PHRONESIS EN FEDON Y PROTREPTICO
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RESUMEN: Maés alla de la discusion abierta acerca de si existe en Aristoteles
un periodo platénico o acadeémico e, incluso, si el Protréptico puede ser in-
cluido dentro de él, en el presente trabajo nos proponemos resaltar el aspecto
interesante —aunque poco trabajado— de la estrecha relacion entre el trata-
miento de la phronesis en el Feddn y en el Protréptico. Para ello partiremos
del analisis del concepto de phrénesis en el Fedon, donde encontramos una
doble aproximacién al término que representa tanto el fin mas deseable a al-
canzar como asi también aquella sabiduria practica que nos permite evaluar
adecuadamente ciertas situaciones de la vida. A continuacion, retomaremos
esta doble vertiente platdnica de la phrénesis como medio y como fin de la
vida buena en algunos fragmentos seleccionados del Protréptico para mos-
trar como Aristoteles adhiere a la concepcion antropolégica platénica en
funcion de un alma rectora que somete al cuerpo y cuya funcién mas exce-
lente debe ser el centro o télos de la vida humana. Encontramos que la phro-
nesis, ademas de permitir al hombre filosofar y alcanzar la contemplacién y
el conocimiento, exhibe también una dimensién préactica en tanto fundamen-
to del buen uso del cuerpo para vivir del mejor modo posible.
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ABSTRACT: Beyond the open discussion about whether there is a Platonic or
Academic period in Aristotle and, even, whether the Protrepticus can be in-
cluded within it, in this paper we intend to highlight the interesting point —
although not so often examined— of the narrow relationship between the
treatment of phronesis in the Phaedo and in the Protrepticus. In order to do
so, we will start from the analysis of the concept of phronesis in the Phaedo,
where we find a double approach to the term that represents both the most
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desirable end to be achieved as well as that practical wisdom that allows us
to adequately evaluate certain situations in life. Next, we will return to this
double platonic aspect of phrénesis as a means and as an end of the good life
in some selected fragments of the Protrepticus to show how Aristotle ad-
heres to the Platonic anthropological conception in terms of a guiding soul
that subdues the body and whose most excellent function must be the center
or télos of human life. We find that phronesis, in addition to allowing men to
philosophize and achieve contemplation and knowledge, also exhibits a
practical dimension as the foundation of the proper use of the body to live in
the best possible way.

Keywords: Phaedo — Protreptic — Phrénesis — Philosophy.

INTRODUCCION

Mas alla de la discusion abierta acerca de si existe en Aristételes un periodo
platénico o académico e, incluso, si el Protréptico puede ser incluido dentro
de él, en el presente trabajo nos proponemos resaltar el aspecto interesante
—aunque poco trabajado— de la estrecha relacion entre el tratamiento de
la phronesis en el Fedon y en el Protréptico. Para ello partiremos del andlisis
del concepto de phronesis en el Feddn, atendiendo especialmente al pasaje
66¢c-69c, donde emerge una doble caracterizacion del término: por un lado
(66¢-67b), se dice que es la purificacion del alma la que libera del influjo
perturbador al cuerpo y que esa purificacién es necesaria para alcanzar la
phrénesis; y, por otro (69b8-c3), la phronesis es presentada como un medio
necesario para obtener la purificacion del alma. Dentro de esta seccién, pro-
pondremos una lectura del texto que —en linea con la interpretacion de C. J.
Rowe- entiende que no hay contradiccion entre ambas aproximaciones, ya
que en el primer caso el término phrénesis designa un tipo de comprensién
que resulta inaccesible al filosofo en vida, pero que en el contexto de la pro-
pia existencia el término tiene un alcance mas limitado y designa simple-
mente la lUcida apreciacion, realizada en la presente vida misma, de lo que
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es verdaderamente valioso por oposicién a lo que es solo aparentemente va-
lioso. A continuacién, retomaremos esta doble vertiente platonica de
la phronesis como medio y como fin de la vida buena en algunos fragmentos
seleccionados del Protréptico para mostrar como Aristdteles adhiere a la
concepcion antropoldgica platonica en funcién de un alma rectora que some-
te al cuerpo y cuya funcion mas excelente debe ser el centro o télos de la vi-
da humana. Encontramos que la phrénesis, ademas de permitir al hombre fi-
losofar y alcanzar la contemplacion y el conocimiento, exhibe también una
dimension practica en tanto fundamento del buen uso del cuerpo para vivir
del mejor modo posible. A partir del analisis de los fragmentos escogidos in-
tentaremos mostrar como la reflexién aristotélica del Protréptico recupera la
doble vertiente de la phronesis en tanto designa la forma mas elevada del sa-
ber, esto es, el saber verdadero y filoséfico y, en ese sentido, es eminente-
mente teorética (contenido fundamental de la philosophia y sinénimo de la
sophia), sin descuidar la importancia del cultivo de la phrénesis y su utilidad
para la vida practica.

Si nuestra interpretacion es acertada, podremos concluir que Aristote-
les acuerda con el planteo platénico del Feddn para quien alcanzar la phro-
nesis es importante como un instrumento en nuestra vida, sin que eso impli-
que dejar de considerarla el fin ultimo al que aspira el alma. El estagirita, por
su parte, entiende que la phrénesis es necesaria en nuestra vida practica aun-
que, al mismo tiempo, se vuelve indispensable para alcanzar el mejor modo
de vida que no es otro que aquel que conoce teoréticamente la verdad y los
principios primeros. Sefialaremos, finalmente, que esta similitud se da jus-
tamente en dos obras que pueden encuadrarse dentro del mismo interés pro-
tréptico o exhortativo: por un lado, el ateniense se esfuerza por convencer a
los seguidores de Sdcrates de que su muerte es parte de una ensefianza que
debe acercarlos a la vida filoséfica; por otro, el estagirita insta a filosofar
(seguramente a potenciales seguidores de escuelas rivales) para alcanzar el
mejor modo de vida que él propone.
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PHRONESIS EN EL FEDON

La exquisita pluma platonica presenta a un Socrates que defiende su forma
de vida y, especificamente en esta obra, su eleccion del modo de enfrentar
una muerte que se aproxima inexorablemente. Resulta importante delimitar
la figura del genuino filésofo, que serd quien desprecia involucrarse con los
placeres propios del cuerpo para volverse hacia su alma y alejarse, en la me-
dida en que puede, de lo corporeo. Se distancia de los “asi llamados place-
res” (tog noovag kakovpévag, 64d3), distinguiendo —podemos inferir— entre
lo que “se dice” que es placentero y lo que él personalmente considera pla-
centero. Aceptar la existencia de “otros” placeres, mas ligados al alma que al
cuerpo, permitiria pensar que para Sdcrates el alma no seria solo un principio
cognitivo, sino que también es capaz de experimentar placer en su actividad.
En tal sentido, SAcrates se presenta esperanzado en su encuentro, tras la
muerte, con dioses sabios y buenos (63b-c), no se irrita al abandonar a sus
amigos ante la inminencia de que se encontrara con “buenos duefos y com-
pafieros” (69¢) e, incluso, confia en que si el alma parte en buenas condicio-
nes hacia lo divino, inmortal y sabio, “una vez llegada alli, le corresponde
ser feliz” (81a). Para explicar esta actitud de confianza se desarrolla la asi
llamada “apologia de Sécrates” (63e-69¢), que consiste en la defensa de la
vida filosofica como preparacion para la muerte, pero una “muerte que el fi-
16sofo experimenta aun viviendo”.? ES en este contexto que emerge una va-
loracién negativa de lo corp6reo -que causa no solo distracciones y enferme-
dades, sino que es origen incluso de guerras, sublevaciones y contiendas-, y
también se delinea la oposicién entre lo mezclado y lo puro, el no tener
tiempo libre (doyolia, 66d2) y la oxoln (ligando siempre el primer término
al comercio con el cuerpo y el segundo a la filosofia).

Se afirma que el cuerpo resulta un impedimento si se lo toma como
compafiero en la investigacion: el fildsofo debe desligar el alma del cuerpo si
quiere alcanzar la phronesis. Es en esta linea (65a9) donde aparece por pri-
mera vez en el didlogo el término phroénesis, con el sentido de aquel fin que
se quiere alcanzar. A continuacion (66b1-67b6), en el marco del discurso
que los “genuinos filosofos” se dicen unos a otros -que recordemos se pre-

2 Cf. CASERTANO (2015: 66).
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senta como algo forzoso/necesario (évaykn, 66b1)- emergen cuestiones im-
portantes. En primer lugar, encontramos dos sentidos de muerte que se su-
perponen: uno real (segun el cual la muerte es el alma que vive separada del
cuerpo) y otro metaférico (donde estar muerto es el alma que, aun en vida
del hombre, se distancia del cuerpo y de sus necesidades propias). De cual-
quier modo, ambos sentidos de muerte tienen el mismo fin: llegar a la verdad
(6AnOng, 66b7, 66d7, 67b1) y a la inteligencia/sabiduria (ppovicemg, 66€3;
arn0e1dv te kai epdvnoty, 66a6).2 Alcanzar la phronesis es lo que distingue
al verdadero fil6sofo, algo que es retomado en 79d al afirmar que cuando el
alma examina por si misma (vt ka®’ adtv, 79d1) se remonta hacia aque-
llo que es puro, siempre existente e inmortal, y en virtud de que es congénere
con la realidad eterna (g cvyyevig odoa avtod del, 79d3) y al estar sola
por si misma, cesa en el extravio y permanece siempre en el mismo estado, y
ese estado recibe el nombre de phronesis (xoi tobto avtig O WA
epovnolg kékAnton, 79d6-7). Desde esta perspectiva, phronesis es aquel es-
tado o condicion o afeccion o disposicion (wéOnua, 79d7) del alma que, se-
parada de las demandas del cuerpo en su condicién encarnada, permanece
siempre igual y en compafiia de lo inmortal. Incluso, tal como Socrates le
explica a Simias en el desarrollo del argumento de la reminiscencia, “nues-
tras almas existian ya entonces, antes de venir a la figura humana, separadas
del cuerpo y poseian phrénesis™* (76¢12), donde es significativo que el Gni-
co atributo que se predica explicitamente del alma separada del cuerpo en
todo el Feddn es justamente la posesion de phronesis de esta linea. De alli
que en estos pasajes pueda traducirse el término como “sabiduria” (Vigo,

3 En la linea 66a6 aparecen ambos términos juntos (GAf0g1év € koi ppdvnotv) y es discutible
si deben ser considerados como sin6nimos 0 no. WILLIAMSON (1904: 127) sostiene que aqui
Platon distingue intencionalmente ambos términos: mientras dAn0eidv debe ser entendida co-
mo verdad objetiva, ppdévnow alude al padthema mental que la aprehende. Otra interpretacion
(con la que concordamos) y en linea con el sentido de la argumentacion de estas lineas, con-
siste en reconocer que el conocimiento verdadero solo sera posible una vez que el alma esté
en si 'y por si misma; y que aqui, mientras el cuerpo sea un elemento disruptivo en su asocia-
cién con el alma, esta se encuentra alejada de la verdad y el conocimiento/sabiduria (entendi-
dos como sindénimos) debido a las demandas del cuerpo. En este dltimo sentido, cf. WHITE
(1989: 48).

4 “oi yoyad kol TpdTEPOV, TPV Elvan v BvOpOTOL EIdEL, YWPIS COUATMV, KOl PPOVNOLY ElxOV”
(76c11-12).
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Eggers Lan) o “inteligencia” (Casertano), para acentuar el aspecto teorético
del saber propio del ser inmutable. Se trata de un puro saber contemplativo
gue conforma el ideal a alcanzar para acceder a la verdad. Es el pensamiento
en su forma mas alta, es inteligir aquello que es inteligible.

Socrates deberd esforzarse por convencer a sus interlocutores de que
los que cultivan rectamente la filosofia se ejercitan en el morir y que en nin-
gun otro lado se encontrara la phrénesis de modo mas puro que en el Hades
(nueva aparicién del término en 68b4, con el mismo sentido). Una gran difi-
cultad radica en que la mayoria de los hombres cree que, para quien no en-
cuentra agradable aquellos placeres ligados con el cuidado del cuerpo ni to-
man parte de ellos —y aca asoma en el texto un nuevo sentido de muerte®-
“no vale la pena estar vivo, sino que quien no se preocupa para nada de los
placeres que se obtienen a través del cuerpo anda bastante cerca de estar
muerto” (65a6-7). En contraste —sostiene Soécrates- el filésofo se halla ya
muerto en vida a todas estas cosas y se dedica principalmente a su alma. Da-
da la definicion de muerte como “el abandono del cuerpo por parte del alma”
(64c4-5),% Socrates afirma que alcanzar ese estado constituye el objetivo de
quien filosofa rectamente. Quien asi haya actuado no temera, pues, la llegada
de la muerte en tanto dedicd sus esfuerzos a separarse de las demandas cor-
poreas en el mayor grado posible, no permitiendo que el alma se distraiga y
sea engafiada en la busqueda de la verdad. Una vez en ese estado, “hay espe-
ranza de que alcancen aquello que amaron a lo largo de su vida, y lo que
amaban es la phrénesis” (68al-2): nueva aparicion del término como aquella
meta a alcanzar por el alma una vez separada definitivamente del cuerpo.

5 A los dos sentidos de muerte mencionados antes, se puede agregar el que aparece aqui: la
muerte considerada como algo negativo que implica no procurarse los placeres corpdreos,
Unicos bienes por los que vale la pena vivir. Se retoma en 68d: “todos los deméas juzgan que la
muerte se cuenta entre los males mayores”.

6 Unas lineas después, en 67d4-5, se reformula la definicion de muerte en términos de “libera-
cion y separacion del alma respecto del cuerpo” (AOG1G Kol y@PIGHOG YUYTG GO GMOUATOG),
mientras que en 64c la muerte es definida como separacion del cuerpo por parte del alma en
términos evaluativamente neutros. Es posible que, tras haber enfatizado que el cuerpo y lo
corporeo son fuente de perturbacion e impedimento para la actividad del alma, se reformule la
caracterizacion anterior y se presente a la muerte como algo deseable para el filosofo y, en ese
sentido, la separacion es a la vez liberacion para el alma. Cf. Rowe (1993: ad loc).
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Podemos preguntarnos en qué consistird esta accion del alma que en
vida se concentra sobre si misma, desligada todo lo posible de los sentidos.
Es muy interesante en este punto el cambio de perspectiva en el anlisis pla-
tonico: se pasa de lo que el filésofo puede esperar cuando su alma esté sepa-
rada del cuerpo, a como el filésofo debe actuar, durante su vida, para alcan-
zar dicho momento en un estado adecuado.” En ese sentido, phrénesis no
aludira a un pensamiento abstracto que se desentiende del mundo sensible,
sino que consistirda mas bien en un modo de vida dedicado a la filosofia (év
phocooia (Bowv, 68cl11-12). Como sefiala Casertano,® “los pensamientos
del filésofo siempre conciernen a este mundo, porque busca su significado,
precisamente: la verdad”. Socrates afirma que el alma razona del mejor mo-
do cuando esta librada a si misma, sin ser perturbada por los sentidos y que
es en el razonamiento cuando se le hace manifiesto algo de lo que es (tod
dvtog, 65¢9). Para captar la ousia de las cosas, aquello que cada una preci-
samente es, el alma debe concentrarse en si misma y alejarse del cuerpo. Y si
bien nadie se negaria a aceptar que existe algo justo en si mismo, y algo be-
Ilo y algo bueno, solo el alma —alejada de los sentidos- podré considerarlo de
modo preciso y aproximarse a su conocimiento.

Ahora bien, apelar a lo inteligible para explicar el mundo gue nos ro-
dea desde una perspectiva filosofica, tiene consecuencias metafisicas y epis-
temolégicas (Fedon 78d-79a) pero también, y fundamentalmente en este
contexto, consecuencias practicas. Todo el discurso protréptico que Sécrates
despliega en el Feddn puede entenderse como el intento de mostrar y expli-
car su actitud frente a la vida y a la muerte para exhortar a sus seguidores y
movilizarlos respecto de su propia praxis y de su propia consideracién de
qué sea la existencia humana. Es mostrarles que para el filésofo alcanzar la
muerte, y especificamente estar muerto, constituye el mejor y mas noble
modo de vida. {Cémo dirige, pues, su vida el fildsofo para alcanzar tal fin?
La condicidn del éxito es tener un pensamiento sin mezcla con lo sensible,
esto es, purificado de las turbaciones del cuerpo. En tal sentido debe enten-
derse la insistencia en la purificacion: un modo de vida puro sera aquel que
el filosofo experimenta “en vida” cuando “estd muerto” a las pasiones y de-

7 Cf. WHITE (1989: 52).
8 Cf. CASERTANO (2015: 67).
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seos que lo esclavizan. Esta purificacion permitira conocer las Formas y
también reconocer a los particulares sensibles en su relacion con ellas.

En este contexto se resignifica el concepto de phronesis. La metafora
monetaria de la virtud,® anclada en el plano de la acciéon humana, muestra
gue sin la phrénesis, nuestras acciones consideradas valientes y moderadas
no son mas que simples remedos?® de virtud que no poseen nada sano ni ver-
dadero (0yieg 006 aAnOEg, 69b8). Y agrega el texto:

“Pero, en verdad, puede que la moderacion, la justicia y la valentia no
sean realmente sino una especie de purificacion (katharsis) de todas esas co-
sas, y que la propia sabiduria (phrénesis) sea una especie de medio de purifi-
cacion (katharmds)” (69b8-c3).

Segln nuestra interpretacion, este pasaje continda la distincion ante-
rior entre el verdadero filésofo y el amante del cuerpo. Este ultimo solo bus-
ca acrecentar el placer y disminuir el dolor con su modo de actuar; mientras
que el verdadero fil6sofo, en sus acciones y experiencias cotidianas, conside-
ra, en cambio, el placer, el dolor, el miedo y demas pero en relacion con la

9 Escapa a los limites de este trabajo analizar el pasaje 68d2-69e4, donde se sefiala que la va-
lentia (andréia) y la moderacion (sophrosyne) solo pertenecen a quien realmente es fildsofo.
Frente a ello, el comdn de la gente utiliza los términos en el sentido corriente (0, como dira
después, la moderacion en su modalidad ingenua) y considera temperantes a los que son tem-
perantes por intemperancia, en tanto dominan algunos placeres (esto es, tiene la capacidad de
mantener una disposicion tranquila de austeridad y mesura respecto de los deseos apetitivos)
solo en vista de otros placeres. Mientras que el verdadero moderado o temperante, modera los
placeres en vista de la phronesis. Como sefiala Vico (2009: ad loc) “lo que quiere significar
Sacrates al describir la forma corriente de la moderacion como el resultado de un cierto tipo
de desenfreno, se comprende mejor cuando se atiende al plano estrictamente motivacional:
quienes se abstienen de determinados placeres, por temor a quedar privados de otros, solo ex-
teriormente parecen comportarse del modo en que lo reclama la virtud de la moderacion, ya
que, desde el punto de vista de la motivacion interna de sus acciones, sigue siendo el placer el
que provee la pauta Gltima para la orientacién de su comportamiento”. En este marco, la meta-
fora monetaria del intercambio de virtudes (Fedon 69a6-c3) concluye que la posesion de la
sabiduria es lo que distingue entre un modo ingenuo o corriente y el modo verdadero de en-
tender la virtud. Cf. WHITE (1989: 54-57), GoocH (1974), Lucke (1944).

10 E| término es skiagraphia (cxuaypagia, 69b7), que literalmente significa “pintura de som-
bras”. Cf. la aclaracion de CASERTANO (2015: ad loc), que cita otros usos platénicos del tér-
mino para caracterizar a aquellas pinturas (por ejemplo, las de escenarios teatrales) que pro-
ducen efectos de perspectiva mediante el uso de sombras, esto es, de claroscuros, y que alte-
raban las proporciones reales para dar una “ilusion” de realidad a los espectadores.
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phrénesis. En este sentido, la phrdnesis se constituye como un medio*! in-
eludible para alcanzar la virtud verdadera. Lo que se quiere sefialar es que el
verdadero filésofo no solo se purifica para llegar a alcanzar la phronesis en
su estado desencarnado, sino también en su praxis cotidiana es verdadera-
mente virtuoso en tanto “intercambia” placeres y dolores con la guia de la
phronesis que, desde esta perspectiva, constituye un medio para producir la
virtud verdadera. Solo la presencia de la phronesis hace que las virtudes sean
verdaderas y sanas (a diferencia de lo que sucede con la visién popular y
mercantilista de la virtud), en tanto en este nivel de analisis phronesis indica
la sabiduria que se manifiesta a través de una actitud o comportamiento pru-
dente y reflexivo, que aporta el genuino fundamento racional que garantiza
la convergencia adecuada entre sensaciones y pensamiento.

No deja de llamar la atencidon que mientras en 66¢-67b, como vimos,
se consideraba que era la purificacion del alma la que la liberaba del influjo
perturbador del cuerpo y que esa purificacion era necesaria para que final-
mente el alma desencarnada pudiera alcanzar la phronesis, pocas paginas
después (69b8-c3) encontramos que se opone la purificacion (kabapoic) co-
mo un determinado estado y se considera a la phrénesis como el medio por
el cual obtenerla (kaBapuoc). ¢Estamos, pues, ante una contradiccion? Segun
nuestro andlisis no se trata de una contradiccion, sino mas bien de dos pers-
pectivas diferentes de analisis de la phrdnesis. En palabras de Rowe,'? no
hay contradiccion entre ambos pasajes, ya que en el primer caso el término
phrénesis designaba un tipo de comprension que resulta inaccesible al fil6-
sofo en vida, pero en el contexto actual de nuestra existencia el término tiene
un alcance mas limitado y designa simplemente la I(cida apreciacion, reali-

11 Si bien el analisis de esta diferencia excede los limites del presente escrito, hay que sefialar
que el pasaje dice que la moderacion, la justicia y la valentia son una especie de katharsis,
mientras que la phronesis es una clase de katharmds. Es discutible si el uso de dos términos
analogos pero distintos intenta trazar alguna diferenciacion. Rowe (1996: ad loc) encuentra
evidente el contraste: katharsis es el estado de purificacion (si es que las virtudes son esta-
dos), y se opone a katharmos en tanto lo que produce ese estado. Consideramos que esta de-
cisién es posterior a la consideracion de la posible subordinacién de la virtud verdadera a la
phronesis.

12 RoweE (1996: ad 69cl); interpretacion retomada por Vico (2009: ad loc.).

Stylos. 2021; 30 (30); pp. 81-100; ISSN: 0327-8859; E-ISSN: 2683-7900


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ka%2Fqarsi%2Fs&la=greek&can=ka%2Fqarsi%2Fs0&prior=%5d#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=kaqarmo%2Fs&la=greek&can=kaqarmo%2Fs0&prior=mh%22%20n%20_blank

90 MARIA GABRIELA CASNATI

zada en la presente vida misma, de lo que es verdaderamente valioso por
oposicion a lo que es s6lo aparentemente valioso.

Lo dicho hasta aqui puede resumirse en el siguiente deseo socratico:

“Hay grandes esperanzas, amigo, para quien llega donde yo voy, de
obtener alli en medida suficiente agquello que fue objeto de ocupacioén princi-
pal en nuestra vida pasada” (Feddn, 67b7-10).

Frente al inminente desenlace, Sdcrates confia en que su alma ira al
Hades donde entrara en contacto con la phronesis, verdadera sabiduria inmu-
table y eterna. Pero ese encuentro solo sera posible en tanto en vida fue un
genuino filésofo, cuya praxis se orient6 por la virtud verdadera fundada en la
phrénesis que, en tanto examen permanente del alma, constituye la purifica-
cion que beneficia la vida del fil6sofo.

PHRONESIS EN EL PROTREPTICO

Nos interesa en este punto marcar la continuidad de esta doble vertiente pla-
tonica de la phronesis como medio y como fin de la vida buena en algunos
fragmentos seleccionados del Protréptico, para mostrar como Aristételes ad-
hiere a la concepcion antropoldgica de su maestro en cuanto a un alma recto-
ra que somete al cuerpo y cuya funcién mas excelente debe ser el centro o
télos de la vida humana. Esto aparece con claridad en los fragmentos 61 y
6213 del Protréptico®*:

(B61) “(...) lo que esta por naturaleza mas dotado para gobernar y
mandar es lo mejor, como lo es el hombre en relacion con los demas anima-
les. Asi pues, el alma es mejor que el cuerpo (al estar mas dotada para go-
bernar) y en el alma es mejor lo que posee razén y entendimiento. Tal es,

13 También en B59: “Ademas, de las partes que nos constituyen, una es el alma y la otra, el
cuerpo, aquella gobierna y este es gobernado, la primera utiliza y el segundo subyace <al al-
ma> como instrumento. Por lo demas, el uso de lo que es gobernado y del instrumento se
subordina siempre a lo que gobierna y utiliza”. ("Ett toivov 10 pév €ott yoyn tdvV v NUiv o
6¢ odpa, Kol 0 PEV dpyet to 8 Epyetat, kol To PEV xpfitar TO & vrdKeTol MG Opyovov. del
TOVOV TPOG TO GPYOV Kol TO YPDUEVOV GUVTATTETOL T) TOD APYOLEVOD Kol TOD Opydvou ypeia.)

14 Para todos los fragmentos se utilizara la traduccién de VALLEJO CAMPOS (2005) que sigue
la edicidn de Diiring.
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efectivamente, lo que manda y prohibe, y dice lo que debe y no debe hacer-
se”.1®

(B62) “Asi pues, cualquiera que sea la virtud de esta parte, es necesa-
rio que sea la més deseable tanto, en general, para todos como para nosotros.
Podria afirmarse, en efecto, segin creo, que nosotros somos exclusiva 0 ma-

yormente esta parte”.1®

Como vemos, también Aristdteles identifica lo mas propio de la per-
sona con su alma, donde el intelecto, en tanto lo méas elevado y mejor, cons-
tituye el verdadero si mismo, aquello que méas genuinamente uno es (algo
gue aparece también en los fragmentos 17 y 23). Es importante notar que pa-
ra Aristoteles el alma es superior porque posee autoridad, es dominante y
rectora, y por tanto puede ordenar y prohibir qué debe hacerse y qué no. De
modo que cuando la mejor parte del hombre, esto es, la parte racional de su
alma,!” alcanza su excelencia, entonces su poseedor esta bien dispuesto o es-
ta bien gobernado. Como sefiala Seggiaro,*® si el hombre no dispusiese de
esta capacidad de poder determinar qué necesita y qué lo perjudica, es decir,
si no dispusiese del pleno ejercicio de sus competencias deliberativas y no
estuviese gobernado por ellas, su vida estaria dominada por sus impulsos
instintivos.

15 (B61) Kai pnv dtav y* &m 0 péAota Kol KupidTota Kol TyudToto, Ty Gpetiv, ToT &b
Sidkertars tod Pertiovog Gpa eHoet Pertiov Eotiv 1| katd eOow apetie PEATIOV 8€ TO KOTA
POV GPYIKOTEPOV Kol LAAAOV TYEROVIKOV, OG AvOpomog Tpog Td dAla (dae 0DKODV yuym
eV copotog PéRTIov (ApyikdTEPOV YAP), Yuyilg 0& TO AdYyov &xov Koi didvolave E6TL Yop
To100TOV O KEAEVEL KOl KOAVEL, Kol 6TV 1} un) O€lv eNoL TpaTTELY.

16 (B62) "Hrig moT’ 0DV £6TIV GpETT TOVTOV TOD UEPOVG, BVoryKoiov VoL TAVI®Y aipeTOTATY
am\dg te mdiol Kol fpive kai yap dv todt’, oipan, Oein T1g, OC Hrol povov fi pédicto Mueic
£opev 1O popiov todro.

7 Por supuesto, en el Feddn no se distinguen partes del alma (algo que si encontramos, por
ejemplo, en Republica y Fedro), sino que la oposicion se da entre el cuerpo y el alma. Sin
embargo, es claro que las apetencias del cuerpo perturban al alma, que puede verse contami-
nada por los males del cuerpo (66b) y por tanto hay que purificarla. Es notable que Sécrates
afirme que el viaje al Hades se presenta con buenos auspicios para el hombre “que juzgue ha-
ber preparado su pensamiento (trjv diévoiav) de modo tal que esté purificado” 67¢2-3, donde
dianoia aparece como sinénimo de psykhgé.

18 Cf. SEGGIARO (2019: 122).
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En el Feddn, ambas cuestiones se afirman explicitamente. Por un lado,
al responder a la objecion de Simias del alma-armonia, Sécrates afirma el
caracter directriz del alma en tanto que de todas las cosas que hay en un
hombre no hay otra que “gobierne (dpyewv) que no sea el alma, especialmen-
te si es sensata (ppovipov)” (94b4-5); de aceptar que es como una armonia,
entonces dirigiria “todas aquellas cosas de las que se dice que ella misma se
compondria”, cuando mas bien “se <les> opone poco menos que en todo du-
rante toda la vida, y <las> domina en todas las formas <posibles>" (94c10-
d2). Por otro lado, se opera una asimilacion del alma con el intelecto o la ra-
z6n o la facultad de razonar o, si se quiere, con el principio cognitivo con el
cual se busca la phronesis. Leemos que el alma “entra en contacto con la
verdad” cuando intenta examinar algo sin la interferencia del cuerpo (65b9),
“que es en el razonamiento (év T® AoyilecOai, 65¢2) donde puede hacérsele
manifiesto algo de lo que es, y que sin duda el alma “razona del mejor mo-
do” (Aoyileton 8¢ yé€ mov tOTE KAAMGTA, 65¢5) cuando no la perturba ni el
oido, ni la vista, ni ninguna otra sensacién.'® Por cierto, también en Platén el
alma se identifica con el si mismo, con el verdadero yo: cuando Critén -
amigo fiel de Socrates, que se preocupa por los aspectos “practicos” pero no
llega a entender el significado profundo de las palabras escuchadas-?° le pre-
gunta: “;Y de qué modo debemos sepultarte? (Odmtopev 8¢ oe Tiva
tpomov;)” (Fed. 115¢3), queriendo saber si debe enterrar el cadaver entero o
solo las cenizas en una urna tras su incineracién (alternativa que aparece en
115e), Socrates retoma la pregunta y la reinterpreta en su sentido mas pro-
fundo: “yo soy este Socrates (dy® i ovtoc Twkpdmg) que ahora mismo
esta dialogando” mientras que Criton “cree, mas bien, que yo soy ese cada-
ver (oietai pe Ekeivov etvor ... vekpdv) que verd en poco <tiempo> mds, y me
pregunta como debe sepultarme (nid¢ pe Odmn)”. Esto es, Socrates retoma el
pronombre personal contenido en la pregunta (sepultarte) y amonesta carifio-
samente a Criton: no cuenta de nada el largo argumento (moAvv Adyov) que

19 La cuestion del cuerpo como un obstaculo peligroso para la vida buena y la filosofia como

una actividad que promueve el buen uso del cuerpo para vivir lo mejor posible también apare-

ce en el fragmento B8. Cf. MeGINO (2006: 139).

20 Cfr. CASERTANO (215: 17-18), quien enumera todas las apariciones de Criton en los dis-
tintos dialogos y sus intervenciones en el Feddn.
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ha desarrollado para mostrar que, una vez que beba el veneno, él ya no per-
manecera entre ellos sino que se ird con los bienaventurados. El maestro se
desilusiona en tanto los argumentos y el mito ofrecidos?* parecen haber sido
en vano. De otro modo, todos sabrian que Socrates, su persona, quien él es,
no se identifica con el cadaver que quedara tras su ejecucion y que sera ente-
rrado, sino que mas bien él es su alma que partira a otro sitio (Fed. 115c6-
e8).

Ahora bien, antes de concentrarnos especificamente en la continuidad
del concepto de phrénesis en ambas obras, no podemos dejar de sefialar cier-
to desacuerdo entre los especialistas. Mientras W. Jaeger afirma que el Pro-
tréptico fue escrito para exaltar el ideal educativo de la Academia, que se
funda en el concepto de phrénesis como pura contemplacion y equivalente
del conocimiento filoséfico, y que ese es el sentido que retoma Aristdteles en
dicha obra,? para I. During el Protréptico es una obra madura que, si bien
tiene un origen platénico, expresa una filosofia propia y original.?® Sin pre-
tender zanjar esta discusion, nuestro objetivo es relevar fragmentos aristoté-
licos para mostrar la continuidad en la recepcion del concepto de phronesis
gue ya analizamos en el Fedon.

Comenzaremos con los fragmentos 67 y 68, donde se pone de mani-
fiesto el caracter teorético de la phronesis:

(B 67) Asi pues, al comparar un modo de ser con otro, nada hay méas
digno de ser elegido que la sabiduria (ppoviicemc), de la cual decimos que es
facultad de lo més elevado que hay en nosotros. Efectivamente, la parte cog-
noscitiva (10 yvootikov uépog),? ya sea aislada o conjuntamente, es lo me-
jor de toda el alma y su virtud es la ciencia.®

2L Creemos que los argumentos y el mito final constituyen diferentes tipos narrativos que sus-
tentan, ambos, la escena final de la obra.

22 JAEGER (1992: 97-101).

23 DURING (1955: 81-97).

24 Esta “parte cognoscitiva” claramente es el volig (DURING, 1961: 239).

%5 Ovkodv fig ppovicewg, fiv @apey SHvouy eivor Tod KuptwTdtov TV &v fpiv, odk 6TV
ailpetdTEPOV 0038V, Og EEIC TPOg EEWV KpivesOote TO Yap YVOOTIKOV UEPOG KOl XWPIG Kol
ovykeipevov BEATIOV 0Tt TAoNG THiG WuYfG, TOVTOL & EMOTNUN APETY.
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(B 68) En consecuencia, ninguna de las llamadas virtudes particulares
es funcién de la sabiduria, pues esta es mejor que todas y, por otro lado, el
fin producido es siempre superior a la ciencia que lo produce. Ciertamente,
toda virtud del alma, de esta forma, ni es funcion suya, ni es la felicidad.
Efectivamente, si <este saber> fuera de caracter productivo, sus productos
serén diferentes de si mismo, como lo es la casa respecto a la construccion,
que no es parte de la casa, mientras que la sabiduria es parte de la virtud y de
la felicidad. Pues nosotros decimos que la felicidad deriva de ella o es ella
misma.?®

Tal como sefiala Megino?” aqui phronesis es entendida como la cien-
cia de lo maximamente cognoscible, de los primeros principios y causas; por
tanto, las virtudes morales (como la prudencia, la justicia o la valentia), que
no pertenecen a la parte cognoscitiva del alma, estan subordinadas a ella. En
este sentido, podemos afirmar con Vallejo Campos® que la phrongsis en el
Protréptico es entendida como un saber teorético y una virtud intelectual,
que involucra la mera raz6n? (a diferencia de las virtudes particulares de ca-
racter ético). En estos fragmentos Aristoteles afirma la superioridad de la
phrénesis respecto de los saberes productivos: el fin de estos Gltimos es la
cosa producida, que es distinta de los saberes mismos y superior a estos en
tanto que constituye su razon de ser. La sabiduria, por el contrario, consiste
en una facultad cuyo ejercicio es un fin en si mismo, dado que en el pensar y
en la contemplacion propios del conocimiento filoséfico, que son obra suya,
se cumple la excelencia o virtud que corresponde al hombre por naturaleza.
En estas lineas, pues, Aristoteles defiende la superioridad de la vida teorética

% Ok dpa €otiv Epyov aTiic 00depio TV KT UEPOG AEYOUEVOVY GPETVe TOGHY Yap 0Tt
Bektimv, 0 6 To10VHEVOV TEAOG (el KPETTTOV £0TL TG TTO10V0TG EMGTHUNG® 0VOE PNV draca
T wouyilg apetn obtwg Epyov ovd’ 1| gvdaupovia. &l yap Eotar momTikt, ETépa ETépwv EoTa,
domep oikodopikr| oikiag, fitig ovk ot pépog TG oikiog. 1 pEVIOL EPOVNGIG HOPLOV THG
apetiic éoTt kod THg evdoupoviace fj Yap €k ToNTNG T TATNY PapV elvar THY £0daupoviay.

27 MEGINO (2006: 153).

28 \/ALLEJO CAMPOS (2005: 158)

29 DURING (1961: 240) sefiala que, a pesar de la profundizacion que opera Aristételes en su
obra sobre el tratamiento de muchos temas y la consecuente terminologia nueva que introdu-
ce, siempre conserva la misma fe en la razén y en la vida segln el noQs del Protréptico en su
Etica Nicomaguea (cf. B 78 y Etica Nicomaguea 1178 a 5-8).
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(theoretikds bios) y de la phrénesis, cuyo valor estad por encima del &mbito
politico y del productivo.

Y en el fragmento 70 se concluye sobre el caracter puramente teoréti-
co de la phronesis:

(B 70) El pensar y contemplar® (To @poveiv dpa kai 10 Oswpeiv), por
tanto, son funcién de la virtud® y esto es para los hombres, de todas las co-
sas, lo méas digno de ser elegido, como lo es también, en mi opinién, el ver
para los 0jos, lo cual es algo que uno desearia poseer, aunque por causa de
ello no resultara nada aparte de la vision misma.*?

En tanto el phronein, el contemplar, es funcién de la phronesis, se
ajusta perfectamente la comparacion entre el phronein y el ver, dado el ca-
racter tedrico y desinteresado que distingue a la vista. Esto se repite en
B72,% donde se defiende la superioridad del conocimiento puro y se caracte-
riza (algo recurrente en Aristoteles) al deseo de saber como una tendencia
que esta fundamentada en la propia naturaleza humana.®*

Ahora bien, junto con esta trascendencia teorética de la phrénesis que
conlleva la vida contemplativa, encontramos también en el Protréptico una
aproximacién ligada a su caracter practico. Comencemos con el fragmento
B4:

(B4) Y esto es asi en verdad. Pues, como dice el proverbio, el hartazgo
engendra soberbia y la falta de cultura unida al poder trae como consecuen-
cia la insensatez. Efectivamente, para los que tienen una mala condicién en

30 ppoveiv y Oswpeiv han de tomarse como dos aspectos de una misma funcién. El «oi es ex-
plicativo. MEGINO (2006:154).

31 Acordamos con Berti quien sefiala que la areté que se menciona en esta linea es la phréne-
sis, de la cual el phronein y el theorein son su funcién.

32 Td @povsiv dpa kai 10 Oswpeiv Epyov THg Wuxiic 0Tt Koi TodTo ThvTeVy §oTiv aipeTd@TaToV
10ig GvOpdmOLC, Bomep olpot Kai O Toig sty Opdv, O Kol ELottd Ti¢ & Exety, &l kol prf Tt
péXot yiyveoBau 8t odto mop” otV TV Syiy Etepov.

33 (B72) “Por lo demas, si amamos el ver por si mismo, esto prueba suficientemente que todos
aman extremadamente pensar y conocer (10 ¢povelv kol T0 yryvdokew)”. Esta aproximacion
de carécter teorético a la phronesis como contemplacion la encontramos también en B94,
B95, donde phrdnesis es practicamente sinénimo de sophia (cf. MeGINO, 2006: 159-160).

34 Cf. VALLEJO CAMPOS (2005: 159-160). Para un detalle del argumento segln el cual el amor
a la vista demuestra que todo el mundo ama phronein en los fragmentos B70-77, cf. BERTI
(1997: 436-437).
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lo relativo al alma, la riqueza, la fuerza y la belleza no constituyen un bien,
sino que cuanto mas alto grado alcancen estas disposiciones, tanto mayores y
mas abundantes seran los dafios para el que las posea sin la sabiduria
(ppovioemg). Pues “no dar a un nifio una espada” significa que no hay que
poner el poder en manos de hombres malvados.®

En este fragmento, en que Aristételes apela a la sabiduria popular de
un proverbio en su cometido de mostrar la conveniencia de emprender estu-
dios filoséficos, emerge el caracter préactico de la phrdnesis: supuestos bie-
nes como la riqueza, la fuerza y la belleza no constituyen realmente un bien
para quien carece de phrénesis; méas bien, se vuelven dafiinos si no son guia-
dos por una direccion prudente.® El sentido con el que aparece en estas li-
neas el término phronesis se ajusta a la definicion de Etica Nicomaquea
1141b8-15 donde se afirma que “La prudencia (phrdnesis) se refiere a las
cosas humanas y a lo que es objeto de deliberacion. En efecto, decimos que
la funcién del prudente (to0 phronimou) consiste, sobre todo, en deliberar
rectamente, y nadie delibera sobre lo que no puede ser de otra manera ni so-
bre lo que no tiene fin, y esto es un bien préctico. EI que delibera rectamente,
hablando en sentido absoluto, es el que es capaz de poner la mira razona-
blemente en lo practico y mejor para el hombre ¥

Este sentido reaparece en B53:

(B 53) No hay, pues, que rehuir la filosofia, si la filosofia es en ver-
dad, segun creemos, la adquisicion y el uso del saber, y el saber (copia) esta
entre los bienes mas grandes. No debemos navegar hasta las columnas de
Hércules por afan de lucro y arrostrar muchos peligros y, en cambio, por la
sabiduria (ppovnowv), no esforzamos nada y andar escatimando. Ciertamen-
te, es propio de esclavo afanarse por vivir, pero no por vivir bien, y seguir

% Kai todto xot’ dAndeiov obtmg Eyete tiktel yap, dg enow 1 mopoipia, képog pev HPpwv,
anodevoia 8¢ pet’ é€ovoiag dvolav. Toig yap SOKEWEVOLS TA TEPL TNV YOy V KaK®DG obte
mhodtog obT’ ioydc obte kdAAog @Y Gyaddv Eotive GAL o mep dv adtonl pdAAov ai
Swbéoeig ko’ vrepPoiny vTAPE®GL, TocoVTE pPeil® Kol TAEim TOV kKekTuévov PAGmTOLOLY,
<€av> Gvev QPOVNOEMG TOPOYEVOVTOL® TO YOp UN Todl pdyopav todt’ €0t 10 pny Toig
pavrotg TV €ovaiav Eyyepilew.

36 Es evidente la similitud entre estas lineas citadas y el modelo de discurso expuesto por Pla-
ton en Eutidemo 280d-282d.

37 Se utiliza la traduccion de PALLI BONET (1993).
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las opiniones de la mayoria en lugar de considerar que sea la mayoria la que
siga las nuestras, y lo es también ir en busca de riquezas sin cuidarse lo mas
minimo de cosas mas elevadas.®

En este fragmento Aristoteles utiliza sophia y phrdongsis como térmi-
nos sindnimos para indicar la necesidad de este tipo de saber para la vida
buena y haciendo alusion no soélo al caracter teorético sino también al valor
practico del término. Es interesante notar, siguiendo en este punto a
Megino,* la insistencia en el uso de ejemplos para defender la insuficiencia
gue implica la adquisicion y posesidn de sabiduria si ella no es acompafiada
de un uso préctico, es decir, por la realizacion de buenas acciones que con-
duzcan a la felicidad; esto es, no basta con conocer el bien sino que hay que
actuar bien. Dentro de esta misma linea de analisis, en el fragmento B103%° y
trazando una analogia con el caso de la riqueza, Aristételes distingue entre
dos modos de vivir: el simple vivir (t0 {fjv) y el vivir felizmente o de un
modo bello (16 (v e0dapovmg, 10 (v Koddg). Quien no se contente sola-
mente con vivir (como hace la mayor parte de los hombres) y quiera vivir
felizmente, deberd empefiar el esfuerzo necesario para adquirir la phronesis,
que conoce la verdad (tadtmv v @pdvnow fitg yvocetor v dAnBeiov).
Por fin, la importancia de este sentido de la phronesis también aparece en
B27,** donde se distingue un uso practico de la razén que corresponde a la

B OV o1 Sl pedyey prhocogiov, glnep dotiv 1| uév erhocogia, kaddmep oidueda, kficic e
Kol ypiioig copiag, 1 8¢ coio TV peyl otV dyaddve 00 del ypnudTev pev Eveka TAELV £¢°
‘HpakAiéovg ot Aag kol ToAldKig Kivduvelety, St 8¢ povnoy undev movelv unde doma vav.
N uv avpamod®ddéc ye Tod Cijv dAkd pm tod CRiv €d yMiyeoOot, kai Toig TdV TOADY 0TV
acoAoLOETY d6&ang GALG U1 ToVg TOALOVG AEI0DV TG avToD, Kol Ta eV ypnpato (nTelv v
6¢ KoA®V pndepiav Empédeiay moteico TO Topamoy.

39 MEGINO (2006: 152).

40 (B 103) Ademas de esto, igual que en el caso de la riqueza, no es la misma la propiedad que
permite a los hombres vivir y aquella que les permite vivir felizmente, en relacion con la sabi-
duria (mepi ppovioewc), tampoco es la misma, segun creo, la que necesitamos para vivir me-
ramente y para vivir bien. Con la mayoria hay que tener una gran indulgencia por su forma de
proceder, pues hacen votos por ser felices, pero se contentan tan solo con poder vivir. No obs-
tante, quien crea que no debemos sobrellevar la vida de cualquier modo, serd ridiculo si no
soporta todo el esfuerzo necesario y no pone todo su empefio para llegar a poseer esta sabidu-
ria (tavmv thv epdvnow) que conocera la verdad. Para un analisis de este fragmento, cf.
BERTI (1997: 438) y DURING (1961: 260-261).

41 (B 27) De manera que aquellos pensamientos que son deseables por la mera contemplacién
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phrénesis y, por otro lado, una perspectiva tedrica en la que se encuadra a la
sophia: “Los pensamientos especulativos son valiosos en si mismos y dentro
de estos es preferible la sabiduria del intelecto (Tob vod 1 cogin), mientras
que, tratdndose de acciones, <son preferibles los pensamientos basados> en
la prudencia (katd ppdvnow)”.

Habiendo trazado este recorrido y a modo de conclusién, interesa es-
pecialmente citar el fragmento 85, donde encontramos un uso de phrénesis
gue conjuga su doble vertiente teorética y practica:

(B 85) Ahora bien, la funcién del alma es s6lo 0 mayormente pensar y
razonar. Por tanto, es simple y facil para cualquiera llegar a la conclusion de
gue vive mas (propiamente) el que piensa rectamente y mas (propiamente)
gue todos el que mas alcanza la verdad, y que este es el que piensa y ejerce
la actividad contemplativa en concordancia con la ciencia més rigurosa. Y la
forma perfecta de vivir hay que atribuirsela también entonces a estos, es de-
cir, a quienes ejercen la actividad de pensar y a los sabios.*?

Encontramos aqui una importante conclusion en linea con una obra de
corte exhortativo: quien con su alma piensa y ejerce la actividad contempla-
tiva, que no es otra que la filosofia, alcanza su realizacién plena y actla del
mejor modo; en ese sentido, la filosofia coincide con la felicidad, que no es
otra cosa que un modo de vida perfecto (fundado en el ejercicio del intelec-
t0).*® Es por tanto sabiduria que contempla la verdad y también praxis filoso-

son mas valiosos y superiores a los que son Utiles para otra cosa. Los pensamientos especula-
tivos son valiosos en si mismos y dentro de estos es preferible la sabiduria del intelecto (tod
vod 1] cooia), mientras que, tratindose de acciones, <son preferibles los pensamientos basa-
dos> en la prudencia (kotd @pdvnow). Por tanto, el bien y lo valioso se hallan en las especu-
laciones fundadas en la sabiduria (katd cogiav), pero no en cualquier clase de saber. [En
efecto, no toda comprension es valiosa sin mas, sino aquella que es propia del que ordena
siendo sabio y del principio <que actlia> en el universo. Esta es inseparable de la sabiduria
(copig) y podemos considerarla propiamente como tal.]

42Bot &1 kol yoyfig firot povov f pddota maviov Epyov 10 dtavoeicai te kol AoyilesOar.
amlodv dp’ 11dn TodTo Kai mavti cvAAOYL LeaBan padiov dtt i paAAov O dlavooduevog OpOdg
Kol pEMGTO TAVTOV 6 péMota GAN0svmY, o0Tog 8 £€0Tiv 6 QPOVAY Kol DEwpdY KaTd THV
axpiPeotatny Emomunve kai 0 ve 1eAémg (v 10Te Kai T00T01G Ao S0TE0V, TOIG PPOVODGL
K01 TOIg PPOVIHOIC.

43 BERTI (2014: 97).
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fica. Si nuestra interpretacion de los pasajes es correcta, en ambos autores*
la phronesis exhibe esta doble funcién: por un lado, es pensar recto y, en ese
sentido, un fin en si misma; por otro, es un saber que guia la accion humana.
Y entre ambas aproximaciones no hay una separacion tajante, en tanto la
primera constituye el fundamento que lleva a la préactica la segunda. La
phrénesis, que en estos fragmentos se identifica con la sophia,*> también
desempefia una funcidn préactica fundamental en tanto que aquello que elige
el phrénimos en virtud de su actividad contemplativa es condicion y guia de
su accién. Lo que nos permitiria concluir que en los trabajos relevados am-
bos filésofos coincidirian en que el conocimiento méas elevado es inescindi-
ble de la mas genuina praxis filosofica.

REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS

BERTI, E. La filosofia del “primo” Aristotele, Milano: Centro di Richerche
di Metafisica dell’ Universita Cattolica del Sacro Cuore, 1997.

BERTI, E. Aristotele Protreptico: Esortazione alla filosofia, Turin: UTET,
2014,

CASERTANO, G. Fedone, o dell'anima. Drama etico in tre atti, trad., com-
mento e noti di---, Napoli: Lofreddo, 2015.

DURING, 1. “Aristotle in the Protrepticus”, 81-98. En: L. de Raeymaeker and
A. Mansion (eds), Autour d’ Aristote, Louvain: Publ. Universitaires,
1955,

DURING, |. Aristotle’s Protrepticus An Attempt at Reconstruction, GOteborg:
Almqvist & Wiksell, 1961.

GOOCH, P. W. “The relation between wisdom and virtue in Phaedo 69a6-
¢3”, Journal of the History of Philosophy, 1974 12: 153-159.

4 Limitamos nuestras afirmaciones al Fedon de Platon y al Protréptico de Aristételes.

4 En este discurso exhortativo respecto de la filosofia, Aristoteles utiliza el término cogio
practicamente como sindénimo de ppdévnoig (posiblemente, incluso, indique el aspecto teoréti-
co de la ppovnotc). Mientras que en el libro VI de la Etica a Nicomaco y en el marco del tra-
tamiento de las virtudes dianoéticas, copia y @pdvnoig seran claramente distinguidas: la pri-
mera como conocimiento de lo necesario, la segunda como conocimiento de lo contingente.

Stylos. 2021; 30 (30); pp. 81-100; ISSN: 0327-8859; E-ISSN: 2683-7900



100 MARIA GABRIELA CASNATI

JAEGER, W. Aristételes, México: Fondo de Cultura Econémica, 1992.

LUCE, J. V. “A discussion of Phaedo 69a6-c2”, Classical Quarterly 1944
38: 60-64.

MEGINO RODRIGUEZ, C. Protréptico, introduccion, traduccion y notas de---,
Madrid: Abada, 2006.

PALLI BONET, J., ARISTOTELES, Etica Nicomaquea — Etica Eudemia, introd.,
trad. y notas de---, Madrid: Gredos, 1993.

Rowe, C. J., PLATO, Phaedo, incl. bibliography and index, Cambridge: Uni-
versity Press, 1993.

SEGGIARO, C. La concepcidn de filosofia en el Protréptico de Aristételes. Su
posible influencia plat6nica, Buenos Aires: TeseoPress, 2019.

VALLEJO CAMPOS, A., ARISTOTELES, Fragmentos, introd., trad. y notas,
Madrid: Gredos, 2005.

VIGO, A., PLATON, Feddén, trad., notas e introd. de---, Buenos Aires: Co-
lihue, 2009.

WHITE, D. Myth and Metaphysics in Plato’s Phaedo, London and Toronto:
Associated University Presses, 1989.

WILLIAMSON, H. The Phaedo of Plato, London: MacMillan, 1904.

Stylos. 2021; 30 (30); pp. 81-100; ISSN: 0327-8859; E-ISSN: 2683-7900



