capaces de cumplir
los anhelos del gran conquistador macedonio y reunir a todos los pueblos del Oriente bajo
una misma unidad politica. Al contrario, se preocuparon mas de conservar los territorios que
habian recibido en herencia que de promover una politica comdn con los otros sucesores. De
entre los reinos resultantes cabe destacar tres: el reino seléucida — Siria —, el ptolemaico —
Egipto —y el antigonida — Macedonia —. Mientras estas dinastias gobernaban los asuntos de
Oriente Proximo, en Occidente, en la peninsula italica, comenzaba a postularse como seria
candidata a desempefiar un papel hegemonico en el Mediterrdneo una nueva potencia. Roma
habia conseguido vencer en el 201 a. C. a todo un imperio como el cartaginés. Sin embargo,
hasta entonces las potencias orientales no habian prestado mucha atencién a Roma: la veian
demasiado lejos. Pero, en el curso del siglo 11 a. C., la reciente fuerza romana se asomo por
Oriente e impuso alli su dominio, dominio que culmind el emperador Octavio Augusto en el
afio 30 a. C., cuando, en busca de su rival Marco Antonio, entr6 en Egipto y lo someti6. En
esa fecha, los dominios de las antiguas dinastias helenisticas se habian convertido en

provincias del gran Imperio romano.

En la segunda mitad del siglo Il d. C., fecha de la vida y obra de Clemente, Egipto y

todo Oriente Proximo ya llevaba a sus espaldas un proceso de helenizacién de casi quinientos

10 Koster, H. (1982). Introduccidn al nuevo testamento. Ediciones Sigueme, S. A. Salamanca. Traduccion de
Javier Lacarra y Antonio Pifiero (1988).
11 51630y06, palabra griega que significa “sucesor”.



afios. La lengua de comunicacién comercial y cultural era el griego. Desde que tenemos
constancia que Grecia sali6 de la conocida como época oscura — época que transcurre desde
la caida de los palacios micénicos hasta la aparicion nuevamente de la escritura en la Hélade,
en el siglo VIII a. C. —, la lengua griega tenia variaciones dialectales: jonico-atico, dorio,
lesbio y arcadio-chipriota (Koster, 1988, pp.146-7)*2. De entre estos dialectos, en el siglo V
a. C. se impuso como forma literaria el atico. Este dialecto es el que Alejandro Magno llevo
consigo en sus conquistas y cuya posterior evolucion acabo por ser la lengua administrativa
y cultural de los territorios conquistados. A esta evolucion del atico se la conoce como
koiné3. Es esta la lengua en que escriben los judios helenizados de la diasporay los primeros
autores cristianos. Es también la lengua de la version griega del Antiguo Testamento, la
Septuaginta. Esto le da una dimension especial en cuanto a influencia en la cultura y el
desarrollo linglistico tanto de las comunidades judias en Egipto como en los primeros
autores cristianos. Esa lengua comun fue vista en muchos circulos literarios y cultos como
degenerada, pues se tenia el atico clasico como la lengua perfecta de expresion. La lengua
comun, la koiné, se decia, estaba demasiado impregnada de influencias extranjeras y
vulgares. Entre el tiempo pasado desde la helenizacion de Oriente y el nacimiento del
cristianismo, muchos habian escrito en un estricto y puro “atico”, negando asi la realidad de
su propia lengua y rescatando la supuesta pureza de aquel antiguo dialecto clésico. Los
primeros cristianos, aunque presentan divergencias estilisticas, escribieron en koiné y lo
hicieron en un estilo cercano a la lengua coloquial, lo que entre otras cosas les iba a permitir
hacer comprensible su mensaje a mayor cantidad de fieles potenciales (Koster, 1988, pp.
153-6)1.

El centro urbano de referencia donde Clemente, por un lado, desempefi6é su labor
académica y catequista y, por otro, se vio ineludiblemente influenciado por su ambiente de
diversidad intelectual y religiosa, fue Alejandrial®. Esta ciudad fue fundada por Alejandro
en el afio 331 a. C. La zona era ya antes relevante en tanto suponia, por su posicion

estratégica, un enclave comercial fabuloso. Sin embargo, la capital y urbe méas importante

12 Koster, H. (1982). Introduccion al nuevo testamento. Ediciones Sigueme, S. A. Salamanca. Traduccién de
Javier Lacarra y Antonio Pifiero (1988).

13 1) xowvr| yAdtt0, “la lengua comin”.

14 Koster, H. (1982). Introduccién al nuevo testamento. Ediciones Sigueme, S. A. Salamanca. Traduccion de
Javier Lacarra y Antonio Pifiero (1988). Nuestro autor, sin embargo, hombre culto y erudito y que, sobre todo,
se dirige a un publico asimismo cultivado y estudiado, no escribe en este dialecto comin, sino en el atico
clasico (influencia también de la segunda sofistica y la corriente aticista).

15 Las breves introducciones tanto de este apartado como del siguiente pueden ampliarse en “Primera Parte”
de Caos Huerta Rodriguez, Jesus (2015). Exégesis biblica en Clemente de Alejandria: uso e interpretacion de
los LXX en el Pentateuco. UNED, pp. 6-45.



era Menfis. Fue la dinastia ptolemaica, ya desde sus primeros comienzos, la encargada de
concentrar la vida econdmica y cultural en esta reciente ciudad. En efecto, la helenizacion
efectuada por Ptolomeo requeria cierta reforma respecto a las tradiciones egipcias. Y aunque
estas sobrevivieron (tampoco la dinastia pretendia su entera supresion), era necesario
imponer las nuevas formas culturales griegas. Para ello, resultaba fundamental relocalizar el
centro de convergencia politico y econdmico: Alejandria, cuya reciente génesis representaba
el inicio de la nueva etapa egipcia con los ptolomeos a la cabeza, fue la escogida. A partir
de entonces, la ciudad vivié un crecimiento demografico importantisimo. Gentes de toda la
cuenca mediterranea llegaban a su puerto y sus calles, bien con objeto de establecer
relaciones comerciales, bien fascinados por la opulencia que en ella podia presenciarse. Con
la afluencia comercial, se concentraban también alli artistas, filosofos y personajes
relacionados con el mundo de la cultura en general. La ciudad era 6ptima para ofertar y
vender todo tipo de productos, ya sean estos materiales o intelectuales: sus pobladores
estaban acostumbrados a una gran diversidad de ellos y muchos contaban con posibles para
consumirlos. Pues bien, consecuencia de todo este auge fue la gran diversidad de poblaciones
culturales que alli se encontraron y relacionaron, poblaciones que traian consigo sus

respectivas perspectivas y tradiciones:

Asi, para finales del siglo Il d. C., en tiempos de Clemente, el ambiente de Alejandria era
intensamente cosmopolita. La ciudad albergaba un crisol de culturas, lo cual le daba un fuerte
componente de apertura y tolerancia a las diversas corrientes de pensamiento. Vivir dentro de ella
implicaba aceptar la universalidad de la cultura helena, pues todo residente deberia aprender a
convivir en un ambiente con diferentes lenguajes, culturas, filosofias y religiones, al extremo de ser
probablemente el lugar mas cosmopolita de la cuenca del Mediterraneo (Fiska 2006a, p. 128). Esta
multiculturalidad se debia en parte a la gran cantidad de gente que residia en la ciudad de Alejandria.
Era una urbe de las mas habitadas de todo el mundo Romano, pues en la época de Clemente la

poblacion se estimaba alrededor del millén de personas (Caos Huerta, 2015, p. 17)%.

Ejemplo de la potencia cultural en que se convirtio Alejandria fue su biblioteca. En
ella se recopilaban libros procedentes de toda cultura y lengua. La dinastia ptolemaica
sufragd y se preocupd por el trabajo de esta biblioteca y sus eruditos. Aqui por vez primera

comenzo la filologia, con el estudio y la critica de las obras del pasado clasico — que era

16 Caos Huerta Rodriguez, JesUs (2015). Exégesis biblica en Clemente de Alejandria: uso e interpretacion de
los LXX en el Pentateuco. UNED.
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entonces griego —. Las traducciones al griego definieron una de las distintas lineas de trabajo
de los bibliotecarios. No podia ser de otra manera en una ciudad donde la diversidad
linglistica permanecia como limite para la necesaria comprension que requiere la
convivencia politica. Y de entre todas las traducciones una fue la més relevante para la
posteridad y para nuestro autor, a saber, la de la biblia hebrea, conocida con el nombre de

Septuaginta.

2. Elautory su obral’

El lugar de nacimiento de Clemente (Titus Flavius Clemens) es discutido, aunque
todo parece apuntar a que naci6 en Atenas y no en Alejandria. EI mismo menciona esta
ultima ciudad como un lugar de llegada, cuando anteriormente se habia estado formando en
otros centros urbanos. Probablemente fue Atenas la urbe que lo viera nacer. Se formo, como
era costumbre entonces, en la cultura general (griega), llamada entonces £ykdkiiog madeio.
Se esta de acuerdo en que fue pagano y posteriormente, sin poder precisarse el momento,
convertido al cristianismo (circunstancia compartida por otros intelectuales de la época y
que revela a pequerfia escala lo que en la época historica estaba sucediendo). En el afio 180
d. C. llega a Alejandria, donde encuentra, ademas de a Panteno, maestro y promotor de la
escuela catequista de Alejandria, un ambiente intelectual y cultural 6ptimo para el desarrollo
de su pensamiento y de su formacion filosofica y cristiana. Alli permaneceria hasta el afio
202, cuando la persecucidn decretada por Septimio Severo lo forz6 a exiliarse en Capadocia,

donde falleceria entre los afios 211 y 215.

Su obra fue muy abundante, pero solo se nos conserva una pequefia parte. Las obras
mas importantes son las de Protrepticus, Paedagogus y Stromata. Hay discusién acerca de
la supuesta trilogia tematica que forman estas obras en tanto que cada una de ellas representa
un momento de la manifestacion del Adyog divino y salvador (Jesucristo) y un paso en la
formacion del cristiano, siendo el primero la llamada al pagano hacia la conversion, el
segundo las ensefianzas elementales de la doctrina de Cristo, y el tercero y altimo el

conocimiento supremo de Dios y la culminacion de la vida cristiana (Isart, 1993, pp. 275-

7 Nosotros presentamos un breve esbozo sobre la vida y la obra de Clemente de Alejandria. Para una mayor
comprension de la cuestion remitimos a los capitulos I. 1 y Il. 1 de la “Primera parte” de Caos Huerta
Rodriguez, Jesus (2015). Exégesis biblica en Clemente de Alejandria: uso e interpretacion de los LXX en el
Pentateuco. UNED.
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6)!8. Se trata, pues, no solo de teologia, sino también y en mucha medida de ética. Como
fechas de composicion de estos escritos se barajan el 195 para el primero, el 197 para el
segundo y del 198 hasta el 203 para el Gltimo, pues este fue compuesto interrumpidamente.
El primer momento de este proceso formativo cristiano, la exhortacion al pagano, es el
principal objeto de estudio en este trabajo, aunque referenciaremos también las otras dos
obras. En cualquier caso, conviene sefialar que dada la formacion clésica de Clemente de
Alejandria toda su obra esta repleta de citas, tanto explicitas como implicitas, asi como de
ideas de autores de la Grecia pagana. Esto es especialmente relevante en nuestro texto, pues
este esta dirigido concretamente a los paganos, razon por la cual parece razonable que
Clemente, procurando lograr la persuasion de sus lectores, se exprese en unos términos que
les resulten familiares.

18 Tsart Hernandez, Consolacion: “Citas platonicas en el <<Protréptico>> de Clemente de Alejandria”,
Cuadernos de Filologia Clésica 3 (1993) 273- 299.
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1. EL PROTREPTICO

1. Laobra

a. Ediciones
La edicion canonica de los textos de Clemente fue elaborada a comienzos del siglo
XX por Otto St&hlin. Nosotros, sin embargo, seguimos la edicién propuesta por Miroslav
Marcovich en 1995, por presentar este Ultimo un acercamiento al texto més sensible a los

problemas textuales y de significado.

b. Género, temay objeto de la obra

El texto en el que nos centramos se encuadra dentro de un género literario bien
establecido en la tradicion pagana y no es una novedad surgida con el nuevo mensaje
cristiano En efecto, la exhortacion como medio para lograr discipulos fue frecuente en
Grecia, sobre todo en el contexto de las escuelas filoséficas. En la antigiiedad, cuando la
educacion y formacion del hombre, a excepcion de en Esparta, no eran dominio publico?®,
sino un producto del mercado no sujeto a la intervencion del estado, toda persona que
pretendia ser culta disponia de un abanico importante de posibilidades formativas. En
general, todas las disciplinas proponian un modelo de hombre acabado y un método para
lograr esa perfeccion. Asi, la medicina y la retorica, entre otras, no se reducian a disciplinas
técnicas con la vista puesta en el conocimiento por el conocimiento, sino que su radio de
accion alcanzaba también la esfera ética. Y ello porque en la mentalidad l6gica griega una
idea del cosmos (ya sea la médica, la retdrica, o cualquier otra) incluye y afecta
necesariamente a la idea del hombre, de modo y manera que este debe regirse y adaptarse a
dicho conocimiento?. En resumen, separar teoria y praxis es un contrasentido para el griego

antiguo.

19 Cf. Jaeger, W. (1933). Paideia. Fondo de cultura econémica. Traduccién de Joaquin Xirau y Wenceslao
Roces, pp. 263 y ss.

20 El desconocimiento de los limites de la naturaleza humana y la extralimitacién del hombre particular de los
mismos supone un acto de HPpig cuyas consecuencias mostrd, sobre todo, la tragedia atica (Cf. Soph. O. T.
1524-30).
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Pues bien, entre todos estos modelos humanos y los correspondientes caminos para
llegar a ellos, ¢,como podia un hombre todavia sin formar, pues a ello apuntaba, escoger la
formacion correcta en la que consumir sus esfuerzos?'? Para resolver esta vacilacion las
distintas escuelas pusieron su empefio en intentar persuadir a los extrafios de que su oferta
educativa era la oOptima. De entre todas las disciplinas, destacé la filosofia — vy
particularmente Socrates y Platon®? —, ya por encontrarse eminentemente dispuesta a causa
de su vision de conjunto, ya por hallarse amenazada al contar no s6lo con el rechazo del
ciudadano comun?, sino también con el de la sofistica. Las escuelas posteriores a Platon
tomaron por necesario la realizacion de discursos protrépticos para recomendar el estudio y
la dedicacion filosoficos. Sabemos que Aristoteles escribid un Protréptico en respuesta al
Antidosis de Isocrates, donde se ataca el ideal formativo de la Academia platonica. Las lineas

generales de aquel discurso, hoy perdido, fueron reconstruidas por Jaeger en el 1923%,

Con el transcurrir del tiempo no ceso esta linea literaria; al contrario, en las escuelas
helenisticas, mas preocupadas por las cuestiones de caracter ético y politico que por las
metafisicas, se daba el mejor caldo de cultivo para la proliferacion de este tipo de discursos
de exhortacion filoséfica. Cuando se vuelve problema primordial la vida concreta del ser
humano, desamparado ya del parapeto cultural y ético que suponia el anclaje en una tradicion
custodiada y fomentada por las antiguas polis, entonces méas que nunca conviene saber regir
la propia existencia segun criterios correctos. EI comienzo de la Carta a Meneceo, de

Epicuro, es mas que ilustrativo a este respecto:

punte vEOG TIC GV HEAAET®O PLAOGOQETY, UNTE YEPOV VIAPY®V KOTLIT® PIAOCOPHDV. 0UTE Yap HOPOg
000¢glg £0TIV 0UTE TAPMPOG TPOG TO KATA YOYTV VYLOIVOV. 0 8& AEymV T it 10D PIA0GOPETY DTTAPYELY
dpav §| mapeAnivbévar v dpav, SHotdg oty T@ AEyovTL TPOg gvdoovViay 1 U Tapeival Ty dpov

| unén etvon®.

“Que ningun joven se retrase en filosofar ni ningun anciano se canse de las cuestiones filosoficas.

Pues nadie llega antes ni después de tiempo cuando se trata de la salud del alma. Y quien dice que aln

21 Esta cuestion le es expresamente planteada a Sdcrates al comienzo del Cf. Plat. Lach. 178-81.

22 Reservamos un apartado mas adelante para tratar el género exhortativo en Platén.

23 A este respecto puede compararse, ademas de otros muchos casos, la figura de Socrates caricaturizada en
Las Nubes de Aristofanes.

24 Cf. Clemente de Alejandria. Protréptico. Catedra. Traduccion de Consolacion Isart Hernandez (2008), pp.
25-7.

25 Epic. Ad Men, 122.
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no es hora de filosofar o que la hora ya ha pasado es semejante a quien dice que aln no esta

presente o que ya no tiene lugar la hora para la felicidad™.

La primera linea de la carta contiene el mensaje exhortativo. Las lineas siguientes
justifican el mensaje protréptico: la filosofia es necesaria por ser la herramienta para
conseguir la felicidad, concebida aqui como télog de la existencia humana e identificada, de

acuerdo con la vision platonica, con la salud del alma.

En la tradicion latina tenemos buenos ejemplos de parénesis en las Odas de

Horacio?:

Rectius vives, Licini, neque altum
semper urgendo neque, dum procellas
cautus horrescis, nimium premendo
litus iniquum.

auream quisquis mediocritatem
diligit, tutus caret obsoleti

sordibus tecti, caret invidenda
sobrius aula.

saepius ventis agitatur ingens

pinus et celsae graviore casu
decidunt turres feriuntque summos
fulgura montis.

sperat infestis, metuit secundis
alteram sortem bene praeparatum
pectus: informis hiemes reducit
luppiter, idem

submovet; non, si male nunc, et olim

sic erit: quondam cithara tacentem

% Hor. O. Il, 10. Cf. también Hor. O. I, 11, 14, 17, 23 y 24.
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suscitat Musam neque semper arcum
tendit Apollo.

rebus angustis animosus atque

fortis adpare, sapienter idem
contrahes vento nimium secundo

turgida vela.

“Mas rectamente viviras, Licinio, si no buscas
constantemente alta mar ni, mientras cauto temes
las tempestades, acosas en demasia

la escarpada costa.

El que elige una dorada mediania, seguro carece de las
suciedades de un techo antiguo, sobrio

carece de un patio

digno de envidia.

Mas a menudo es agitado por los vientos

el pino alto y en caida mas pesada caen

las torres altas, y a los altos montes

hieren los rayos.

Espera en la adversidad, teme en la prosperidad
otra suerte el bien preparado pecho:

trae de nuevo los desagradables inviernos
Jupiter, el mismo que se los

lleva; no, si mal va ahora, ha de ser también

asi en el futuro: a veces la citara despierta

a la Musa callada y no siempre tiende

su arco Apolo.

En las circunstancias adversas disponte
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animoso Yy valiente, con igual sabiduria habras
de recoger en un viento demasiado favorable

tus velas hinchadas”.

Tambien el De Brevitate vitae, de Séneca, es una parénesis que trata constantemente
sobre el modo correcto en que debemos emplear el tiempo. Segun el autor, dependiendo del
uso que de él hagamos, entonces vivimos o Unicamente existimos. EI primer modo consiste
en el estudio de los antiguos sabios, esto es, la filosofia; el segundo modo comprende muchos
subtipos, definiéndose todos, en cierta medida, por eludir el primer modo de existencia. La
obra es un priamel, una enumeratio de todas las actividades en que el hombre puede perder
su tiempo, existiendo sin vida?’, enumeratio que concluye y alcanza su climax en la
preferencia manifestada por el autor: la dedicacién filoséfica. Del 14 en adelante tenemos el
protréptico: la filosofia como medio para vivir en lugar de simplemente existir. Sélo quien
estudia filosofia es capaz de suspender el tiempo de la existencia, sin que esta pueda por
tanto ser considerada breve, cosa que, en tanto procuraba grandes sufrimientos, debia ser
evitada: Sapientis ergo multum patet uita, non idem illum qui ceteros terminus cludit: solus
generis humani legibus soluitur, omnia illi saecula ut deo seruiunt?® (“La vida del sabio,
entonces, es muy extensa, a él no lo cifien los mismos limites que a los demas: s6lo él se
libera de las leyes del género humano, todos los siglos estan a su servicio como al de un
dios”). La filosofia nos permite trascender el tiempo y los males que conlleva, gracias a ella,

Disputare cum Socrate licet, dubitare cum Carneade, cum Epicuro quiescere, hominis naturam cum
Stoicis uincere, cum Cynicis excedere. Cum rerum natura in consortium omnis aeui patiatur incedere,
quidni ab hoc exiguo et caduco temporis transitu in illa toto nos demus animo quae inmensa,

quae aeterna sunt, quae cum melioribus communia??®

“Nos es posible debatir con Socrates, dudar con Caméades, con Epicuro sosegarnos, vencer con los
estoicos la naturaleza del hombre, sobrepasarla con los cinicos. Ya que la naturaleza nos permite

extendemos para participar en cualquier época, ¢como no entregarnos de todo corazon, saliendo de

27 Non ille diu uixit sed diu fuit, (“no ha vivido ése mucho tiempo, sino que ha existido mucho tiempo”) dice
Séneca. Cf. Sen. Brev. 7, 10.

28 Sen. Brev. 15, 5.

29 Sen. Brev. 14, 2-3.
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este transito temporal exiguo y caduco, a las cosas que son ilimitadas, eternas, comunes con los

mejores?”.

Nuevamente nos encontramos en el camino marcado por Sdcrates de entender la
filosofia como el cuidado del alma. Nos parece de interés comparar este modo en que
Séneca propone el remedio de la filosofia para los males del tiempo con la manera en que lo
hace el propio Sdcrates, paradigma de sabio, cuando se sabe condenado por el tribunal
ateniense a la pena capital. En ambos casos se apela al didlogo con la tradicidn, esto es, con
otros tiempos, para la superacion del presente. En su reflexion final ante los jueces, Socrates
propone en un tono irénico, como es frecuente en él, la muerte como una ganancia, pues le
va a permitir peregrinar a un lugar donde dialogar nada mas y nada menos que con los
grandes héroes homéricos, y no solo eso, sino que también supondrd una ocasion
oportunisima para cuestionar y comprobar si verdaderamente son tan sabios aquellos como
se les supone®. Incluso en el plastico comienzo del libro 11 del De rerum natura, de Lucrecio,
aparece la idea de la tradicion filos6fica como resguardo de los males del presente, y también

alli, como en Séneca, lo rodea un priamel donde se enumeran distintos modos de existencia:

Suave, mari magno turbantibus aequora ventis

e terra magnum alterius spectare laborem;

non quia vexari quemqguamst iucunda voluptas,
sed quibus ipse malis careas quia cernere suavest.
suave etiam belli certamina magna tueri

per campos instructa tua sine parte pericli;

sed nihil dulcius est, bene quam munita tenere
edita doctrina sapientum templa serena,

despicere unde queas alios passimque videre
errare atque viam palantis quaerere vitae,

certare ingenio, contendere nobilitate,

30 Cf. Plat. Ap. 41b-c.
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noctes atque dies niti praestante labore

ad summas emergere opes rerumgue potiri.

0 miseras hominum mentes, o pectora caeca!
qualibus in tenebris vitae quantisque periclis
degitur hoc aevi quod cumquest! nonne videre
nihil aliud sibi naturam latrare, nisi ut, qui
corpore seiunctus dolor absit mente, fruatur

iucundo sensu cura semota metuque?3!

“Es agradable, en el gran mar turbando los vientos las aguas
contemplar desde tierra bien distante la gran fatiga ajena;

no porque sea gozoso deleite que alguien sea maltratado, sino porque
ver de qué males ti mismo careces es agradable.

Es agradable también observar los grandes esfuerzos de la guerra
dispuestos por los campos sin parte tuya en el peligro;

pero nada es mas agradable que ocupar los templos serenos

de los sabios bien fortificados con nutrida doctrina,

de donde puedas despreciar y ver a los demas vagar

por todas partes y buscar vacilantes el camino de la vida,

pelear con ingenio, luchar con nobleza,

esforzarse noches y dias con sobresaliente ahinco en

levantar sus riquezas a las cimas y en apoderarse de hacienda.
iOh, desgraciadas mentes de los hombres, oh ciegos pechos!

iEn qué tinieblas de vida y entre cuantos peligros se consume
cualquier momento de la vida que sea! ;No ver

que la naturaleza no ladra otra cosa para si sino que, una vez se aparte de la mente

31 Lucr. De natura rerum |1, 1-19. Cf. Sen. Brev. 19,1. Recipe te ad haec tranquilliora tutiora maiora (“Retirate
a estos asuntos méas sosegados, mas seguros, mas importantes”).
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el dolor, alejado del cuerpo, goce de una sensacion alegre

apartados la preocupacion y el miedo?”.

Concluyendo, tenemos una tradicion de escritos protrépticos, cuyo comienzo aparece
por vez primera bien definido en la figura y actividad socréticas y en la que se inscribe
también la obra que constituye nuestro objeto de estudio. Tras esta breve introduccion,
estamos mejor orientados para comenzar el comentario de las citas platonicas presentes en
el Protréptico de Clemente de Alejandria, teniendo a la vista, como dijimos, la manera en

que median en la adaptacion de las ideas platdnicas a la teologia y la ética clementinas.

c. Lugar en la obra clementina

El Protréptico a los helenos es la primera obra conservada de Clemente. Segln
hemos dicho, forma trilogia con Pedagogo y Stromata, ocupando la primera posicion de un
proceso que conduce desde ignorar a Cristo hasta su completo conocimiento. Se trata, por
tanto, de formar al perfecto cristiano. EI primer momento de este proceso es la conversion,
y es a ella a la que constantemente apela y llama Clemente en su Protréptico. Estando la
obra fundamentalmente dirigida a los paganos, su autor sabia que para persuadir a sus
oyentes debia usar un lenguaje conocido a ellos. En efecto, en muy buena medida, las citas
procedentes de fuentes clasicas obedecen a este objetivo, ademas de que Clemente estaba

formado en ellas y formaban parte ineludible de su pensamiento.

2. Fuentes y temas platonicos: la educacion e influencia del género exhortativo

Como hemos dicho, los discursos exhortativos mas representativos fueron de orden
filosofico. Los primeros de los que tenemos noticia aparecen en los didlogos platonicos de
juventud (lsart Hernandez, C., 2008, pp. 24-5)%?, donde la figura y el pensamiento de
Sécrates dominan las escenas dramaticas. Y, efectivamente, destaca el hecho de que, en
buena medida, la actividad socratica se caracteriza por una constante llamada protréptica a

33(

la filosofia, en la idea de que &t o 0 (ijv mepi mheiotov momTéOV GALL TO €0 (Rv (“hay

32 Clemente de Alejandria. Protréptico. Catedra. Traduccion de Consolacion Isart Hernandez (2008). Aunque
hay motivos exhortativos ya en los fildsofos presocraticos, siendo buen ejemplo de ello el propio Poema de
Parménides.

33 Plat. Crit. 48b. Cf. También Plat. Ti. 75b-c.
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que hacer de mas no al vivir sino al vivir bien”). Esta preocupacion por la filosofia debe
entenderse dentro de la antropologia platonica, que distingue la naturaleza humana como un
conjunto de cuerpo y alma. Asimismo, esta ultima debe regir el conjunto y ser el objeto de
mayor cuidado, antes que los bienes corporales, tal y como Sdcrates advierte al joven e
impetuoso Hipdcrates cuando este lo visita solicitando que medie en su favor por un

encuentro con el sofista Protagoras:

0 8¢ mepi mielovog 10D cdpatog MyR, TV Yoxhv, kol &v @ mAvT €oTiv TA o0 T &0 1| KokdC
mpaTTE, xpnotod §| movnpod avtod yevopévov, mepl 8¢ TovTOL 0UTE T® TOTPL OVTE TM ASELP®D
Enekovoom obte MUAV TOV taipev ovdevi, €it' émtpentéov &ite Kol 00 T® AEIKOUEV®D TOVT®

Eéve TV onv yoynv.3

“Y lo que consideras en mas que el cuerpo, el alma, y de lo que depende que todo lo tuyo
tenga éxito o fracase, segun se torne bueno o malo, acerca de ello no has consultado ni con tu

padre, ni con tu hermano, ni con ninguno de nosotros, tus amigos, si tu alma ha de ser confiada o

no a este extranjero que ha venido”®.

La formacién educativa es precisamente el elemento que permite el éxito del ejercicio
de ese cuidado y por tanto de la naturaleza humana. Si el alma se vicia, el conjunto se
malogra. Al contrario, un alma bien educada y formada fundamenta la posibilidad de un
conjunto perfecto y armdnico. En definitiva, la exhortacion a la filosofia se encuadra dentro
del concepto platénico — mas bien socratico — de Oepomeia yoyfc (Jaeger, 1933, pp. 414-
6)%, en tanto supone aquella el medio para que el alma encuentre realizada su virtud
suprema, a saber, la justicia. Lo que es la salud al cuerpo, eso es la justicia al alma, y lo que

es la medicina, eso la filosofia®’.

a. Obras platonicas

3 Plat. Prot. 313a-h.

% Traduccion de Ramon Serrano Cantarin y Mercedes Diaz De Cerio Diez, en Platon. Protagoras. Alma Mater.
2005.

3 Jaeger, W. (1933). Paideia. Fondo de cultura econémica. Traduccion de Joaquin Xirau y Wenceslao Roces.
37 Cf. Plat. Gorg. 464b-466a.
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Para tener herramientas de andlisis que nos permitan una mejor interpretacion del
protréptico clementino, pasamos ahora a comentar algunos pasajes exhortativos presentes en
los dialogos platonicos. Esto nos servira para comparar sus caracteristicas con la obra de
Clemente y entender mas concretamente por qué esta Ultima forma parte del género

tradicional exhortativo.

Protagoras

El fragmento al que nos referimos aqui comienza en 312a y termina en 314b. En él
Socrates exhorta a Hipocrates, joven que irrumpe en casa del filésofo sediento de ensefianzas
sofisticas, a que tenga cuidado de a quién entrega su alma. Si del mismo modo que el cuerpo
se nutre de alimentos el alma lo hace de ensefianzas, siendo esta Ultima entidad de mayor
precio que el primero, ¢cémo no ha de ser mucho mas importante mirar por la salud del alma
antes que por la del cuerpo? EIl fragmento pone en evidencia la falta de objeto definido de
que adolece la sofistica, razon por la cual Sécrates no puede considerarla ciencia
propiamente dicha, sino mas bien practica o habito. Pero lo que a nosotros nos interesa es
que, atendiendo a esa falta, el joven Hipdcrates ignora qué puede sucederle a su alma si se
entrega a la ensefianza de Protagoras. Y es en este contexto en el que Socrates lo exhorta a
preocuparse por ello: Tpépeton 84, & Tdkpatec, Yoy Tivy, { — } Madqpacty Symov, 7 &'
gyd. kai dmmg ye U, & £toipe, 6 COPIOTHC Emavdy & ToAel Eamation Nudc.% (“;De qué
se nutre, Socrates, el alma? De conocimientos, por supuesto, -dije yo. Asi que, cavilemos

coémo evitar que el sofista, alabando lo que vende, nos engafie”).

Gorgias

En esta obra Sécrates se enfrenta a los argumentos de los sofistas Gorgias, Polo y
Calicles, sucesivamente. La tesis socratica®® consiste en defender la préctica de la justicia,
entendida como la busqueda del bien y de la salud del alma, la sofista en adquirir la mayor
cantidad de poder, de manera que uno pueda obrar todo cuanto desee (0 cuanto se le ocurra),

sin atender a parametros éticos de bondad o maldad. Calicles*®, como mayor representante

38 Plat. Prot. 313c. En griego, el modo de la exhortacion esta en la forma verbal omitida de que depende émog
un, que introduce una oracion dependiente de verbos de esfuerzo o precaucion. Cf. Evert van Emde Boas et
alii (2019). The Cambridge grammar of classical Greek. Cambridge University Press, pp. 526-8.

39 Plat. Gorg. 464ay ss, 480a-b.

40 Plat. Gorg. 485ay ss.
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de esta tesis, denuesta enérgicamente el género de vida filoséfico en la edad anciana (incluida
la de Socrates, su interlocutor, claro estd), pues impide la adquisicion de honores y gloria, al
contrario que la formacion sofistica y la participacion politica. Socrates se propone anular
las razones de Calicles, y dedica mas de la mitad del didlogo a ello, acabando por concluir —
mito escatoldgico mediante — que el género de vida mas apropiado es el de la practica de la
justicia, practica que solo es posible mediante el ejercicio de la filosofia, pues, como ya
hemos dicho antes, en la concepcion socrética la salud es al cuerpo lo que la justicia al alma,
y la medicina a aquel lo que la filosofia a este*!. Un alma sana precisa de la practica del bien
y este es el objeto de conocimiento de la filosofia. Una vez hecha la critica a la educacion,
la ética y la politica sofisticas, Sécrates culmina su intervencion, refiriéndose al género de

vida filosofico, en los siguientes términos parenéticos:

d¢ Muiv onuaivel 811 0dTOC 6 TPOHTOC FPLoTOC TOD Plov, Kol THY SKaocVuVNY Kol THY BAANY ApeTiV
dokodvrog kai Cijv kai TeBvéval. TovTe ovv Enmueda, kol Tovg SAAOVG TopuKoADUEY, U EKeive,

. , 2N ~ o x \ 5 L ¥ ; 42
oV TOTEV®V EUE TaPAKAAElS E6TL Yap 0vdevog d&log o KoaAhikels.

“Que nos indica que este es el mejor género de vida, vivir y alcanzar la muerte ejercitando la justicia
y toda otra virtud. Sigamos ese camino, y exhortemos a los demas a que lo sigan, no aquel que td,

confiado exhortas a seguir, pues no merece la pena”.

El didlogo del Gorgias es una magnifica escenificacion del problema de la educacién
en la antigua Grecia, de cual y cuanta era la preocupacion por la cuestion pedagogica y de
cémo se enfrentaban distintas concepciones educativas. Estas concepciones estaban
intimamente ligadas con otros aspectos de la esfera humana, tales como la ética y la politica.
Asi, tanto los sofistas como Sdcrates tienen cada uno de ellos su propio ideal de educacion

porque tienen sus propias concepciones éticas y politicas.

Laques

41 Cf. Nota 37.
42 Plat. Gorg. 527¢.
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En este dialogo uno de los interlocutores, Nicias, se refiere a una de las caracteristicas
de la personalidad de Socrates, consistente en animar a sus conciudadanos a que revisen su

género de vida:

Ob pov doksic eidévor 81 dc &v yydtoto Zokpdtove 1 AOyw kol mAncwln Swleyopevoc,
avaykn adt®, €av dpo kol mepl GAAov tov mPoTEPOV Gpéntor SaAéyecBat, ur mavesbor Hmo

T00TOV TEPLYOpEVOV T® Ady®, mpiv <av> Euméor €ig O dwddval mepl adTod Adyov, Ovtiva

. N s X . . . .43
Tpomov viv 1€ (f] kai Gvtiva Tov mapeAnivdota Biov PePiorey

“Me parece que no sabes que al que estd muy cerca de Sécrates en un discurso o se le acerca

dialogando, le es necesario, aunque haya comenzado antes a dialogar acerca de alguna otra

cuestién, no dejar de ser acuciado por este en el discurso antes de caer en tener que dar razén

sobre si mismo, de qué modo vive ahora y qué tipo de vida pasada ha vivido”.

Eutidemo

El discurso protréptico tiene lugar desde 278e hasta 382e. Nuevamente la escena
tiene como protagonistas, ademas de a Sdcrates, a dos habiles sofistas, Eutidemo y
Dionisodoro. Estos prometen dar un ejemplo satisfactorio de exhortacion a la filosofia*t.
Socrates, descontento con la demostracion, replica con otro discurso. En él, anima a los
jévenes al saber (7 coia). Su exhortacion, ademas de estar ordenada en principios,
argumentos y conclusion, tiene un caracter ético, pues se funda en la busqueda de la felicidad
como meta de la vida: Apé ye névteg dvOpmmot fovddpeda ed mpdrtewv;* (;Queremos todos
los hombres que nos vaya bien?). De acuerdo con el filésofo, hallar la felicidad requiere no
solo posesion de bienes, sino también su uso, y no uno cualquiera, sino uno correcto. Este
uso correcto de los bienes que produce el éxito y la felicidad lo concede solo el saber. De
manera que puede concluirse que debemos buscar el saber (siempre cuando estemos de
acuerdo en gque debe buscarse la felicidad y en que el saber, mediante el uso correcto de los
bienes poseidos, lleva a ella, afirmaciones en que Socrates consigue la cesion de sus

interlocutores, como suele ocurrir). Finalmente, al ser preguntado por Criton por la necesidad

43 Plat. Lach. 187e-188a.
4 Cf. Plat. Euthyd. 275a.
4 Plat. Euthyd. 278e.
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de encaminar a su hijo a la filosofia: obk &ym émog TpoTpénm 1O pelpdKkiov mt erhocopiov?®
(“no sé como animar al muchacho a la filosofia”) insiste Sdcrates en que examine los bienes

que procura, atendiendo a sus argumentos anteriores, y que decida en consecuencia.

Feddn

Esta obra dramatiza los Gltimos momentos de la vida de Sécrates, que culminan con
la ingesta de la cicuta alrededor de sus amigos intimos. Fue considerada ya en la antigiiedad
como una obra protréptica*’, pues es constante en ella la apologia del género de vida
filoséfica y la consecuente exhortacion a su practica. El propio Sdcrates justifica su
dedicacion filosofica como respuesta a una Ilamada externa, apelando al consejo que en
suefios se le decia: "Q Tdxpatec, £pn, povotkny moiet kol épyalov®® (“Socrates, dijo, haz
musica y trabajala”). Y él estaba convencido de que el suefio le animaba a continuar con el
género de vida que llevaba, en la idea de que la filosofia era la mayor musica®. La tesis que
constituye el eje central de la argumentacion socratica es la identificacion de la muerte con
el género de vida filoséfica. Esta ltima imita, en la medida de sus posibilidades, a aquella:
Kwdvvevovot yap dcot tuyydvovsty 0pBdg antopevol priocopiog AeAnfévat tovg dAlovg
8T ovdEV ALo adTol EmTndevovoy ij dmodviokety T koi tebvavar.>® (“Pues corren el riesgo
cuantos resultan estar en contacto con la filosofia de que pase desapercibido a los demas que
aninguna otra tarea ellos mismos se dedican que a morir y a estar muertos”). Esta afirmacion
debe entenderse dentro de las perspectivas antropoldgica y escatoldgica platénicas. En
efecto, de acuerdo con la primera, el ser humano es un compuesto de cuerpo y alma, cada
uno de los cuales tiene sus propias funciones y dindmica, compuesto gobernado por el
segundo elemento del par. Asi, la muerte no es otra cosa que la separacion de ambos
elementos, pero no por ello consistente en la desaparicién de ambos, sino que esta es
entendida como una liberacion en la que el alma consigue desprenderse de la carga y el
obstaculo que le suponian el cuerpo y sus demandas. El filésofo, durante su vida, tiene por
objeto primero el cuidado del alma, concretamente la busqueda del conocimiento, la

sabiduria, que es el mayor bien del que el alma es capaz. Para el encuentro de tal bien el

4 Plat. Euthyd. 307a.

47 Cf. Nota 56 de Clemente de Alejandria. Protréptico. Catedra. Traduccion de Consolacién Isart Hernandez
(2008).

48 Plat. Phaed. 60e.

49 Cf. Plat. Phaed. 61a.

%0 Plat. Phaed. 64a.
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cuerpo no es sino un impedimento, razén por la cual el filésofo procura negar la dindmica
corporal, cuanto esta en su poder (pues un minimo debe concederle). En resumen, el filsofo
afirma la independencia del alma y niega el poder del cuerpo, y la muerte no resulta ser sino
una independencia del alma en que esta no se ve ya afectada por aquel®. En segundo lugar,
solo el amante de la sabiduria puede llegar a alcanzar la comunién con la divinidad, de
manera que el motivo platonico de la semejanza con la divinidad (6poiwoig 0e®) resulta ser
intelectual a la vez que ético, tratdndose del esfuerzo por adquirir conocimiento, en la idea
de que es esto lo que nos iguala a los dioses: Eig 6¢ ye Bedv yévog u rlocoenoavtt Kol
TAVTEADG KoOap@d AmovTt od 0éuig apucveicOat AL fi @ @opodei>? (“El linaje de los
dioses no es licito que lo alcance quien no ha filosofado y quien no marcha enteramente puro
sino solo el amante del conocimiento™). La exhortacion a la vida filoséfica es rematada con
un mito escatoldgico, en el que se reserva a los filésofos una vida eterna sin el impedimento
de los cuerpos (&vev e copdtmv) en las moradas mas hermosas®. Huelga decir que el né0o¢
con que Socrates enfrenta su muerte es otro factor que influye ineludiblemente en lograr la
persuasion del oyente de la llamada protréptica; esto es, después de los argumentos l6gicos,
dialécticos, incluso mitologicos dados en defensa del género de vida filosofica, él mismo en
persona demuestra con su actitud ante la muerte los beneficios de una vida dedicada a la

filosofia.

b. Motivos platonicos

Ademas de los discursos exhortativos que tienen por objetivo conducir a una meta,
en nuestro caso la filosofia, tenemos otros elementos en la obra platénica, sobre todo en su
obra mas temprana y socrética, que provocan un movimiento aspectualmente contrario, esto
es, expulsan en lugar de impulsar. Sabemos que todo movimiento tiene un punto de partida
y otro de llegada. Pues bien, segun se conciba el tal desde uno u otro, asi tenemos un tipo u
otro. Si el foco esta puesto en el origen, hablamos de una ex-pulsion, si en el fin, de in-
pulsion. En el sentido dedntico, nos referimos a ellos como prohibicion o mandato. El
discurso protréptico, si se concibe en un principio, pone el foco en la meta, pero es entendible
gue para motivar ese movimiento destinado a un fin en algin momento haya que partir de

un origen. Por ello, también esos discursos exhortativos apelan no sélo a la meta, sino

51 Estos argumentos pueden leerse en Plat. Phaed. 64a-69e.
52 Plat. Phaed. 82b.
%3 Plat. Phaed. 114c.
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también a la fuente. En los apartados anteriores hemos repasado algunos fragmentos en que
se pone de manifiesto la voluntad de impulsion platonica conducente al estudio de la
filosofia. Ahora referimos un par de ocasiones en que el propio Sécrates hace hincapié en el
otro punto del movimiento, de manera que su exhortacion es disuasion y prohibicion antes
que persuasion y mandato. Por supuesto, estamos ante dos momentos del mismo acto,

aunque aspectualmente diferentes (Herrero, 2013, pp. 82-4)>.

El daimon socratico

Esta entidad divina es una voz que habla a Sécrates y le aconseja en la toma de
decisiones de gran valor moral. En Apologia 31 c-d aparece por primera vez aludida en boca
del filésofo cuando este justifica ante el tribunal ateniense su falta de participacion en la
politica local desde cargos publicos. Refiriéndose a ella como 0gi6v 11 kai doupdviov, dice
asi: éuol 6¢ todt £otv €k madOg ap&apevov, emvn Tig yryvopévn, 1 dtav yévnrtat, del
AmOTPEMEL e TODTO O dv PEAMA® TpdTTEty, TpoTpémel 8¢ odmote™ (“Comenzd esta conmigo
desde nifio, siendo una especie de voz que cuando se presenta, siempre me disuade de aquello
gue vaya a hacer, pero nunca me anima”). El caracter antitético del paralelismo dnotpénet. ..
npotpénet... esta bien marcado por el uso de los preverbios. La repeticion del lexema tpénm
unifica semanticamente la idea expresada, reforzando el paralelismo con una anéafora
relajada a consecuencia de la figura etimoldgica resultante de los diferentes preverbios. Son
precisamente estos prefijos los que demuestran el aspecto del movimiento al que esa sefial
divina apela — movimiento de caracter dedntico antes que fisico propiamente dicho —: la
preposicién &mo tiene un carécter ablativo (equivalente a la preposicion latina ab, de hecho,
tienen el mismo origen indoeuropeo), separativo, manifestando en este caso disuasion y
prohibicion; la preposicion wpo tiene mas bien valor adlativo, de movimiento directivo o

final, significando aqui persuasion y mandato, obligacion.

La parusia de las leyes atenienses y el comun de la ciudad (oi vopot xai 10 kowov Tiig

TOLeC?).

54 Cf. Herrero De Jauregui, Miguel: “Factores de unidad compositiva en el Protréptico de Clemente
Alejandrino: movimiento, polaridad y simetria”, Revista de ciencias de las religiones XXIV (2013) 77-89.

%5 Plat. Ap. 31c-d.

% Cf. Plat. Crit. 50a.
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Cuando, una vez condenado a muerte, Criton visita a Socrates en prision e intenta
persuadirlo para que se fugue, Socrates opone los motivos de su rechazo apelando a una
posible aparicion de las leyes y el comin de la ciudad®’. Estas, afirma Socrates, nos
disuadirian de la fuga, y con argumentos dignisimos. Desde 50a hasta 54¢ la personificacion
de las leyes reivindica la importancia del cumplimiento de las sentencias apoyadas en ellas
para la supervivencia de la ciudad, el deber moral de todo ciudadano de cumplir con ellas
una vez ha aceptado verse beneficiado por sus virtudes, o los perjuicios que conlleva vivir
fugitivo y marcado como destructor de leyes en tierra extranjera. Con estas razones las leyes
consiguen disuadir a Critdn (pues Socrates ya estaba mas que disuadido), que acaba por cesar
en su propuesta. Cabe sefalar, que al igual que la voz divina referida en el apartado anterior
—y el suefio, évomviov, que en Fedodn le aconseja —, también esta aparicion socréatica tiene
tintes sobrenaturales, segn confiesa el propio fildsofo: Tadto, ® @ike £raipe Kpitov, &0
{601 611 &ym doK® AKoVEW, BomEP 01 KOPLPAVTIAVTEG TOV AVADY d0KODGV AKOVEWV, KO €V
guoi abtn 1 Myn TovTOV TV Aoy PouPel kai motel u SHvacOar TV AAmY dcovely-8
(“Eso, querido amigo Criton, sabe bien que yo creo oirlo, como los coribantes creen oir las

flautas, y en mi el eco de esas palabras resuena y me hace no ser capaz de oir lo deméas”).

Podemos asegurar que el Protréptico de Clemente conserva estos dos aspectos del
discurso exhortativo. Por un lado, alabanza del fin que se pretende alcanzar, Cristo; por otro,
censura del lugar que se pretende abandonar, paganismo. De hecho, muchas de las citas que
seran objeto de comentario muestran mas bien este segundo aspecto de todo protréptico en

la forma de critica teoldgica al paganismo.

57 Esta expresion puede entenderse como una hendiadis, algo asi como “las leyes comunes de la ciudad”.
%8 Plat. Crit. 54d.
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V. LAS CITAS PLATONICAS

En este apartado analizaremos las citas platonicas con que Clemente esta recogiendo
e integrando buena parte del pensamiento pagano en su teologia cristiana. En consecuencia,
este apartado se convierte en el ndcleo del trabajo, en la medida en que son estas citas
platonicas y su comentario el instrumento que nos permitira observar cOmo paganismo y
cristianismo se relacionan en un autor como Clemente de Alejandria. Las citas aparecen
ordinalmente numeradas, segun aparecen en el texto clementino. Encabezamos cada una con
un pequefio titulo que intenta recoger la tematica principal de dicha cita y su contexto. A
continuacion, copiamos literalmente la cita en griego y una pequefia parte de su contexto —
que es ampliado en el comentario —, acompafada de una traduccidon propia. En primer lugar,
presentamos la cita y la traduccion en Clemente de Alejandria; después, el lugar de origen
en la obra platonica, con su correspondiente traduccion; posteriormente, realizamos el

comentario, que es rematado con una pequefia conclusion.

El conjunto de citas platonicas de Clemente se puede dividir en tres partes, de acuerdo
a la clasificacion ofrecida por M° Consolacion Isart Herndndez en su ya referido articulo
(Isart, 1993, pp. 293-4)°. La primera parte corresponde a las citas anteriores al capitulo VI
del Protréptico, cuyas citas son ocultas, accidentales y aisladas (Isart, 1993, p. 293)°. Estas

son las citas en las que centramos el comentario.

En la parte segunda recogemos las citas presentes en el capitulo VI, excepto la
primera, que corresponde a la parte primera. El capitulo esta dedicado a la busqueda de la
verdad en algunos de los antiguos filésofos paganos. En lo que se refiere a la naturaleza de

las citas, todas son explicitas, esenciales y dispuestas en serie (Isart, 1993, p. 293)5L,

La tercera parte recoge las seis citas restantes de la obra. Aqui conviene sefialar que

en ella esta presente la Gnica referencia a una obra platonica del primer periodo® (la del Lisis

% Isart Hernandez, Consolacion: “Citas platonicas en el <<Protréptico>> de Clemente de Alejandria”,
Cuadernos de Filologia Clésica 3 (1993) 273- 299.

60 |sart Hernandez, Consolacion, Ibidem.

61 |sart Hernandez, Consolacion, Ibidem.

62 Cita que, por otra parte, hace referencia también a pasajes platonicos de obras de otras épocas, en la medida
en que es un refran popular de uso cotidiano. Asi, esta cita no precisaba del Lisis, ni siquiera de Platén, pues
no detenta €l su autoria. Esto hace todavia mas ausente en el texto de Clemente el periodo socratico de la obra
platénica.
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207c). Y esto conviene sefialarlo porque esos primeros dialogos son los mas socréaticos y
aquellos en los que es mas manifiesta la inclinacion ética y exhortativa de Platon. Sin
embargo, aunque el interés de Clemente en la ética es superlativo, parece preferir citar a
Platén en cuestiones metafisicas y teoldgicas, antes que en las propiamente éticas, por mas
que las cuestiones teoldgicas y metafisicas impliquen, por supuesto, un contenido ético
determinado, del que también Clemente se aprovecha. Pues bien, este tercer grupo es muy
semejante al primero y sus citas vuelven a ser ocultas, aisladas y literales, pero, en lugar de
accidentales, son esenciales (Isart, 1993, p. 294)%3. Las citas de las partes segunda y tercera
no serdn comentadas, pero si presentadas en un anexo final con la correspondiente

traduccion.

Como hemos dicho, nos ocuparemos aqui de las citas de la primera parte,
correspondiente a los cinco primeros capitulos de la obra. En ella Clemente aborda la critica
a la teologia pagana, tanto desde el punto de vista de la religion tradicional olimpica
politeista, como desde el de las religiones de misterios o incluso desde el de los propios
filésofos. Las palabras que aqui el alejandrino tomara de Platon, que como hemos dicho sera
cosa que haga sin referencia expresa al filésofo ateniense, tendran por objetivo (a excepcion
de la Gltima, que sirve de transicion entre partes) ayudar a elaborar la mencionada critica.
Para enriquecer la misma, Clemente acudira a ideas platonicas de diferentes ambitos,
predominando entre todas ellas las éticas. Incluso en citas que apelen a otros sectores, como
el epistemoldgico o el cosmoldgico, podremos observar la confluencia que todas padecen

finalmente en la ética, indesligable de la antropologia dual platonica cuerpo-alma.

1) La planta celeste I
Clemente, Protr. 25.4.

"Evvolan 8¢ fupoptnuévarl kol mapnypévor thg €00siog, OAEOplon g dAeBdc, 1O
ovpaviov QuTOV, TOV GvOpwmov, ovpaviov E&étpeyay daitng kol Eetdvucay €mt

fic, ynivoig mpocavéyety dvaneicacol TAGGHAGLY.

83 |sart Hernandez, Consolacion, Ibidem.
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“Concepciones erroneas y apartadas de la rectitud, funestas en realidad, que a la
planta celeste, al hombre, lo apartaron del régimen de vida celeste y lo extendieron

en tierra, a las terrestres criaturas persuadiéndole a vincularse”.

Platon, Ti. 90a.

10 ¢ On mepi Tod KuplwTATOL TTaP' MUV YuYTig €ld0vg dravoeichan el THde, d¢ Apa
anTo daipovo 0e0¢ EKAGTH dEdMKEV, TODVTO O 01 QAUEV OIKETV UEV UV ETT' AKPO TGM
OOUOTL, TPOG O& TNV £V 0OVPAVD GLYYEVELQY GO YTIC NUAS aipely g HvToc PUTOV 00K

gyyelov AALG oVpaviov, dpBotata Aéyovteg

“En lo referente a la especie de alma que mas poder tiene en nosotros es necesario
discurrir de la siguiente manera: que dios nos la ha otorgado a cada uno como parte
divina, aquella que decimos que nos gobierna colocada en la cima del cuerpo, y que
desde tierra nos eleva hasta el parentesco con el cielo, en la idea de que somos una

planta no terrestre sino celeste, y decimos muy correctamente”.

Comentario

La primera cita platonica de esta obra tiene la funcion de una aposicion descriptiva a
T0v vBpwmov. Es, en principio, una cita que tiene una intencion antropolégica. En el Timeo,
Platon estd describiendo el proceso genético del cuerpo humano a manos de los dioses
inferiores. Ya ha sido expuesto como nace el alma, cuél es su constitucion, las partes en que
se divide y el lugar que ocupan cada una de ellas. Al demiurgo correspondié la creacion de
la parte divina e inmortal del alma, la encargada del pensamiento, el alma racional. A los
dioses inferiores toco en suerte engendrar las restantes partes del alma, las mortales, ubicadas
en el tronco y el térax — y separadas por el cuello de la parte racional —. Resulta que, de estas
tres especies de alma, una estd mas cercana a la divinidad, mientras las otras estan mas
vinculadas a lo animal. Tras la exposicion de la creacién de los miembros corporales y sus
funciones, el relato alcanza las distintas enfermedades que pueden aquejar al cuerpo vy al
alma misma. Llegamos, por tanto, a un lugar comun en la obra platonica, aquel en que el
filésofo compara la realidad patoldgica del cuerpo con la del alma: esta, igual que el primero,
enferma si no es cuidada correctamente, y debe ser tratada y curada una vez ha enfermado.

Subyace a esta concepcion antropoldgica una preocupacion pedagogica, en primer lugar, y
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terapéutica, también. En efecto, la educacion y formacion son el cuidado del alma, el
equivalente a la gimnasia corporal. Si el alma no recibe una educacion correcta, del mismo
modo que si el cuerpo no ejercita el correspondiente y propio ejercicio, puede verse
malograda y enfermar, lo que precisa de cura. Prosigamos con la psicologia humana, pues
es el alma el elemento humano que estd mas presente en esta cita platonica. ;Como es sana
un alma? Del mismo modo que en la Republica o en el Gorgias, también en el Timeo la salud
del alma se identifica con la justicia y esta con la adecuacion de cada entidad a su funcién
propia, esto es, que cada parte del alma conozca su labor y se dedique a ella sin intervenir
en la esfera correspondiente a las otras partes. Como expone el fragmento platonico, el
gobierno corresponde a la parte del alma que ha sido dada por 6g6g en calidad de daipova y
a la que corresponde elevarnos desde la tierra hasta la comunidad familiar con el cielo. Por
tanto, un alma sana y justa sera aquella gobernada por esta primera especie de alma, la que
habita en la “acropolis”® y fue dada por dios como algo divino al hombre. En este sentido,
si puede decirse del hombre que es una planta celeste es por estar constituido en parte por
una especie de alma cuya funcion es hacernos alcanzar la comunion con el cielo. Con esta
metafora botanica se adhieren al hombre otros atributos propios de las plantas y dignos de
destacar. En efecto, nos referimos a la educacién y al cuidado del hombre. Al igual que las
plantas, los hombres también necesitan un cuidado y una nutricion (Oepaneio Kai Tpoen)
para alcanzar su fin: la comunidad de parentesco celeste. Y es aqui donde entra en juego la
nocion de opoimoic Be®® como plenitud humana, como perfeccion y virtud del hombre. El
cumplimiento de esta teleimoic®® requiere de un ejercicio (doxnoic) guiado por el
conocimiento: educacion y formacion. Por supuesto, este ejercicio y esta educacion deben
contar con los elementos necesarios (las partes del alma necesarias, las animales®’), pero han

de centrarse en el desarrollo y cuidado de la parte divina y hegemonica. Evidentemente, si

64 Cf. Plat. Ti. 90a.

% “En vez de los modelos de areté en forma mortal, que la antigua paideia contenida en las obras de los poetas
brindaban a los hombres, la nueva paideia filoséfica de Platon presenta en la Republica el bien divino como el
paradigma por antonomasia. De este modo, la férmula del Teeteto, en que se califica la tendencia del filésofo
a la areté como una “semejanza con Dios” aparece como la expresion palmaria de la paideia platénica y el
entronque de la idea del bien con la educacion del “regente” filosofo, cuya “leccion fundamental” pretende ser
aquella, cobra una gran claridad. Si Dios es por su esencia bueno, mas adn, el bien mismo, la suprema areté
asequible al hombre constituye un proceso de acercamiento a Dios, pues como ya ponian de relieve los dialogos
menores de Platon todas las distintas virtudes (aretai) tienen como fundamento comun el bien en si o el “bien
mismo” [...]. La plena humanidad solo puede darse alli donde el hombre aspira a asemejarse a lo divino, es
decir, a la medida eterna”. Jaeger, W. (1933). Paideia. Fondo de cultura econémica. Traduccion de Joaquin
Xirau y Wenceslao Roces, pp. 687-8.

8 Cf. Ashwin-Siejkowski (2008). Clement of Alexandria. A proyect of christian perfection. T&T Clark, pp.13-
6.

67 Cf. Plat. Ti. 68e-69a.
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hemos de ser semejantes a dios, debemos desarrollar nuestra potencia divina antes que la
animal. En resumen, el pasaje platonico contiene toda una antropologia (particularmente
psicologia), pero también una pedagogia, como bien marca la segunda afirmacioén: “nos
eleva desde tierra hasta la comunion con el cielo por ser una planta no terrestre sino divina’®;
y si entendemos la educacion como el proceso y conjunto de ensefianzas a que se somete
una persona para lograr la consecucion de un ideal humano, y por tanto como un movimiento
en el que uno deja de ser una cosa para ser otra, entonces entendemos bien estas palabras
platonicas como una declaracion pedagogica segun la cual el logro de la perfeccién e ideal
humano requiere de un apartamiento de lo terrestre (las partes del alma animal ubicadas en
las zonas del cuerpo humano maés cercanas a la tierra) y un acercamiento a lo celeste (la parte
del alma ubicada en la zona del cuerpo humano mas cercana al cielo).

Pues bien, aunque el fragmento del Protréptico en el que es citado este pasaje
platonico es antes teoldgico®® que antropoldgico, la breve cita platonica del hombre como
una planta celeste le permite introducir la concepcién humana de Platén, relacionando
directamente la teologia cristiana con las antropologia y pedagogia platénicas, relacion que
ha de entenderse dentro del marco de una defensa de la teologia cristiana y, sobre todo, una
censura de las religiones paganas de misterios (aquellas que por entonces proliferaban en el
mundo de influencia griega). En efecto, justo antes de la cita Clemente desarrolla su critica
al paganismo mediante enumeracion de los oraculos, intérpretes de prodigios y otras
manifestaciones religiosas paganas, con objeto de censurar todo aquello que niega el nucleo
de la teologia cristiana: la existencia de un unico Dios y de su hijo Jesucristo, de caracter
divino, como Adyog encarnado. Pues bien, entre esta critica teologica sirve la cita platonica
para incluir como argumento para la censura un contenido ético: la teologia pagana, ademas
de ser falsa, pervierte el comportamiento adecuado del hombre bueno a causa de ignorar su
esencia (error de perspectiva antropoldgico) y por consiguiente el modo recto de
encaminarlo a su pleno desarrollo (error de perspectiva pedagdgico). Con estos motivos
antropoldgicos y pedagogicos, éticos en ultimo término, presentados bajo la autoridad de
Platén, el filésofo alejandrino refuerza su reproche a los paganos. Este interés ético de

Clemente puede ser confirmado mediante una pequefia ojeada al contexto inmediato de la

% |a amplificatio consistente en afirmar mediante el esquema kat &potv kai Oéowv (Ilamado tradicionalmente
incrementum cf. Lausberg, 1983, pp. 53-4.) permite exponer claramente el punto ablativo y adlativo del
movimiento educativo y demuestra bien cdmo la retérica influye en los autores cristianos de esta época (cf.
Isart Hernandez, Consolacion: “;jRecursos retoricos en los primeros escritores cristianos?”, Anuario de
Estudios Filoldgicos 17 (1994) 273-282.).

8 También el propio Timeo es, en mucha abundancia, teolégico, pues relata la obra del dios demiurgo.
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cita, que nosotros hemos reproducido a comienzos de este apartado. Por un lado, se observa
en un par de detalles que al citante le interesa destacar la capacidad de perversion, de desvio
y envio del y al lugar adecuado e inadecuado, que tienen todas esas ideas paganas que ha
enumerado anteriormente: todas las formas verbales expresan la idea de un desplazamiento
matizado normalmente con un preverbio (ya ablativo, ya adlativo); consecuentemente, estas
ideas verbales estdn completadas con genitivos ablativos o sintagmas que expresan un lugar
de reposo (émi + genitivo y dativo regido por el preverbio npog); por ultimo, el Iéxico, ademas
de la aparicion de los dos términos antitéticos celeste y terrestre’®, pone de manifiesto el

interés ético en términos como £v0sio, OAEOpron’t o Sraitn’?.

Breve conclusion

La cita sirve aqui a Clemente para apoyar la censura teoldgica a los dioses paganos
mediante argumentos éticos y pedagogicos. En efecto, esas concepciones religiosas paganas
son, adem@s de incorrectas y falsas, sobre todo indecentes e inmorales, y ello porque no solo
se apartan de la verdad, sino que también apartan al ser humano del camino ético y de la

correcta educacion que aquel debe seguir.

2) Elyugo de la pasion
Clemente, Protr. 35.1.

Eikotmg Gdpa ol to10ide U@V Beol dodAol mabdV yeyovotes, GAAL KOl TPO TOV

Eilotov kadovpuévov 1dv mapd Aakedotoviolc 000vAetov velcir0ev {uyov.
“Como es natural, semejantes dioses vuestros se han convertido en esclavos de las
pasiones: pero el yugo esclavo los sometié incluso antes que a los que son llamados

hilotas entre los lacedemonios”.

Platén, Leg. 770c

70 Este Gltimo aparece enfatizado mediante una anadiplosis (cf. Lausberg, 1983, pp. 125-6) relajada por la
figura etimoldgica yijc, ynivoic, (cf. Lausherg, 1983, pp. 138-141) figura de repeticion que permite al autor
insistir en el caracter inadecuado (terrestre) del término del desplazamiento.

"1 Este adjetivo referido a las nociones paganas anteriormente citadas, que aparece en paréntesis con funcion
de correctio (en la forma x, vel potius y, cf. Lausberg, 1983, pp. 188-9), podria traducirse, antes que por
“funestas”, por “destructoras” — entiéndase de almas —. Efectivamente, el adjetivo comparte raiz con el verbo

OAAlvl, que viene a significar “echar a perder”, “arruinar”, “destruir”.
72 Sinénimo del mas usado por Platén en este contexto Tpoon.
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nv 88 1 cuyydpNoig v Exovca KepdAoiov, Smg ToTé dvip dyadog yiyvort' &v, v
AvOpOT® TPOoHKOLGOV APETNV THS Yuxis &xov [...] Omwg &ig ToavTtov T0dTO O
Aéyouev tetopévn omovdn mioo £otol S TovTog Tod Piov, TV &' dAlV OmocH
EUTOS10L TOVTOLG UNOEV TPOTIUADV QaveTTaL Und' OGTICOVV, TEAEVTMV O Kol TOAEMG,
€av avdotoTov avaykn eaivntot yiyvestot mpiv €0€Aev dovAetov vopeivaca Luyov

dpyecBor VIO yePOVOV, 1| Aeimey PUYT TV TOMV

“El consenso resultaba tener un punto capital: como podria un hombre tornarse
bueno, con la virtud del alma conveniente al hombre [...] como quedara el esfuerzo
en tension con la vista puesta en eso mismo a que nos referimos durante toda la vida,
y que ni siquiera uno estime antes ninguno de los otros muchos que parecen
obstaculos de aquellos bienes, acabando incluso por la ciudad, en el caso de que se
muestre la necesidad de que sea destruida antes de querer ser gobernada por los

peores soportando el yugo esclavo™.

Comentario

El fragmento platonico se encuentra en el libro VI de Las Leyes, en el contexto de
una discusion acerca del alcance y de la capacidad efectiva que tienen las leyes, cualesquiera
que sean. Alli ““el ateniense”, director del dialogo y que ejerce en €l el papel que normalmente
toca a Sécrates, recuerda a su interlocutor el objetivo de la ley, ante la probabilidad de que
las leyes redactadas por el legislador no sean perfectas o no consigan adaptarse
perfectamente a los cambios operados en el seno de la ciudad. Si esto ultimo ocurre, futuras
generaciones deben estar preparadas para reconstruir la ley, y para ello deben ser conscientes
de su funcion, del mismo modo que lo fueron los primeros legisladores. Se trata, pues, de
ensefiar a los que estan por venir a ser también ellos mismos legisladores. Pues bien, estas
lineas resumen cual es el objetivo de la ley: hacer buenos a los ciudadanos, identificando la
bondad con la posesion de la virtud de alma propia del hombre. Podria decirse que la politica
estd subordinada a la ética y su objetivo consiste en una modelacion del hombre tendente a
perseguir un ideal humano: el virtuoso. Por eso se ha afirmado algo antes la importancia del

magistrado encargado de las leyes educativas, a sabiendas de que la educacion es
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fundamental en lograr el objetivo ético de la bondad”™. Aqui vuelve a ser fundamental
recordar la antitesis cuerpo-alma en que consiste la antropologia platénica, pues el ideal de
hombre se va a encontrar erigiendo a la ultima en centro de atencion y cuidado, como bien
determina el genitivo que acompafia a dapetfjv: el hombre bueno no posee una virtud
cualquiera, sino la virtud del alma (1} yoyn). Ademas, la consecucion de ese logro requiere
de un esfuerzo que dura toda una vida, donde se aprecia aun mas el caracter de ideal que
tiene la meta propuesta (téAog), Y que debemos entender como un proceso formativo.
Existen, por otra parte, obstaculos que impiden o dificultan el logro de la virtud y son estos,
fundamentalmente, aunque no aparezcan explicitamente en el texto platénico, los placeres
del cuerpo y sus exigencias. Estamos ante la idea de virtud entendida como el no dejarse
vencer por los placeres corporales’: en la célebre alegoria del carro alado”, el cochero debe
regir y domar la fuerza del caballo que tira y arrastra en direccién al cumplimiento de sus
apetitos. Los hombres de la ciudad deben rechazar cualquier institucion politica y ley que
mire por los supuestos bienes que no son en realidad sino impedimentos al bien mayor. A
todo deben anteponer la existencia de una ley que persiga el bien dltimo del hombre, incluso
a la existencia misma de una ciudad, si sus leyes no son las adecuadas: aquella, ya lo hemos
dicho, esta al servicio del hombre. Ya estamos en condiciones de entender qué dice Platon
cuando habla de una ciudad que soporta un yugo esclavo al verse dominada por los que son
peores. Se refiere, en efecto, al yugo impuesto por gobernantes que ignoran cual es el bien
altimo del hombre y los impedimentos a su cumplimiento, y en su ignorancia legislan
mirando a los placeres del cuerpo y a los bienes aparentes en lugar de al bien verdadero. Asi,
esta legislacion se convierte en esclavitud para la ciudad y sus ciudadanos, pues gracias a
ella el cuerpo y sus exigencias han vencido a la voluntad del alma, donde verdaderamente se
halla la posibilidad de la libertad y de alcanzar el télog de la vida humana. En fin, cuando
Platén habla del yugo de la esclavitud se esta refiriendo al yugo esclavo de las pasiones,
calificativo con que Clemente caracteriza a los dioses paganos (dodrot mwaODV).

Nuevamente, el contexto en que Clemente introduce una cita platonica de corte ético
y pedagogico es de tono teoldgico: anteriormente, el alejandrino ha realizado una censura

enumerando los vicios de las divinidades griegas. En esta enumeracion abundan los vicios

3 Cf. Plat. Leg. 765e.

4 En el Protagoras, el mayor obstaculo para conseguir esa virtud es identificado con la ignorancia: éote todt'
gotiv 10 Ndovii¢ fjttw sivar, apadio 1 peyiom (Plat. Prot. 357¢). Cf. Jaeger, W. (1933). Paideia. Fondo de
cultura econémica. Traduccidn de Joaquin Xirau y Wenceslao Roces, p. 444, nota 165.

S Cf. Plat. Phaedr. 246a y ss. La constante impronta del didlogo del Fedro en el Protréptico de Clemente
queda suficientemente probada en el articulo Butterworth, G., “Clement of Alexandria’s Protrepticus and the
Phaedrus of Plato”, Classical Quarterly, 10, 4 (1916) pp. 198-205.
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que podriamos denominar sexuales: parafilias, depravaciones, violaciones... Son, pues,
aquellos crimenes cometidos por desenfreno de la parte méas corporal, mas apetitiva, del
hombre. Son, en consecuencia, los vicios que mas desvian y apartan al hombre del
cumplimiento de su téAog, esto es, los que mas obstaculizan la vida virtuosa. En este sentido,
los dioses se convierten, éticamente hablando, en paradigma de lo que es un hombre malo.
La censura clementina a la religion pagana vuelve a apoyarse otra vez, como ya lo hizo en
la cita anterior, en la antropologia y en la pedagogia platénicas: los dioses son censurables
porque son mal ejemplo educativo’®. Un poco mas adelante del fragmento citado, afirma
Clemente que TOVG £pOTIKOVE VUMV Kol modNTikove TovTovug Oeovg avOpwmomadeic £k
Tavtog sicdysty Tpomov’’ (“Esos dioses vuestros erdticos y pasionales se comportan en todos
los sentidos con pasiones humanas”).

La ética del alejandrino, al igual que la de Platon, tiene la semejanza con la divinidad
(6poimoic Be®d) por eje central y rector del obrar humano. Clemente de Alejandria esta
presentando la ética de la religion pagana, precisamente, como una inversion de este ideal.
Los dioses griegos, en efecto, tienden a asemejarse a los humanos, y precisamente a aquella
parte humana mas censurable: el término clave en esto es avOpomonadeic. La diatesis pasiva
propia del comportamiento humano regido por las pasiones corporales esta presente en la
sintaxis del texto de Clemente. En el texto original platénico dovieiov Cuyov esta
funcionando como objeto del participio verbal; en Clemente, sin embargo, la funcién
sintactica se adapta al interés que tiene el cristiano en presentar al ser humano como esclavo,
como objeto paciente, y a las pasiones como duefias y sujetos agentes, de manera que es el
dovAeiov Quyov quien se convierte, en caso nominativo (aunque la forma en el texto no se
distingue, pues estamos ante un sustantivo de género neutro, el nimero singular del verbo
sefiala que su sujeto es ese Cuyov) en sujeto agente del verbo vreicépyopa, siendo esas
pasiones en que consiste el “yugo esclavo” las que entran a escondidas en los dioses paganos
y los someten a su imperio’®.

Todo lo antedicho, ademés de tener a Platon por fuente lejana, tiene al

medioplatonismo y al estoicismo por fuente proxima. Efectivamente, el espiritu ecléctico de

76 Esta critica cuyo motivo fundamental tiene caracter pedagdgico habifa sido ya esgrimida por Platén en la
Republica contra la poesia homérica y los tragicos. Efectivamente, Platén no pone en cuestion el valor estético
de tales obras, sino sus posibilidades como instrumento pedagdgico para formar a los mejores hombres
posibles. Y es en virtud de la incapacidad para esto Gltimo por lo que son expulsados del estado ideal platonico.
Cf. Plat. Rsp. 606e-607a.

7 Clem. Protr. 36.1.

8 Comparese con la tipica estructura homérica “el miedo se apoderé de ellos”: cf. Hom. Il. V, 817 / VII, 479,
etc.
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Clemente se sirvié del estoicismo y su psicologia para configurar sus ideas sobre las
relaciones entre el elemento racional y pasional del hombre (Ashwin, 2008, p. 93)”°. La
vision socratica de la filosofia como Oepameion yoyiic fue heredada y constituida
preocupacion principal por las escuelas helenisticas (Ashwin, 2008, p. 94)%. Tanto el
epicureismo como el estoicismo, por ejemplo, entienden como meta principal de la vida el
encuentro con la felicidad y esta como el buen estado del cuerpo y, en mayor medida, del
alma. En este contexto, la filosofia es la guia que lleva a esa meta. Estas escuelas priman,
por encima de los aspectos metafisicos y epistemoldgicos, los constituyentes practicos del
saber, como la ética o la politica. Para ellas, la mayor enfermedad del alma era su
sometimiento a las pasiones (mofnudra). Por tanto, siguiendo la metdfora médica y
entendiendo la filosofia como cura del alma, es el elemento racional e intelectual del ser
humano el que debe prevalecer y someter a las pasiones, y no al contrario. Siguiendo la
alegoria del Gran Mito del Fedro, el camino a la perfeccion requiere que el cochero dome al
caballo de orejas peludas®. Pues bien, la labor que corresponde a la filosofia como guia ética
del comportamiento humano, esa toca a Cristo en la ética de Clemente de Alejandria. Para
este, es Jesucristo quien proporciona el paradigma supremo de virtud, de control de los
elementos irracionales, el correspondiente al sabio estoico o0 epiclreo. Todo cristiano que
desee alcanzar la felicidad debera procurar parecerse lo méximo posible a él. La cristologia
se convierte para Clemente en fundamental para su ética y su pedagogia, por cuanto se torna
Jesus en el maestro que nos ensefia a dominar nuestras pasiones; Cristo es algo asi como
latpdg dyafoc Tdv vosovuviay copdtmve? (“el buen médico de los cuerpos enfermos™). De
esta manera, construye el alejandrino su moideio cristiana sirviéndose de elementos
procedentes de fuentes diversas, pero reunificado y resignificado todo este material ecléctico
en torno a la figura de Cristo. La paideia cristiana se convierte en un proceso mediante el
cual los impulsos de lo irracional son sometidos al imperio de lo racional y ético. El papel
racional y ético que desempefia la virtud racional y ética en la filosofia griega es representado
en Clemente por la virtud de Cristo (Ashwin, 2008, p. 99)83.

Breve conclusién

9 Cf. Ashwin-Siejkowski (2008). Clement of Alexandria. A proyect of christian perfection. T&T Clark.
8 Cf. Ashwin-Siejkowski (2008). Clement of Alexandria. A proyect of christian perfection. T&T Clark.
81 Plat. Phaedr. 253e.

82 Clem. Protr. 8.2.

8 Ashwin-Siejkowski (2008). Clement of Alexandria. A proyect of christian perfection. T&T Clark.
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En la cita vuelven a aparecer argumentos éticos para justificar una censura teoldgica.
La falsedad de los dioses griegos, esto es, la falsedad del caracter divino que los griegos
atribuyen a determinadas entidades, es palpable en su incorrecto proceder ético. En efecto,
en lugar de privilegiar y atender los requerimientos del alma, que es la parte divina, se dejan
guiar por las pasiones, la parte menos divina. La antropologia y la ética platonicas vuelven

ayudan de nuevo a la critica teoldgica clementina de los dioses paganos.

3) Eldios Eros
Clemente, Protr. 44.2.

Kai yap 81 koi katd xpdvoug Hotepov dvémlattov Beoig, oig Tpockuvoiey. Apéhet
10v "Epota todTov v T0ig mpeoPutdroig TV Oedv eivar Aeyduevov Etipo

npdTEPOV 0VOE €ig mpiv 1| Xbppov pelpdkidv T AV kai Popdv idpvcacdar &v

Axadnpig yoplotiplov Emtehodg yevouévng embopiag.

“Efectivamente, durante tiempo después modelaban dioses ante los que se
prosternaban. De seguro a este Eros, que se dice estaba entre los mas antiguos de los
dioses, ni uno lo estimaba antes de que Carmos echara mano a un jovencito y
levantara un altar en la academia como agradecimiento por el cumplimiento de su

deseo”.

Platon, Symp. 178b

70 Yap v 10ig mpecPiTaTov givar ToOV B£ov Tipov, 1) §' 8¢, TekuRprov 8 TovTOL.
“Pues el ser entre ellos el dios mas antiguo es digno de honra, dijo él, y la prueba de

esto es lo siguiente”.

Comentario
Las palabras citadas de Platon aparecen en el Banquete. La ocasion dramatica del

coloquio es el triunfo de Agaton con su primera tragedia®*. Se propone como tema del

8 Plat. Symp. 173a.
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dialogo el amor, concretamente, se trata de que cada uno de los participantes realice un
elogio al dios Eros. La cita no corresponde al pensamiento del propio Platén, quien declara
el suyo por boca de Sdcrates y no de sus interlocutores, sino al de Fedro, que comienza la
ronda de elogios. La idea es antigua en la tradicion literaria griega y se remonta al propio
Hesiodo, quien afirma en la Teogonia que el dios Eros esta entre las primeras generaciones
de dioses®®. El dios Eros al que se esta refiriendo Fedro, y también aquel en quien Clemente
esta pensando, es el de la tradicion mitoldgica, por decirlo asi, candnica®. Destacar esto no
es insignificante ni arbitrario porque la concepcion que tiene Platon del dios Eros no es la
misma que la tradicional. La suya aparece expuesta mas adelante por Socrates y asignada
por este mismo a la sacerdotisa Diotima, experta en cuestiones eréticas. Lo que méas nos
interesa destacar de la concepcion erética platdnica es su vertiente intelectual, &otv yap o
TV KoAlotov 1 copla, "Epmg &' €otiv Epog mepi 1O koAdv, dote avaykoiov "Epmrta
PILOGOPOV Eival, PILOGOPOV 8¢ Svta HeTald eivon copod kol auabodc®’. (“Pues esta, por
supuesto, la sabiduria entre las cosas méas bellas, y Eros es amor referente a lo bello, de
manera que es necesario que Eros sea fil6sofo, y, al ser filosofo, que esté entre lo sabio y lo
ignorante”).

El dios al que se refiere Socrates es el amor a la sabiduria®; el dios al que se refiere
Fedro, y también el resto de encomiastas, es el amor en su sentido cotidiano y ordinario,
aquel cuyo maximo cumplimiento tiene lugar en las relaciones sexuales. Pues bien, la cita
platonica aparece en el texto de Clemente en el capitulo I11, que constituye una continuacion
de la censura a los dioses paganos, censura que, como hemos sefialado, tiene un fundamento
ético y pedagogico: los dioses griegos merecen reproche a causa de su comportamiento y del
mal ejemplo que suponen para la formacion de todo hombre virtuoso. Merecen ser citadas
aqui las palabras con que el alejandrino abre este capitulo: a¢ anavbpwmot kol podvOpmmot
doipoveg elev VU@V ol Beol kol oyl poévov myaipovieg i ppevoPrapeio TV dvOpdR®Y,
npd¢ 8¢ kol avOpomoktoviag dmolovvovrec®. (“Que los dioses vuestros son demonios
ajenos a los hombres y los odian, y no solo gozan en la locura de los hombres, sino que

ademas sacan provecho del homicidio™).

8 Hes. Th. 120.

8 Asi lo confirma el participio medio pasivo Aeyopevov, sin un agente especifico.

87 Plat. Symp. 204b.

8 Puede compararse también el prélogo “Lector” de Las Meditaciones del Quijote, donde Ortega y Gasset
expone este sentido erdtico de la filosofia, Cf. Ortega y Gasset (1914). Meditaciones del Quijote. Catedra.
Edicidn de Julidn Marias (1984), pp.48-50.

8 Clem. Protr. 42.1
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En lo que sigue, Clemente se dedicara a demostrar con ejemplos como los dioses
paganos no son amigos de los hombres, sino sus enemigos, y como les ocasionan males antes
que bienes. Si en la cita anterior se trataba de caracterizar a los dioses con el yugo de la
esclavitud, a todos en su totalidad, en la actual tratase de presentar una de esas pasiones en
accion. Eros es un caso paradigmatico de dios misantropo para el filésofo cristiano, en
cuanto resulta ser la deificacion de una de las pasiones que mas esclaviza al hombre: impide,
como ningun otro, el logro del téAog humano, la perfeccion en el llegar a ser virtuoso en
unidad con Cristo. Esta pasion es denominada aqui émBvpia, que en griego hace referencia
a un deseo vehemente, ansioso. El adjetivo que lo acompafa, dkolaotog, refiere la falta de
disciplina, de educacion (entendida aqui esta como un mecanismo de represion que pule los
malos habitos), que caracteriza la pasion del amor. Eros consigue el cumplimiento
(émreloig) de tales pasiones, pero hace enfermar al alma con su desenfreno (tfig vooov v
acélyewav). Clemente de Alejandria se refiere, claro esta, no al eros platonico ni al amor
cristiano, sino al amor sexual. Ese amor que cantan los poetas en versos es el que consigue
vencer la parte racional del hombre y torcer la educacién humana, una fuerza que Euripides
representd divinizada en Afroditay a la que sucumbe incestuosamente Fedra: éym 6& Kompiy,
Anep €€0AAMVGL pe, / youyxfg dmoddayBeica thid' év Muépar / tépym: mikpod o' EpmTog
floondoopnar.*°(“Yo a Cipris, precisamente la que me esta destruyendo por completo, / daré
gusto en este dia liberandome / de mi alma. Seré vencida por agudo amor”). Clemente acaba

enfatizando el mal ético y pedagdgico que supone semejante amor con una amplificatio

semantica (exageratio®®) que lo identifica con la violacion de nifios (pepékiov Tt rsiv®?).

Breve conclusion

Aunque aqui la cita no sirve para expresar directamente el pensamiento de Platdn,
Clemente esta aludiendo a él trayendo a colacion las ideas contrarias a las suyas. Lo que
sucede es algo asi: del mismo modo que Platon encontraba en el amor del vulgo y de los
poetas un enemigo a la formacion 6ptima del hombre y al logro de su perfeccidn, asi también
sucede a Clemente con esa especie de amor. En la cita anterior se aludia al efecto de las
pasiones en general como perturbador de la tendencia humana a la divinidad; en el presente

pasaje Clemente aluda al efecto de una de las pasiones, la mas representativa y efectiva.

% Eur. Hipp. 725-7.
%1 Cf. Lausberg, 1983, p. 51.
%2 Clem. Protr. 44.2.
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4) Imagenes sombrias
Clemente, Protr. 55.5.

ITé¢ ovv &1t Ogol o 1dmA0 Kai o1 Saipoveg, BSelvpd Sviog kai dcddapto TvedLOTA,
TPOC TAVT®V OLOAOYOVUEVO Y IVAL Kol dEIGaAEN, KAt BpibovTa, mEPL TOVS TAPOLS
Kol 10 pvnpeio keivoodueva, mepl 0 On Kol dmogaivovtal AUVIPDS CKLOELDT)

Qovtaopata;

“¢Como van a seguir siendo dioses esas imagenes y demonios, espiritus repugnantes
e impuros en realidad, y, segun estan todos de acuerdo, terrestres y enfangados, que
caen abajo por su peso, alrededor de los cuales aparecen confusamente fantasmas

sombrios?”.

Platén, Phd. 81c

EPL TO PVIROTE TE KOl TOVS TAPYOVS KVAIVOOLpEVT, Ttepl 6 On kol dEOn dtta
Yoy®dv oKLo£df Qovrdopata, olo mopéyoviol ai towdtar Yyoyoi eidmio, ol pm

kaBap®dg dmorvdeioat aAAd ToD OpaTod peTEYOVOAL, d1O Kol OpdVTAL.

“Rodando alrededor de los monumentos y las tumbas, alrededor de las cuales
también se vieron algunos fantasmas sombrios de almas, imagenes tal y como las
ofrecen las almas de ese tipo, las que no han sido lavadas con pulcritud, sino que

participan de lo visible, por lo cual se ven”.

Comentario

El fragmento platénico que hemos reproducido y que contextualiza la cita de
Clemente estd tomado del Feddn. Esta obra tiene la muerte como tema principal de
discusion. Concretamente, se plantea la cuestion acerca de la posibilidad, imposibilidad o
necesidad de la inmortalidad del alma. En este punto, Socrates ya ha argumentado que el
alma es inmortal y el debate gira en torno a donde se dirigen las almas tras la muerte
(entendida esta como separacion del alma del cuerpo y migracion de aquella a otro lugar) y
en qué estado se hallan entonces. Y es en ese punto cuando afirma el ateniense que son

aquellas almas que han pasado sus vidas despegadas de los placeres corporales y dedicadas
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a la filosofia las que se conservan puras, limpias y ligeras tras su partida. Aquellas que han
atendido a los requerimientos de la parte noble del alma, la parte racional que domina el
compuesto humano, que han sabido concentrarse y recogerse (cuAAEyeoBat kol abpoilecbar)
en si mismas®®, omitiendo los deseos de la parte del alma mas irracional, son las que viviran
en compafia de los dioses: para ellas esta reservado el mejor lugar del cielo, pues Eic 6¢ ye
Bedv Yévog U EIAOGOENCOVTL Kol ToVTEADS KaBap®d Amidvtt o0 BEUIG dpikveloBot dAL' 1
6 popadsi®®. (“Al linaje de los dioses no le esta reservado llegar a quien no ha filosofado
y parte completamente puro, sino al amante del saber”).

Por el contrario, las almas que se han aferrado (cuveivan) al elemento corpéreo (to
copatoedég) y visible (to opatdv) se hacen pesadas (Euppiec) y terrestres (yeddec), y por
ese peso suyo caen y a modo de espectros vagan de aca para alla por la tierra y no por el
Hades, pues no pudieron entrar en territorio divino. Entonces, regresan al lugar que les es
hogarefio, el terrestre, aquel en que el cuerpo y su dinamica se encuentran cémodos. El pasaje
platénico tiene un fuerte caracter soteriolégico: solo se salvan, si entendemos por salvacion
la vida feliz, esto es, virtuosa, en comunion eterna con la divinidad, las almas de los filésofos,
alcanzando los semejantes a estos un grado de salvacion directamente proporcional al grado
de semejanza con la vida filosofica. Es, pues, una concepcion intelectualista, pero también
ética, siempre que se entienda que el conocimiento proporciona la virtud necesaria para el
logro de la felicidad y del vivir bien (10 &0 {fiv®®). No sucede exactamente asi en Clemente
de Alejandria. El cristiano esta adoptando el esquema dual platénico de la persona como
conjunto de alma y cuerpo. La concepcion antropoldgica de Clemente prima también,
siguiendo la linea platénica, la virtud del alma y el control que este debe ejercer sobre el
cuerpo, que es entendido como un obstéaculo para el libre desarrollo de aquella. Sin embargo,
cambia ligeramente el significado de la meta que se pretende conseguir. Aungue tanto Platon
como Clemente tienen la semejanza con la divinidad como objetivo final de la existencia
humana, Platon se refiere a una vida filoséfica dedicada al estudio, mientras el primero a una
vida basada en los valores éticos cristianos cuyo ejemplo es proporcionado por Dios en la
vida de su hijo Cristo, un conocimiento (yvdoig) que estd fundado en la fe (miotig) en Cristo,

fe que no se da, evidentemente, en el fildsofo ateniense:

9 Cf. Plat. Phaed. 83a.
9 Plat. Phaed. 82b.
% Plat. Crit. 48b.
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Platon busca, mas que un mundo trascendente, una fundamentacion del conocimiento. EI mundo de
las ideas es la culminacién de su gnoseologia, mas que la afirmacién de un mundo trascendente y
divino. Por el contrario, para Clemente el mundo superior es el mundo de la fe, el mundo de Dios.
Tiene por lo tanto un sentido mas religioso. En definitiva, en Platon todo esta visto bajo el prisma del

conocimiento. En Clemente, por el contrario, todo es considerado desde una perspectiva religiosa

(Llamas, 2002, pp. 243-4)%,

Esto no quiere decir que Clemente se despreocupe del pensamiento filosofico, pues
estamos viendo muy bien en este trabajo hasta qué punto se empefia en conseguir un buen
maridaje entre la filosofia platonica y el Adyog representado por Cristo (Outler, 1940, p.
240)%", pero si que en Gltimo término la filosofia se subordina a la religion cristiana, siendo
una suerte de mpomaudsio. Asi, Clemente establece una continuidad historica y teoldgica
entre pensamiento griego y cristianismo. La filosofia griega antecede — gracias al concurso
del dios cristiano — lo que luego mostrara a las claras la encarnacion del 16gos, sirviendo de
precursora (Jaeger, 1961, pp. 61-2)%.

Pues bien, Clemente cita estas palabras del Fedon cuando esta censurando la idolatria
de la religion pagana: todo lo que esté unido a la materia encuentra en esta un obstaculo para
alcanzar el fin de comunidad con Dios. Efectivamente, si Dios es totalmente trascendente,
invisible, inabarcable, etc. ;cdmo va a poder algo corpdreo recoger la magna naturaleza
divina? El pasaje clementino vuelve a ser teoldgico, de critica a los dioses griegos, y
nuevamente resuenan ecos éticos en la cita platonica: los dioses que los paganos representan
en imagenes no tienen nada que ver con el Dios verdadero, al contrario, son aquellos
demonios (nombre con que Clemente se refiere a las divinidades paganas) que han llevado
una vida y un comportamiento contrarios a los indicados por el Adyog cristiano. Son, en
definitiva, los dodAot TaB@®v que anteriormente ha estado censurando. Si €s0S supuestos
dioses se dejan representar en la materia es porque estan apegados a ella, porque no son el
dios verdadero. Se cruza aqui también un plano epistemoldgico, en paralelo al plano ético.
Esas almas se presentan como imagenes sombrias a causa de su deriva material, de su
despreocupacion por el alma y preocupacion por el cuerpo. En Platon, el mas alto y digno
contenido del alma es el conocimiento, pero no cualquier tipo de conocimiento, sino aquel

que esta basado en el pensamiento (vonoig) antes que en la percepcion sensorial (aiocOnoig).

% Llamas Martinez, J. A.: “Influencias platonicas en el pensamiento de Clemente de Alejandria”, Educacion
XXI1 4 (2002) 239-256.

% Qutler, C. A., “The <<Platonism>> of Clement of Alexandria», The Journal of Religion 40 (1940) 217-240.
% Jaeger, W. (1961). Early Christianity and Greek Paideia. Harvard University Press.
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El primero obedece al ejercicio del pensamiento consigo mismo, esto es, el alma en reflexion
sin contacto con el cuerpo y sus sentidos (lo que consigue finalmente en la muerte, que es la
separacion del alma y el cuerpo vy la libertad de la primera para pensar consigo misma); el
segundo tipo de conocimiento tiene su base en el cuerpo y en sus sentidos, que, sin ofrecer
certezas, aun asi, es necesario tener en cuenta mientras el alma esta en union con él. En este
contexto se unen ética y epistemologia: el alma que ha llevado cierto y determinado género
de vida tiene acceso tras la muerte al tipo de conocimiento por el que se ha esforzado en vida
(tae vontd); el alma que ha llevado un tipo de vida contrario y acostumbrado al otro tipo de
conocimiento — término que, por otra parte, es discutible asignarsele, y mas bien deberia
llamarsele opinion, 6&a — contintia atendiendo a los objetos sensibles (ta aicOntd), hasta el
punto de que sigue siendo ella misma un objeto sensible, pues sin ser cuerpo no podria
acceder al conocimiento de los cuerpos. Esos qovtdcpoata a que se refieren Platon y
Clemente son, pues, objetos sensibles y materiales, almas y no almas, en el primer caso,
ignorantes, en el segundo, impias, cuyas éticas en vida, que podriamos llamar

descentramiento animico, las han condenado a semejante muerte.

Breve conclusion

Con esta cita, la critica a la religion pagana encuentra argumentos ya no solo en la
ética, sino también en la epistemologia y en la soteriologia platénicas. Clemente compara
las divinidades griegas con esas entidades fantasmagoricas de las que Platon refiere haber
sido entorpecidas por su intensa relacion con el elemento decadente corporal y, tras su
muerte, haber encontrado un estado indigno en tanto que se tornan objeto de conocimiento

sensible en lugar de intelectual.

5) El lugar supraceleste
Clemente, Protr. 56.4.

Ti &) ovv, & paTaol koi Kevogpovec (méAv yop 1 &mavolyopol), TOV
VIEPOLVPAVIOV PLOCENUNCOVTES TOTOV €l TOVOOPOG KATEGVLPATE TNV €VCEPEIV

[...];

“:Por qué, hombres estlpidos y sin seso (pues de nuevo retomaré el tema),

blasfemasteis del lugar supraceleste y arrastrasteis la piedad al fondo?”
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Platon, Phaedr. 247c

Tov 8¢ vmepovpaviov TOTOV oVTe TIG VUVNGE T TOV THOE TOMTNG 0VTE TOTE

vuvnoet kat' a&iav.

“El lugar supraceleste ningun poeta de los de aqui lo canté adn ni lo cantara nunca

Como merece”.

Comentario

La cita es en este caso al Fedro de Platon. Aunque es esta la primera vez que
Clemente lo ha citado en la obra, ya nos hemos referido a él en varias ocasiones, y ello
porque, efectivamente, el didlogo platdnico estda muy presente en el Protréptico de
Clemente®. Demarcar el objeto del dialogo es complicado, pues los temas se entrecruzan y
hay algin que otro excurso. En cualquier caso, la retorica parece ser el objeto principal de
atencion. Sin embargo, lo que mas interesa a Clemente es la psicologia que en la obra se
expone, particularmente, la del famoso mito del carro alado. Sécrates pronuncia un discurso
continuando la tesis de otro de Lisias en que afirmaba ser necesario acudir y prestar atencion
al que no ama antes que al amante. La tesis queda argumentada en que el amante es dafiino
para el amado (Koi épév puév BraBepdc te kai andnci®®) por cuanto supone perjuicio para su
cuerpo y, sobre todo, su alma: PraPepd 6& mpog v 100 copotog £Ev, MOAD &
Brofepwtdre mpOC TV THC Wuyic maidsvoty, fig obte dvOpmmolg obte Oeoic tfj dAndeiv
TymTEpov ovte Eottv ovte mote Eotanl®l. (“Dafiino para el estado del cuerpo, pero con
mucho muy dafiino para la educacion del alma: y ni los hombres ni los dioses tienen ni
tendran en verdad cosa mas digna de estima que esta Gltima”).

Inmediatamente después, Socrates se descubre el rostro (el discurso en apoyo de
Lisias lo habia hecho con él cubierto) y cambia de parecer: la voz divina le acaba de censurar
por lo que ha hecho y toca entonces invertir los términos de la tesis. Ahora, es el que ama el
objeto alabado antes que el que no ama — si no se diera una contrarréplica y quedara vigente
la tesis acerca del deber de atender al que no ama antes que al que ama, eso significaria que

el filosofo (amor intellectualis) seria el objeto mas digno de desprecio y censura, cosa

9 Cf. nota 75.
100 p|at. Phaedr. 240e.
101 p|at. Phaedr. 241c.
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inadmisible para Socrates —. Se parte de una enumeratio de los distintos géneros de locura,
cuyo cuarto téermino corresponde a la locura del amor. Como hemos visto ya en la cita del
Banquete, el amor platonico debe entenderse en sentido intelectual, como amor al saber y a
la verdad, lo que corresponde propia y etimoldgicamente al filosofo (ptlog-coeia). El propio
Socrates se ha caracterizado al comienzo del didlogo como @ulopadng, razoén por la cual
despreciaba abandonar la ciudad, pues t& pév odv ywpio kai to 84vdpo oVdEV |’ E0EAeL

102 (“Efectivamente, los campos y sus arboles!®® no

ddaokey, ol 0'év 1@ dotel dvOpmmot
quieren ensefiarme nada, pero si los hombres que hay en la ciudad”). Pues bien, ilustrar con
imagenes como padece el alma este tipo de locura es la intencién del gran mito del Fedro.
Alli, el alma es caracterizada metaféricamente como el conjunto formado por un cochero y
sus dos caballos, uno de los cuales es manso y sumiso a la voluntad de aquel, el otro
enteramente contrario. El alma, por otra parte, es la encargada (émueieirar) de lo inanimado,
del cuerpo, con quien forma el ser viviente (t0 {®dov). Tiene aquella como instrumento para
ejecutar su imperio sobre el cuerpo y elevarlo al cielo que a ella le corresponde habitar, por
contraposicion a la tierra que corresponde al cuerpo, unas alas (Tt mtepd) que tiran y elevan
al cuerpo (to éuPp10sc). Gracias a su funcion (d0vapuc) es la parte que mas unida esta con lo
divino (10 Beiov): en realidad, estas alas son las que hacen posible el cumplimiento de la
opoimotig Oe@. Las almas divinas e inmortales ascienden hasta la espalda del cielo (10 vatov),
desde donde trascienden y contemplan lo que Platon denomina, en primer lugar, ta £€o tod
ovpavod. En ese lugar supraceleste (tov vmepovpdviov) las almas divinas contemplan el Ser
mismo, la verdad en si misma. Permitasenos reproducir el extenso parrafo platonico, en el
que se resume toda una ontologia y una epistemologia que atravesara toda la tradicion
filosofica del mundo occidental:

1 Yo GypOUOTOC T Kol AoYMUETIOTOC Kai dvagric ovcio Svime ovoa, Yyoyfic kKuBepvitn nove Hsoth
V&, mept fv 1O THC dANBoDC EmoTAUNC YEVOS, ToDTOV Exel TOV TOTOV. &' 0OV Beod Sidvoln v Te Kai
EMOTNUN GKNPAT® TPEPOUEVT, Kal amdong yoyiig don v péln 1o mpootikov dé&acbat, idovoa did
¥pOvoL 1O OV dyamd te Kol Bewpodoa TAANOT Tpépetakal gvmabel, Emg Av KOKA® 1| TEPLPOPA €ig
TOOTOV TEPLEVEYKT). €V 08 Tf] Teplod® Kobopd pev adtv dikotocvuvny, kabopld 8¢ cwepocvLVNY,
kabopd 88 EmoTAUNY, oUy | YEVESIC TPOGEGTLY, 008’ 1] éoTiv OV £Tépal &V £Tépm oDoo MV NUETS ViV

vty KoAoDpEY, BAAY THY &V 16 & 0TtV dv dviwg EmoThunV ovcay10%

102 pJat. Phaedr. 230d.
103 La conjunci6n copulativa debe entenderse como hendiadica: “los arboles del campo™.
104 Plat. Phaedr. 247c-e.
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“La esencia sin color, sin forma, sin tacto, que es verdaderamente, visible Unicamente para la

inteligencia, piloto del alma, aquella sobre la que versa el género de la ciencia verdadera, esa es la que
ocupa este lugar. Por alimentarse el entendimiento del dios de la inteligencia y de la ciencia sin
mezcla, y el de toda alma a la que incumba recibir lo conveniente, goza de ver por un tiempo lo que
es, y se alimenta y disfruta contemplando la verdad, hasta que el circuito lo conduce en circulo hasta
el mismo lugar. En este periodo observa la justicia misma, observa la moderacién, y observa la ciencia,
no aquella en la que hay génesis, ni la que es distinta a si misma por estar en una cosa distinta, de las
que nosotros ahora decimos “que son”, sino aquella ciencia que estd en lo que es verdaderamente

ente”.

La divinidad se caracteriza, segun Platon, por un acceso puro y genuino a la verdad,
a lo que es verdaderamente, a la ciencia verdadera. Dios es divino porque conoce la verdad.
Es una concepcion intelectualista de la divinidad. Visto esto asi, si la ética platonica esta en
muy buena medida surcada por el objetivo de la semejanza con la divinidad, se comprende
perfectamente que el fin de la vida y el encuentro de la felicidad corresponda a una bdsqueda
incesante de conocimiento verdadero, cosa que se concreta en el ejercicio de la filosofia.
Para Platon, pues, ese lugar mas alla del cielo es el lugar donde reside el conocimiento
verdadero, lugar al que tienen acceso los dioses y algunas almas privilegiadas, que después
pasaran a constituir junto a un cuerpo la vida del filésofo. En este mundo, el de esta parte
del cielo, la belleza es la expresion de aquel ser verdadero que el alma vio en su viaje
supracelestial. Ella provoca el recuerdo de aquellas visiones y alienta las alas del alma en
busca de esos conocimientos. El cuarto género de locura, ocasionado, al igual que los otros
tres, por una especial relacion con la divinidad, se concreta en la vida del filésofo alejado de
los asuntos humanos y con la atencion dirigida a los divinos. Culminamos el comentario del
contexto platénico con una Gltima cita que recoge la idea del fildsofo como la expresién méas

lograda del cumplimiento de la semejanza con la divinidad:

S0 On dwaimg povn TrepovTal 1) ToD EIAOGOPOL dtdvola: TPOG yap Ekeivolg del éoTv vy Kotd
Sovauy, mpdg olomep Bedg M Be1d¢ doTiv. Toig 8¢ 1) TolovTOIg AV VTopVApAGTY OPODE XPOUEVOG,
TEMEOVG Gel TEAETOC TEAODUEVOC, TEAEOS Ovimg povog yiyvetar €€lotauevog 68 1@V avOpomivav
omovdooudtov Kol wpodg Td OBeim yryvouevog, vovbeteital pev vmd TV TOAMDY OG TAPAKIVAV,

€vBovoialmv ¢ AéAnBev Tovg no)»)»oﬁglos.

“Por eso, como es justo, solo la inteligencia del filésofo estd provista de alas. Pues gracias a su

memoria, seguin puede, siempre esta junto a aquello junto a lo que dios, por ser divino, esta. Y

105 p|at. Phaedr. 249c.
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efectivamente, un hombre que se sirve correctamente de tales recuerdos, iniciandose en iniciaciones
perfectas, solo él se torna verdaderamente perfecto. Apartandose de las ocupaciones humanas y
estando junto a lo divino, es amonestado por la mayoria por ser considerado enajenado, y pasa

desapercibido a la mayoria que esta entusiasmado”.

Pues bien, Clemente cita este lugar supraceleste ain en el capitulo 1V, poco después
de haber citado aquellas imagenes (pavtdopata) en que pululan enmascaradas las almas de
los hombres contaminados en vida por los elementos del cuerpo (las pasiones). El objetivo
sigue siendo insistir en la impiedad que supone tratar de representar a la divinidad, algo
celestial y puro, en la materia, cosa terrestre e impura, continuar, pues, la critica a la idolatria
pagana. Como vemos, Clemente esta usando nuevamente una antitesis de tono platénico que
atraviesa toda la obra y estad estrechamente relacionada con el caracter exhortativo de la
misma, antitesis que se corresponde y desarrolla en distintos planos la naturaleza antitética

del {®ov:

Clemente describe el proceso de conversion no sélo como un movimiento hacia la meta, sino como
el desplazamiento entre dos principios radicalmente contrarios. [...]

Como ocurria con el movimiento, esta oposicién entre contrarios se basa también en metaforas
conceptuales y literarias. [...]

Pero de modo especial predominan dos oposiciones basicas que se fundamentan en esquemas
universales: lo de arriba (lo celeste, lo divino) frente a lo de abajo (lo terrestre y humano), y la luz
frente a la oscuridad. [...]” (Herrero, 2013, 84-5)0¢.

El sintagma &i¢ Tobdagoc, por oposicion al lugar supraceleste, recoge los motivos
referidos: sentido espacial y luminico. Ahora bien, aunque la estructura es la misma en
Clemente y en Platon, y es de esta identidad de la que el cristiano se aprovecha, el contenido
semantico no es exactamente el mismo, de manera que celestial, divino y terrestre no
significan exactamente lo mismo en ambos autores. En el comentario al contexto platonico
hemos insistido en el caracter intelectual que tiene la ética platonica y la culminacién de la
semejanza con la divinidad. Para Platon, en efecto, el lugar supraceleste es el lugar de la
ciencia (émotun) verdadera: la divinidad se reconoce como tal por su capacidad para
acceder a ella 'y la luz es proporcionada por los conocimientos cientificos y todo lo que a
ellos se asemeja. Para Clemente es distinto. Ya hemos referido en el comentario anterior la

diferencia y aqui no hacemos sino volver a sefialarla: el sentido intelectualista del filosofo

196 Herrero De Jauregui, Miguel: “Factores de unidad compositiva en el Protréptico de Clemente Alejandrino:
movimiento, polaridad y simetria”, Revista de ciencias de las religiones XXIV (2013) 77-89.
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se vuelve en el alejandrino mas religioso. La presencia de los términos PAacenuioavteg y
m™mv evoéPerav confirma esta diferencia. Aquello que sufre una perturbacion no es ya la
ciencia, sino la piedad. Los patoior kai kevoppoveg a los que se dirige el te6logo no son
tanto ignorantes (aunque también, pues ignoran al Dios verdadero) como impios. Su falta no
consiste en un error de apreciacion intelectual sino en un delito moral, un pecado. Por
supuesto, todos los minuciosos matices ontoldgicos y epistemoldgicos de la antitesis
celestial-terrestre, luz-oscuridad, etc. que aparecen en el fragmento platonico original se
pierden en favor de la perspectiva religiosa y, si acaso, teoldgica. En efecto, a Clemente no
le interesa discutir la naturaleza y esencia del ser como objeto y fundamento de conocimiento
o la posibilidad de una ciencia verdadera, sino que Dios habita ese lugar supraceleste y esta
siendo ultrajado por los iddlatras paganos.

Breve conclusion

La cita sirve para reforzar la critica pagana que Clemente viene elaborando. En este
caso, lo hace mediante la introduccién de un elemento cosmoldgico. Este elemento esta
perfectamente relacionado con la ética, la pedagogia e incluso la epistemologia platonicas
en que Clemente se ha estado apoyando. El lugar supraceleste es aquel donde reside la
ciencia verdadera, con cuya sola posesion el hombre puede ser correctamente formado e

instruido y obrar en consecuencia.

6) Los organos del tiempo
Clemente, Protr. 63.1.

[Mavodpevot yodv tiveg évieddev ok 01d dmag Osiav pev téyvnv, Ay GAL 0 Bedv
mpockuvoDSy HAOV 1€ Kol ceANVNY Kol TOV ALOV T®V AGTEPWV YOPOV, TAPAADY®S

ToVTOoLG B0V bToAapuPhvovtes, Td dpyava Tod Ypovov.
“En cualquier caso, algunos desviandose de esas razones, no sé€ como, se postran ante
el arte divino en lugar de ante dios, y ante el sol, la luna y el resto del coro de los

astros, considerando, fuera de ldgica, dioses a estos, los 6rganos del tiempo”.

Platon, Ti. 41d.
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oLGTNONG 08 TO AV JlETAEY Yoy ag icapiBuove Toic dotpolg, Evelpéy 0' ekdotny mTpog
gkaotov, Kol EuPiacoc og £¢ dynua v 100 TavTOS UGV E3E1EEV, VOLOLS TE TOVG
gipappévoug eimev adtaig, 8T yéveoig mpmTn pév Ecotto tetaypévn pia mioty, tva
UNATIC €AaTTOTTO VT aTOD, 0£01 08 GTOPEicOC aVTAC €1 TO TPOONKOVIO EKAGTOLG
gkaoto Opyava ypoveov ¢dvalr (dov 10 BtocePéototov, OmATC 08 ovong Thg

avOpomivng Ooems, TO KpelTToV TOo1oDTOV €N Y€VOG O Kol EMEITO KEKANGOLTO AvNp.

“Tras componer el todo tomd un nimero de almas igual a los astros, y asigné cada
una a cada uno, y tras montarlas en un carro les mostré la naturaleza del todo: les
dijo las leyes que se les habian determinado, que esa primera generacion seria la
Unica decretada para todas, para que ninguna fuera perjudicada por él, que ellas, tras
ser sembradas en cada uno de los érganos del tiempo adecuados a cada una,
producirian al mas piadoso de los seres vivientes, pero siendo doble la naturaleza

humana, seria la mejor especie, esa que después habria de llamarse varon”.

Platon, Ti. 42d.

dwbeopobetnoag 6¢ mavto avtoilg tadta, tva TG Emerta &in kokiog EkdoTOV
dvoitiog, Eomelpev TOVG P&V €l YTV, TOVg &' €ic ceMvny, Tovg &' €ic T@AA doa

opyava ypovov:

“Tras ordenar para ellos todo eso, para no ser responsable de la maldad posterior de
cada cosa, sembrd a unos en la tierra, a otros en la luna, a otros en cuantos otros

organos del tiempo hay™.

Comentario

Citamos los dos fragmentos platonicos a que alude Clemente de Alejandria, aunque

ambos seran comentados en conjunto, pues pertenecen al mismo contexto. En efecto, apenas

media una pagina en el Timeo entre el primer fragmento y el segundo. Bien, en primer lugar,

(a qué se refieren Clemente y Platon cuando hablan de td dpyava tod ypdvov? Esta

expresion es una perifrasis o un sintagma sinonimico para referirse al sol, la luna y cinco

planetas: se refieren, pues, a cuerpos celestes. En el desarrollo de su obra creativa y

compositiva, el Dios primero (0 dnuovpyodg) crea los elementos inmortales del cosmos: el
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mundo, los cuerpos celestes y los dioses (los dioses de la tradicion religiosa griega,
Ocoi Aedv'?’). Una vez ha dado término a estos, encarga a los dioses inferiores la labor de
crear a las criaturas mortales, no sin antes culminar su tarea concediendo a una de las
criaturas mortales un elemento inmortal: kai kad' dcov pv odT@V AOavETolg OPDVLLILOV Elval
TPOONKEL, Olov AeyOUEVOV NYEUOVODV TE &V ADTOTG TAV AEl dikT Kol DIV €0eddvtov Emecbat,

108 (“Cuando haya sembrado cuanto conviene que

oneipag Kol VTAPEAUEVOC EYD TUPUSDC®®
de ellos sea homonimo a los inmortales, aquello que es llamado divino y que gobierna en
aquellos de los que quieren seguiros siempre a vosotros a la justicia, entonces yo os los
entregaré”). Asi, la cita platonica se encuentra en el contexto de la Gltima obra llevada a cabo
por el creador del todo, por el Dios y artesano supremo: el resultado consiste en una suerte
de racionalidad practica — ese elemento divino y hegemdnico — con que los hombres deben
ser capaces de discernir lo justo y lo injusto, y obrar en consecuencia. Con el pronombre en
segunda persona del plural se refiere Platon a los dioses, lo que recuerda a la escena del mito
del carro alado en gue las almas se afanan por seguir a los cortejos divinos en su ascenso en
busca de la vision del lugar supraceleste!®. Pues bien, esa racionalidad préctica, que supone
un elemento animico del hombre, determinaré la vida terrena y ultraterrena del varén, de
acuerdo a unas leyes. El demiurgo ha usado para la creacion de estas almas el material
sobrante del que usé para la creacion del alma del mundo. Este material ha sido divido en
siete partes, asignandose cada una de ellas a uno de los astros principales — los 6rganos del
tiempo, esto es, el sol, la luna y los cinco planetas principales —. Las subi6 en un carro y les
mostro la naturaleza del universo y las leyes a que ellas mismas se sometian (bien visto, todo
esto recuerda bastante al mito del Fedro), de modo y manera que fueran luego capaces de
conocerse a si mismas y al universo que las rodea. Este paseo que se dan por el cosmos crea
las condiciones de todo conocimiento posible. La epistemologia platonica encuentra su
fundamento en el recuerdo (avauvnoig) de aquellas cosas que entonces vio el alma.
Volviendo a la génesis del humano, las almas son sembradas en los planetas, y alli dan vida
a los hombres ingresando en cuerpos, donde deben imponerse a las pasiones que estos
encierran. Para el logro de esta imposicion cuentan con aquella racionalidad practica. De su
uso correcto o incorrecto en la lucha contra las pasiones dependeré el tipo de vida que lleven
en lo futuro. Estamos tratando de nuevo, como en casi todas las citas platénicas que ya hemos

comentados, con aspectos fundamentales de la filosofia platénica en que se recogen

107 Cf. Plat. Ti. 41a
108 p|at. Ti. 41c.
109 Cf. Plat. Phaedr. 247b-e.
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antropologia y ética. Aqui falta el elemento pedagdgico y, por el contrario, se afiaden el
soteriologico y el cosmoldgico. Estamos, por tanto, con un fragmento platonico de semejante
naturaleza al que el alejandrino ha citado hace poco. Reproducimos el contexto en que
aparecen estos organos del tiempo, un parrafo que merece la pena para observar en él cémo

Platén recoge en pocas lineas los aspectos antes referidos:

oV &l piv xpatiootey, dikn Prdcowvto, kpatndévieg 8¢ adikig. kai 6 p&v €0 TOV TPOCNKOVTO YPOVOV
Brovg, malwv gig v t0d cvvvouov mopevbeig oiknow dotpov, Piov eddaipova kol cuvnon EEot,
OQUAEIG 8€ TOVTMV EIG YUVALKOG UGV €V Tf| deLTéPQ YevEGEL peTafarol un mavdpevos Te &v To0TOIG
£t kakiog, Tpoémov OV kakhvorTo, KoTd TV OpotdTNTa ThHS T0D TPOTOL YEVEGEMG €I TIva TOhTNV del
petafarol Onpelov ooy, AAALATTIOV T€ 00 TPOTEPOV TOVOV ANREol, 7mpiv T Tadtod kol Opoiov
TePLOd® Tf] &V aDT® GUVETICTAOUEVOG TOV TTOAVV OYAOV Kol DGTEPOV TPOCEVVTA €K TLPOG Kal VOATOG
Kol aépog Kol yig, BopuPaddn kai droyov dvia, AOym Kpatioag €ig T0 THig TpdTNG Kol pioTtng deikorto

g1d0¢ E&smctO.

“Si los dominan, vivirdn en justicia, si son dominados, en injusticia. Y el que vive bien el tiempo
conveniente, una vez marche de nuevo a la casa del astro asignado por ley, tendra una vida feliz y
normal, pero si fracasa en ellos, cambiara a la naturaleza de una mujer en la segunda generacion. Y si
no abandona la maldad adn en estos, constantemente cambiaria a cierta naturaleza de fiera, a una de
acuerdo al tipo de la maldad que haya practicado, de acuerdo con la igualdad de la generacion de ese
tipo, y en sus modificaciones no dejaria las fatigas antes de dominar mediante razonamiento,
colocado en el circuito de lo mismo e igual que hay en él, el tumulto abundante y que le ha nacido
después a base de agua, aire y tierra, tumulto ruidoso y falto de razonamiento, y conseguir llegar asi

al primer y mejor tipo de disposicion — ética .

Estas son las leyes universales que corresponden a las almas de los hombres, las que
todos deben conocer. Como vemos, es una ley ética consistente en el dominio de las pasiones
que el cuerpo provoca. Llegados a este punto, no nos sorprende que Clemente de Alejandria
cite estos fragmentos de marcado caracter ético, cuando uno de los objetivos de su doctrina
es vivir una vida cristiana, concretada en la semejanza con Dios, con un modelo divino cuyo
conocimiento se hace posible en Jesucristo. Por otra parte, no parece casual que se cite aqui
este pasaje precisamente. Es probable que, habiendo citado hace poco el Fedro,
concretamente aquel lugar supraceleste, acuda a la mente del filésofo cristiano esta otra
escena platdnica cuyo tema se asemeja bastante al del Fedro. Para abundar en esta similitud,

citamos la “ley de Adrastea” que aparece en la referida obra platonica, ley que corresponde

110 plat. Ti. 42b-d.
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en el Timeo al paso del alma de una entidad a otra en sus sucesivas generaciones, segun haya

sabido usar su racionalidad practica y dominar las pasiones:

TOTE VOHOG TNV N eutedoal ig undepiov Bnpelov eOo &v Tf| TPDTY YEVESEL, GALY TNV HEV
mielota dodoav €ig Yoviv avopog YEVIIGOUEVOL QIAOGOPOL T GIAOKAAOVL T HOVGIKOD TIvOog Koi
EpTiKoD, TNV 8¢ devtépav gig Pactiéwmg Evvopov | ToAepkoD Kai apykod, Tpitv €ig moltikod 1
TVOG 0ikovoKoD Tj ¥pMUaTIeTIKOD, TETAPTNV €1g PLIAOTOVOL <ij> yupvaoTtikod 1| mept odpatog looiv
TVOG EGOUEVOD, TTEUTTIV HavTIKOV Blov 1 Tiva tedeotikov EEovoav: KT TOMTIKOG 1 TdV TTepl pipmoiv
TG GAhog appdcet, EBOOUT INUOVPYIKOC §| YEWPYIKOG, 0YO0N GOPIOTIKOG T dnpokomikds, &varn

TUPOVVIKOGHL,

“Entonces es ley que esta alma no germine en ninguna naturaleza de fiera salvaje en la primera

generacion, sino que, aquella que ha visto més cosas lo haga en la simiente de un varén que haya de
ser filésofo o amante de la belleza, o algin hombre relacionado con las musas o el amor, que la
segunda lo haga en la de un rey que vive en la ley, guerrero y gobernante, la tercera en la de algun
politico, econémico o crematistico, la cuarta en la de un gimnasta amante de las fatigas o de alguno
gue haya de encargarse de la cura del cuerpo, la quinta en una que haya de tener una vida mantica o
mistérica. Con la sexta armonizara alguien poético o algun otro de los que se encarga de la imitacién,
con la séptima algun artesano o labrador, con la octava alguien sofistico o estadistico, con la décima

alguien tiranico”.

Ahora bien, ¢qué interés tiene Clemente en citar estos “6rganos del tiempo”? En este
punto del capitulo cuarto, de critica a la idolatria pagana, el alejandrino se centra en atacar
los productos artisticos, continuando la idea platonica de que son estos la imagen de una
imagen, una realidad, no ya de segundo, sino de tercer orden!!2, El esquema platonico tiene
en primera posicion a la realidad ideal, en segunda a la realidad sensible, que imita y participa
de aquella de cierta y determinada manera, quedando el tercer lugar para las obras artisticas,
gue toman por modelo una realidad de por si ya degenerada, la segunda y sensible. Pues
bien, a pesar del tono ético y moral que hemos visto en el contexto donde aparecen los
“Organos del tiempo” en el Timeo, estos aspectos, tan queridos a Clemente, no aparecen
expresos en él. Lo que aqui interesa al cristiano es pura y estrictamente teoldgico. En efecto,
no se trata ahora de controlar las pasiones o de educar el alma de acuerdo a un modelo, sino
del conocimiento de la esencia de la divinidad. Antes de continuar, debemos concretar mas
el sentido del sintagma “los 6rganos del tiempo™. ;Por qué son el sol, la luna y los cinco

planetas érganos del tiempo? El demiurgo ha creado el tiempo junto al universo como

111 plat. Phaedr. 248d-e.
112 Cf. Plat. Rsp. 596a y ss.
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imagen de la eternidad, para dotar al mundo creado de un grado de perfeccion lo mas
semejante posible al modelo original de universo — el que posee el propio demiurgo en su
intelecto —. Ese mundo original es eterno, y el tiempo de este universo serd su imagen, de
manera que siempre que exista este lo hard aquel también. Ahora bien, mientras la eternidad
no conoce fraccion ni parte, sino que permanece inmavil e idéntica siempre a si misma
(carece de tiempo), el tiempo estd sometido al nimero, conoce fraccion y parte y es movil:
Kol OlaKooU®V Ao ovpavov motel pévovtog aidvog €v €vi kat' apuov iodoov aimviov

113 (“Y ordenando en ese momento el cielo crea,

glkova, ToDTOV OV 1) YPOVOV OVOUAKOUUEY
de la eternidad que permanece en un punto, una imagen que avanza segun numero, eso a lo
que precisamente le tenemos puesto el nombre de tiempo™). Dicho esto, los cuerpos celestes,
con sus movimientos, serian los encargados de sefialar las partes de tiempo, €ig dopiopov

114" (“han nacido para limitacion y guarda de los

Kol QLAOKTY ApOudV ypdvov yEyovev:
numeros del tiempo™). ESto es, esos cuerpos celestes son criaturas, objetos creados por Dios,
con una mision predeterminada por el razonamiento y la inteligencia de este (£€ odv Adyov
kod Stovoiac?®). No pueden, por tanto, ser Dios. Efectivamente, se relacionan con él de cierta
y determinada manera, pero no son él. Los paganos, entiende Clemente, confunden lo

adjetivo con lo sustantivo, el arte divino con el mismo Dios.

Breve conclusion

La referencia astral del alejandrino supone el climax de su critica a la idolatria
pagana. Tras una larga enumeratio donde censura todos los objetos (mayormente artisticos)
que el pagano venera como divinidades, acaba por centrar la atencion en los astros. Si estos,
que se entiende son lo méas divino que hay en la naturaleza por ser obra directa de Dios (el
demiurgo platonico) y pertenecen al segundo grado de la realidad, a la copia del modelo
original, no son objeto digno de la veneracidn que los griegos le profesan, ¢qué dignidad de
tal honra van a tener las estatuas y el resto de productos artisticos, aquellos que pertenecen
a la realidad en su tercer grado, a la copia de la copia, obras del hombre? Resumiendo, el
interés de Clemente de Alejandria es evidente: resaltar la realidad pura, trascendente y Gnica
de Dios. Ni se mezcla, ni se identifica, ni se reparte entre sus criaturas. Como agente creador

de todo el universo, no se confunde con la materia. El Dios cristiano no es un Dios inmanente

113 pat. Ti. 38d.
114 p|at. Ti. 38c.
115 p|at. Ti. 38c.
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sino trascendente (excepcion hecha de la encarnacion del Adyog divino en Cristo, donde, de

alguna manera, Dios se hace inmanente).

7) La muchedumbre de los filésofos
Clemente, Protr. 67.1.

Koai molvg pot émppel To100tog 610G, 0lovel LOPUD TIVO SOLLOVIOV TAPEIGAY®V

EEvov dtomov oKklaypoiay, poBoioy®dv HOL® Ypaikd.

“En muchedumbre me fluye semejante multitud, como si fuera el coco trayendo
ciertos y extrafios cuentos sombrios de extranjeros, contandolos con las bobas

palabras de una anciana”.

Platon, Phaedr. 229d.
Kol EmPPET 8¢ Oyrog To100T@V ['opydvev kai [Inydowv kai BAL®V dunydvev TAnon

T€ Kol ATOTi0n TEPATOAOYOV TIVDY PUGEDV"

“Y fluye una multitud de tales gorgonas, pegasos, y plebes de otras criaturas

imposibles y extrafiezas de ciertas naturalezas prodigiosas”.

Comentario

El fragmento citado pertenece al Fedro. Son las palabras que Socrates contesta a
cierta interpelacion de su compafiero de dialogo, Fedro. Estas son pronunciadas antes de que
comience a desarrollarse el nicleo tematico de la obra. Tienen lugar en, por decirlo asi, la
introduccién. Esta introduccion presenta el encuentro de Fedro y Sdcrates cerca de las
puertas de Atenas y como ambos se conducen en busca de un lugar apropiado para dialogar
a la vera del rio Iliso. Es entonces cuando, evocado por el lugar en que se hallan, Fedro
menciona un mito relativo al rapto de Oritia por parte de Bdreas y pregunta a Socrates en los
siguientes términos: GAL' einé mpdc Adc, @ Tdkpatec, o TodTO TO HLOOAdYNUO TEION

aAn0sg siva; e (“Asi que, por Zeus, Socrates, contesta, ¢te dejas convencer tl en que ese

116 p|at. Phaedr. 229c.
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relato mitico es verdadero?”). A ello no contesta el filésofo taxativamente, con un si 0 un
no, sino mas bien negando en su propia persona una preocupacion real sobre tales cuestiones.
Afirma no entender la actitud de aquellos que se afanan por racionalizar los mitos y hacerlos
verosimiles. Socrates, en efecto, tiene otras preocupaciones, aquellas que tienen que ver con
el nuevo giro antropologico que supone su filosofia respecto de los antiguos filésofos
presocraticos (excepcion hecha de Heréclito, a quien, en parte, esta siguiente en este
punto!’). ;Por qué iba él a preocuparse por la veracidad de los mitos y todo su contenido
extrafio, que no parecen tocarle de cerca, cuando todavia no tiene conocimiento de su propia
persona? La preocupacidn socratica es antes que nada émpeieio yoyfic, preocupacion por el
alma, y a esta ni le van ni le vienen gorgonas y pegasos algunos. El uso del verbo émippei es
metafdrico y tiene el sentido aqui de émpelei. Esa caterva de monstruos que le fluye a la

mente al racionalizador de mitos, que le preocupa, no toca a Socrates:

aig 1 Ti¢ amotdv TpooPiPd katd 1O £ikd¢ ExaoTov, GTE dypoike TV GoPig YPOUEVOS, TOAAC DT
oYoAfc deoeL. duol 68 Tpdg avTd 0VSAUMS 0Tl GYOAN" TO 82 aitov, & Pile, ToVTOL TOSE. 0V SVvapai
O Katd T0 AEAQIKOV Ypaupa yv@dval Epovtdv: yeloiov 1 ot eaivetal todto &tt dyvoodvta T
aALOTPLO. oKOTIETY. OOV O yaipev €dcog TadTa, Telfduevog 6¢ @ voulopéve mepl adTdy, O Vv
gleyov, okon® oV TodTa GAN' Epovtdv, gite Tt Onpiov Ov Tuyydve TvE®VOE TOATAOKMDTEPOV Kol
parrov EmreBoppévov, gite NUepdTEPOV TE Kal amiovatepov {Dov, Being Tvoc Kai atdipov poipog
pvoeL petéyov. 18

“Si alguien, desconfiando de ellas, se esfuerza con cada una en busca de lo verosimil, por servirse de
cierta sabiduria rustica, necesitara4 de mucho tiempo libre. Yo, sin embargo, en ningin caso tengo
tiempo libre para eso. Y la causa, amigo, de ello es lo siguiente: no soy capaz, de acuerdo al dicho
délfico, de conocerme a mi mismo. Desde luego me parece ridiculo, ignorando aln eso, investigar
cuestiones extrafias. De ahi, dejando que estas se vayan a paseo, y persuadido de lo que se piensa con
respecto a ellas, lo que ahora decia, investigo no esas cosas sino a mi mismo, en la duda de si resulto
ser una fiera con mas pliegues que Tifén y mas llena de humo, o un ser viviente mas manso y sencillo,

que participa por naturaleza de cierta parte divina y sin humo”.

Con sus palabras Socrates realiza una transicion desde una preocupaciéon menor a
otra mayor.
Por su parte, Clemente vuelve a citar el Fedro. Sin embargo, no sucede ahora como

en las anteriores referencias, en las que la cita platonica tenia por objetivo apoyar la tesis que

117 Cf. Fragmente der Vorsokratiker. Berlin, 1960. Ed. H. Diels revisada por W. Kranz. Fragmentos 85, 101y
116.
118 plat. Phaedr. 229e-230a.
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se estuviera sosteniendo. En efecto, la cita supone una suerte de transicion (Isart, 1993,
p.293)!° entre la parte primera y la segunda. El Gltimo capitulo de la primera parte ha
expuesto las equivocadas perspectivas de los antiguos filésofos griegos. Ahora, por el
contrario, se trata de destacar entre los errores de la antigua filosofia griega, algun destello
de verdadera sabiduria: Platon. En esta segunda parte las referencias al filosofo ateniense
aparecen identificadas con su nombre, son citas explicitas, y con ellas Clemente pretende
resaltar las verdades dichas por Platon. ;Qué interés tiene, en este contexto, la cita de
Clemente? La cita, como decimos, no es esencial, no viene a apoyar un argumento o una
tesis. Mas bien, se trata de una alusion o un recurso imitativo. ¢Cual es esa turba que en
abundancia le fluye a Clemente y le acosa? Se refiere, efectivamente, a los antiguos fil6sofos
griegos cuyas falsas opiniones ha estado exponiendo y censurando en el capitulo precedente.
Esta muchedumbre, dice Clemente, se asemeja a un monigote contador de mitos. Sin
embargo, si bien Sdcrates se conforma con adecuarse a lo que se piensa acerca de tales mitos,
no esta dispuesto el filésofo alejandrino a aceptar la filosofia pagana de los estoicos, los
peripatéticos o, qué decir, los epicureos. Si para Sdcrates los mitos son indiferentes, para
Clemente (que entiende por mitos la filosofia pagana) son impios: oppmdodvteg
CLVOVATPEPELY ADTOTG A0 TA, TNV TPOG TV OOKNGIGOQ®V 01 TODTOV KATAYYEAAOUEVN Y,

120 (“Temiendo que creciera en ellos la impiedad,

unodév L vmiov paAlov tdAn0eg idoTmv
la que es anunciada por esas apariencias de sabios, que ninguna verdad saben mas que los
nifios”). Ahora bien, si esos filosofos paganos no son dignos de preocupacion, es porque hay

121 (“Busco a Dios, no las obras

una preocupacion mayor: 0gov émint®d, ov Ta Epya 10D BeoD
de Dios”). En efecto, Clemente no va a continuar ahora su critica a las falsas opiniones del
paganismo, sea de sus religiones mistéricas, de sus artistas, o incluso de sus filésofos, sino
que va a comenzar la busqueda positiva de Dios mismo. Si para Socrates la preocupacion
menor es la racionalizacion de los mitos y la mayor el conocimiento del alma de uno mismo,
para el cristiano la menor seria la religion y filosofia paganas y la mayor el conocimiento de
Dios. Asi, donde el ateniense sugiere un interés antropoldgico, psicolégico mas bien, el
alejandrino se interesa por una cuestion teoldgica. De hecho, las citas platdnicas de la
segunda parte, parte que esta cita esta de algin modo introduciendo, tienen todas un marcado

carécter teologico: en ella Clemente se apoya en Platon para exponer su idea acerca de Dios.

119 Tsart Hernandez, Consolacion: “Citas platonicas en el <<Protréptico>> de Clemente de Alejandria”,
Cuadernos de Filologia Clésica 3 (1993) 273- 299.

120 Clem. Protr. 67.1.

121 Clem. Protr. 67.2.
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Breve conclusion

A diferencia de lo que ocurre en las citas que hemos analizado hasta aqui, en esta,
que como decimos sirve de transicién, no encontramos alusiones a ideas filoséficas
platonicas, sino mas bien una simple imitacion formal. La causa de que esas ideas no

aparezcan es que la cita no pretende apoyar argumentativamente la teologia de Clemente.
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V. CONCLUSIONES

En casi todas las citas que hemos visto y comentado, lo que toma Clemente de Platon
lo hace con objetivo ético y pedagdgico, antes que propiamente teoldgico o metafisico, cosa
que parece normal cuando estamos ante una exhortacion a los no — iniciados, que se
preocuparan mas por aspectos practicos que estrictamente tedricos. Y es que, en efecto, la
primera conclusién que podemos sacar del andlisis de las citas es la preocupacion del
cristiano por los aspectos practicos de la filosofia. Si el protréptico ha de servir como medio
de captacion de fieles para una escuela propia, como dijimos en la introduccion, entonces la
persuasion es el objeto que condicionara el escrito. El texto debe, antes que nada, persuadir
a que los no iniciados se inicien, a que los incrédulos crean. Y esto no puede hacerse en un
primer momento mediante razones complicadas. Estas vendran después: lo primero, como
hemos dicho, es conseguir la persuasion del publico. Y en atencién a la suprema virtud del
discurso, lo aptum (10 npémov), el protréptico debe adaptarse a su receptor, y este lo que
quiere en la época de Clemente es una guia de conducta segura. En Alejandria la diversidad
de escuela filosoficas debia de ser importante, y en su competencia no solo con las escuelas
de la filosofia pagana sino también con todas las religiones de misterios Clemente tenia que
saber convencer muy bien. En resumen, en virtud de las necesidades de las gentes de aquella
época y lugar, el contenido del protréptico debia ser en muy buena medida ético. Como
antecediamos en la introduccion, han sido fundamentales conceptos e ideas platénicos, de
cufio socrético, relativos a la ética intelectualista del filésofo agrafo, tales como yoyn,
nadeia, éhog o dpoimoig Bed. En lineas generales, la antropologia, la psicologia, la ética 'y
la pedagogia platénicas son aceptadas e incluidas por Clemente, que las usa para
fundamentar la filosofia cristiana. Por supuesto, cuando nos referimos aqui a filosofia
cristiana no lo hacemos a la teologia, como pronosticdbamos en la introduccion, sino
precisamente a los aspectos éticos y practicos, que son aquellos que las citas que hemos

analizado nos han puesto de manifiesto!??.

Sin embargo, ¢por queé se sirve Clemente de los didlogos de madurez platonicos, si

los de juventud son los que presentan e insisten méas en los valores éticos, los dialogos

122 Sin que estemos nosotros afirmando que la continuacion del comentario de las citas platonicas del
Protréptico y de otras obras de Clemente no pueda demostrar claramente la influencia platénica en su teologia.
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Ilamados socraticos, incluso en la actitud protréptica? A nuestro entender, es cierto que los
didlogos mas tempranos de Platon, aquellos que se desarrollan alrededor de la muerte de
Sécrates o con este en pugna con algun sofista, son los que tienen mayor contenido ético y
pedagdgico. Sobre todo, la rivalidad con la sofistica permite a Socrates poner al descubierto
la ética y la pedagogia de estos al tiempo que la suya propia. Pero, por otra parte, también es
cierto que en esos dialogos la apetn socratica aparece muy estrechamente relacionada con
la del sabio en un sentido intelectualista, y ya hemos ido viendo a lo largo del trabajo como
la virtud que interesa a Clemente es la del cristiano, cuyo conocimiento maximo se reduce a
una yvaoig de Dios: si el cristiano es sabio es porque no ignora a Dios. Por supuesto, esto
no deja de ser asi en la restante obra de Platon, pero si es cierto que los didlogos de madurez
presentan esa virtud intelectualista coloreada y rodeada de mitos y metéaforas que se prestan
mas a la interpretacion por parte de un cristiano. Ademas, en esos dialogos ya es mas clara
la influencia pitagorica en Platon, por lo que se refiere a la escatologia y a la teologia. De
hecho, los parrafos que cita Clemente suelen referirse a contextos de relatos miticos o
comparaciones donde puede aparecer incluso esa mencionada influencia pitagérica (como
hemos visto en el Mito del carro alado). Probablemente, conocia mejor estos Gltimos

dialogos y se sentia mas comodo apelando a ellos que a los primeros.
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VIl.  ANEXO

En este anexo recogemos la traduccién del resto de citas platdnicas que no han sido
comentadas, las correspondientes a las partes segunda y terceral?. El formato de la
exposicion es el mismo que para las citas de la parte primera, pero sin el comentario y la

breve conclusion.

1. Parte segunda

a. Padre creador del cosmos
Clemente, Protr. 68.1.

I17 81 oVv &Eyventéov oV 06V, @ TIAatov; “Tov yap matépa Kai momTHy T0DdE

TOU TOVTOG EVPETV TE EPYOV KOl eVPOVTA €ig dmavTag EEEuTEly AOVVATOV .

“;Por donde hay que seguir las huellas de Dios, Platon? Encontrar al padre y creador
de todo este cosmos es un esfuerzo y cosa imposible, si se le encuentra, explicarlo a

todos”.

Platon, Ti. 28c.

TOV P&V oDV TomThV Kai Tatépo. 1008 10D mavtdg eVpElv Te Epyov Kol evpovTa EiC

ThvTog AdVVaTOV AEYELV”

“Pues bien, encontrar al creador y padre de todo este cosmos es un esfuerzo y cosa

imposible, si se le encuentra, referirlo a todos”.

b. Trascendencia divina absoluta
Clemente, Protr. 68.1.

123 Cf. pp. 28 y 29 de este mismo trabajo.
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A Ti dfjTa, O TPOG avToD; “PnTéov Yap ovdapds E6Tiv’.

“;Por qué, por dios? En ningtin sentido debe decirse”.

Platon, Ep. VII, 341c.

oUKOVV EUOV Y€ TEPL OOTAOV E0TIV GUYYPOUUO OVOE UATOTE YEVITOL PNTOV Yap

0VO0U®S £6TIV MG GAL padnuato.

“Mio no hay escrito sobre estas cuestiones ni de seguro lo habrd. Pues no pueden

decirse, como si otros conocimientos”.

Platon por compariero |
Clemente, Protr. 68.2.

EV ye, o [TAdtov, énagdcot Tg dAndeiog. ALY pi| arokéunc.

“Esta bien, Platon, rozar la verdad. Pero no te canses”.

Platén, Rsp. 435d.

M) Toivov amokaung, &on, GALL oKOTEL

“En ese caso, no te canses, mejor investiga”.
b 9

Platon por compafiero |1
Clemente, Protr. 68.2.

EOv por Aapod g Intoewg taryabod mépt.

“Echa mano conmigo a la busqueda del bien”.

Platon, Phaedr. 237a.
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Eop por AaPecBe tod pobov, Ov pe dvaykdlel 6 PEATIOTOG OVTOGT AEYELY.

“Echad mano conmigo al mito que este, el mejor, me fuerza a decir”.

Unidad e incorruptibilidad divina
Clemente, Protr. 68.3.

OV &M yapwv kol ékovreg pev opoloyodowv éva Te givan 0g6v, avdredpov Kai
ayévnrov Tovtov, dve mov mept Td vdTO TOD 0Vpavod €v Ti) 101 kol oikelq TepLON

6vtog dvta del.

“Por ello, aunque en contra de su voluntad, estin de acuerdo en que dios es uno,
indestructible y sin generacién, estando siempre realmente arriba en alguna parte

alrededor de los lomos del cielo en su particular y propia atalaya”.

Platon, Ti. 52a.

TOVTOV 88 0DT™G &YOVTOV OpodoyNTéoV EV pdv givan TO KaTH TaDTL £160g £)0V,
ayévvnrov Kal avaredpov, ovte gig £0vtd €lcdeyOlevoV dALo GALoBey 0Ute AVTO
elg Ao mot 10v, adpatov o0& Kol GAAmG dvaicOntov, todTo O o1 vOnoig eidnyev

EMIGKOTELV

“Siendo esto asi, hay que acordar que uno es lo que tiene el aspecto constante, sin
generacion e indestructible, y que no acepta en si ninguna otra cosa de otra parte ni
él mismo marcha a ninguna otra cosa en ninguna parte, invisible y ademas

imperceptible, aquello que el pensamiento tiene por oficio investigar”.

Los lomos celestes
Clemente, Protr. 68.3.

OV &1 yapv kai dkovteg pev opoloyodowv &va te eivar 0gdv, dvadredpov kai
dyévnTov TodToV, Ave oL TEPL TA VAT TOD 00pavod &V T 101g Kol oikelq Teploni)

6vtog dvta del.
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“Por ello, aunque en contra de su voluntad, estdn de acuerdo en que dios es uno,
indestructible y sin generacién, estando siempre realmente arriba en alguna parte
alrededor de los lomos del cielo en su particular y propia atalaya”.

Platén, Phaedr. 247b.

ail pev yap addvartor kodovpeval, ViK' Gv Tpog dkpm yévovtal, EEm mtopevbeioan
gomoayv &€l T® ToD 0VPaVOD VAT®, 0TACHS OE AVTUC TEPIAYEL 1) TEPLPOPD, O OE

Bewpodot ta EE® ToD ovpavoD.

“Las llamadas inmortales, cuando se asientan en la cumbre, marchan fuera y se
detienen en el lomo del cielo, y en su detenimiento el movimiento periférico las lleva

alrededor, y observan lo de mas alla del cielo”.

El rey del todo
Clemente, Protr. 68.5.

Tavt an kot [TAdtowv dtavooduevog Tov Bedv aivitteTton EPL TOV TAVTOV faciiia

TTOVT £6Ti, KAKEIVO 0iTIOV ATAVTOV KOAQV.

“De esa manera también Platon, discurriendo acerca de Dios, dice en enigmas: todo

esta alrededor del rey de todo, y ello es la causa de todo lo bello”.

Platén, Ep. 11 312e.
Pl TOV TAVTOV Paciiéa mavt' £6Ti Kol EKEIVOL éveka TAVTA, KAl £KEIVO aiTioV

ATAVTOV TOV KOADV"

“Todo esta alrededor del rey de todo y por ello es todo, y ello es la causa de todo lo
bello”.

Justicia divina
Clemente, Protr. 69.4.
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‘O pév o1 0gog, domep Kal 6 TOAoOg AOY0S, APV KOL TEAELTNV Kol péca TOV
ovtov andvrtov Exov, e00ciav tepaivel KaTd QOO TEPLTOPELONEVOS. TD O Gl

EuvémeTan dikn TOV amoiermopévov Tod Ogiov vopov Tipmpoc.

“Dios, como dice el antiguo refran, que tiene el comienzo el final y la mitad de todos
los entes, marcha avanzando de acuerdo a su recta naturaleza. A €l siempre le sigue

la justicia sancionadora de quienes se quedan atras de la ley divina”.

Platén, Leg. 315e.

0 pev o1 0goc, Oomep Kol 6 TAAOLOG LOYOS, APV TE KOl TELEVTI|V Kol péca TOV
ovtov andvtov & ov, e00sig Tepaivel KaTa VOV TEPLTOPEVONEVOS” TA OF ael
ovvénmetal dikn TOV droleiropévev 100 Bgiov vopov Tip®poG.

“El dios, como dice el antiguo refran, que tiene el comienzo el final y la mitad de
todos los entes, marcha rectamente avanzando de acuerdo a su naturaleza. A él

siempre le sigue la justicia sancionadora de quienes se quedan atras de la ley divina”.

Sabiduria barbara
Clemente, Protr. 70.1.

Yopmtepa, eNoiv, ToVTOV BapPfapov Ta Yévy.

“Son mas sabios, dice, los linajes de estos barbaros”.

Platén, Phaed. 78a.

IToAr pév 1 ‘EAAGc, Eon, & KEPng, év 7 Evelsi mov dyadoi dvipec, moAld 8¢ kol Ta

TOV Bappapov yévn.

“Grande es la Hélade, dijo, Cebes, en la que supongo que hay buenos hombres, y

muchos son los linajes de los barbaros”.
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2. Parte tercera®®

a. Hermoso riesgo
Clemente, Protr. 93.2.

Kalog 0 Kivouvoeg adTopoAeTV TTpoOg Oedv.

“Hermoso es el riesgo de marchar por el propio pie hacia Dios”.

Platon, Phaed. 114d.

TOVTO Koi TPEMEWV ot SOKET kol AEI0V Kivduvedoat olopéve obTmc Exety — KAAOS Yap

0 Kivoovog —.

“Eso me parece que conviene y que merece la pena arriesgarse a considerar que es

asi — pues bello es el riesgo —.

b. Semejanza con la divinidad
Clemente, Protr. 97.2.

“@g0g” Yup “ovdapf] ovdopdg Gdwkog”, domep ol doipove, “@rl’ Mg 0idv TE

OKOL0TATOS, KOl OVK £0TIV QUT® OMOLOTEPOV O0VOEV 1| 0G OV uAV YévnTal 0TL

OKO0TOTOS” .

“Pues Dios en ninglin caso y de ninguna manera es injusto, como los démones, sino
lo mas justo posible, y no hay nada mas semejante a €l que quien de entre nosotros
llega a ser lo mas justo posible”.

Platon, Theaet. 176c¢.

0£0¢ 00dapi] 00dapdS adukog, GrL' MG 016V TE SIKALOTATOG, KAl 0VK £6TIV AOTH

opodTepov 0042V ij 0g av MUAV ad Yévnton 11 SukardTaTog,

124 Cf. pp. 28 y 29 de este mismo trabajo.
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“Dios en ningun caso y de ninguna manera es injusto, sino lo mas justo posible, y no
hay nada mas semejante a €l que quien de entre nosotros llegar a ser lo méas justo

posible”.

La planta celeste 11
Clemente, Protr. 100.3.

Obtwg auéier kol OV AvOpomov €ml v ovpavod yevopevov 0&av, “@vTov

0VPavVIOV” G AANOGS, £l TNV YVOGLY TopaKaAoDUEY TOD Og0D.

“Asi, sin duda, animamos también al hombre, una planta celeste en realidad, que es

generado para la contemplacion del cielo, al conocimiento de dios”.

Platén, Ti. 90a.

10 0¢ OM mepi Tod KuplwTdTov TTap' MUV YuyTig €ld0vg dravoeichan Ol Tfide, d¢ dpa
a0T0 daipova 00 EKAGTE dEdWKEV, TODTO O ON QAEY OTKETV LEV NUAV &' dKkpw TG
oOUOTL, TPOG O& TNV &V 0VPAVD GLYYEVELOY GO YTiG NUAG aipely g OvTog UTOV 00K

gyyelov AALG ovpaviov, dpBotata Aéyovteg

“En lo referente a la especie de alma que mas poder tiene en nosotros es necesario
pensar de la siguiente manera: que dios nos la ha otorgado a cada uno como parte
divina, aquella que decimos que nos gobierna colocada en la cima del cuerpo, y que
desde tierra nos eleva hasta el parentesco con el cielo, en la idea de que somos una

planta no terrestre sino celeste, y decimos muy correctamente”.

Caracter divino del hombre
Clemente, Protr. 104.1.

4 ” r 5 r 7 \ AT by r hy 3 3 by Y
Tavtog olov 0e6bev EmAéyecBal oot TOC wVAS: “pun yop AMOovg pév gival iepd kKol

EVAa kol Opvea Kai d@eLs, avOpOTOLGg 68 Py

“Considera que estas palabras te han sido referidas de parte de Dios: no creas que las

piedras son sagradas, los maderos, los pajaros y las serpientes, pero no los hombres”.
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Platon, Min. 319a.

i yép TL olov LiBovg pév sivan igpodg kai EVA kal dpvea Kai @i, avOpOTOVG
0% W’ AL TAVTOV TOVTOV 1EPMTATOV E6TLV AVOPp®TOC O Ayadog, Kol Lap®TOTOV
0 movnpog.

“No creas que las piedras son sagradas, los maderos, los pajaros y las serpientes, pero
no los hombres. Al contrario, de todo esto lo méas sagrado es el hombre bueno, y lo

mas impuro el malo”.

Focos oculares
Clemente, Protr. 113.2.

[1&g yap oV mobevdg 6 TOV €V GKOTEL KOTOPWOPVYUEVOV VOV EVapYT] TOMGAUEVOS

Kol Td “@eoe@ipa”’ Thg yuyig dmofhvas “Oppata’;

“;Como no es deseable quien ha hecho al que estd hundido en la tiniebla un

pensamiento claro y ha abierto los ojos luciferinos del alma?”

Platon, Ti. 45b.

TAOV 0 OPYAVOV TPATOV UEV POGPOPO. CLVETEKTNVAVTO dppaTa.

“De los 6rganos construyeron en primer lugar los ojos luciferinos”.

Rebafio humano
Clemente, Protr. 116.1.

[Tpdkertan 6 del T@ O TV AvOpOTTOV AyEANV cOlEY.

“Pertenece siempre a Dios salvar al rebano de los hombres”.

Platon, Pol. 268c.
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TI6¢ oLV iV 6 Adyoc dpOdC paveitar kai dxépatog O mepi Tod Pacthéng, dtav avTov
vopéa kol Tpo@oOv ayéAng avlpwmiving Odpev poévov Ekkpivovieg popiov dAlov

apeicpnTodviav;

“Pues bien, ;como va a parecer correcto y puro el discurso que trata sobre el rey,
cuando lo instituyamos en pastor y nutricion del rebafio humano, seleccionéndolo a

¢l solo de entre los demas millares de adversarios?”.

Comunidad de bienes amigos
Clemente, Protr. 122.3.

Ei 8¢ “kowd Té @IA®V”, 0c0@Anc 88 O 8vOpwmog [...], yivetau 81 odv T mhvto Tod
avOpmmToL, 6Tt Ta TAVTA TOD BE0D, KOl KOV Apeoiv Tolv gilotv T mhvta, ToD 00D
Kot avOpdmov.

“Y si “es comun lo de los amigos” y el hombre es amigo de dios, entonces todo es
del hombre, porque todo es de Dios, y todo es comdn a ambos amigos, a Dios y al
hombre”.

Platon, Phaedr. 279c.

Kai épotl tadta cuvehyov: Kowva yap Td T®dV Qilov.

“Pide también eso para mi. Pues es comun lo de los amigos”.

Platon, Lys. 207c.

Ovkodv kowa 1a ye @il®v AéyeTal, Hote TOVT® Y€ 0VOLV dloiceTOV, £imep AANOT|

mepl TG PMog AEyeTov.

“Entonces, se dice que es comun lo de los amigos, de manera que ninguna diferencia

tendréis en eso, si es que decis la verdad respecto a la amistad”.
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Platén, Leg. 739c.

¢ apa mePt YuvouK®V 1€ Kol Taidwv moavti 0fjAov 6Tt Kowvd Td @ilwv Eoton.

“Que respecto a mujeres y nifios es evidente a todo el mundo que sera comun lo de

los amigos”.

Platén, Rsp. 449c.

Aéyetan 8¢ MG OVTMGS €0TL KOWwd T4 QiA®V.

“Se dice que es comun en realidad lo de los amigos”.
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