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El ultimo siglo ha sido testigo de la exposicion de una nueva propuesta de lectura de la
filosofia platonica: en la Universidad de Tubinga, Konrad Gaiser y Hans Kramer orientaron
sus investigaciones hacia una reelaboracion de la lectura de los didlogos platonicos. El
primero les atribuia una naturaleza proptréptica y el segundo atendia a la llamada
tradicion indirecta,’ y la combinaba con la posicion critica de Platén ante la escritura,
manifiesta en su didlogo Fedro (278b-e). Asi, a partir de la escuela de Tubinga, se ha
comenzado a pensar en un Platéon que, ademas de escribir para muchos en forma de
didlogo, reservaba algunos nucleos doctrinales para unos pocos oyentes. Tanto el
testimonio de la tradicion indirecta como algunos pasajes de la obra escrita de Platén (a
aquel pasaje del Fedro se le suma el de 340b-345c¢ de la Carta VII, constituyendo ambos
lo que se ha dado en llamar “autotestimonios”) han sido suficientes para argumentar a
favor de la importancia de las ensefianzas orales de Platdon y para, incluso, esbozar sus
contenidos. Precisamente fue Kramer quien en 1964 reconstruyd una metafisica de los
principios que va mas alla de la Teoria de las Ideas, segun la cual éstas se encuentran
subordinadas a dos principios, lo Uno y la Diada.

Anos mas tarde, Szlezak ha intentado en numerosas oportunidades detectar en los
didlogos la presencia de alusiones a tales doctrinas, proponiendo que Platén evita
expresar por escrito aquello que, considera, debe ser propio de una ensenanza oral. Asi,
este representante de la escuela de Tubinga se esfuerza por hacer concordar la
valoracion critica de la escritura que leemos en el Fedro con toda la literatura platonica.?
En efecto, en los que él llama “pasajes del silenciamiento” (aquellos pasajes en los

'Aquellos testimonios de pensadores antiguos (fundamentalmente Aristoteles) que referian a una doctrina
platonica ausente -y en algunos casos discordante- en los didlogos.

2 En efecto, en el Prefacio de su libro Leer a Platon, (Szlezak (1997: 12)), asegura: Sélo tomando en serio su
propia [de Platon] evaluacion del filosofar oral y escrito se puede comprender adecuadamente la técnica y el
proposito de los didlogos.
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dialogos en los que expresamente se afirma que de una cuestion se hablara en otro
momento), Szlezak propone que el unico modo de detectar el contenido de lo elidido es
recurrir a los testimonios posteriores que han hecho alguna referencia relevante.®

Giovanni Reale, por su parte, también ha tomado posicién a este respecto alineandose
con esta interpretacion del pensamiento platénico y proponiéndola como un nuevo
paradigma alternativo que contribuye a solucionar las dificultades que en el viejo
paradigma de Schleiermacher (que, segun Reale, “se basa en la preeminencia casi
absoluta atribuida a los escritos y que excluye o limita fuertemente el significado y la
importancia de las “Doctrinas no escritas™) eran irresolubles.®

En el presente trabajo intentaremos establecer hasta qué punto es posible leer las
ensefanzas del Timeo a la luz de la doctrina de los principios que Platén habria
transmitido oralmente en la Academia. Si, como afirma Szlez&dk, es posible que en los
didlogos puedan encontrarse alusiones a tal doctrina, creemos que el caso del Timeo
presenta multiples dificultades.®

En primer lugar ofreceremos un esbozo de la doctrina de los principios supuestamente
platénica, a partir de dos testimonios aristotélicos que resultan claves para el tema
concreto de este trabajo. Luego analizaremos, por fin, hasta qué punto en el Timeo
pueden encontrarse postulados tedricos compatibles con una doctrina tal.

El testimonio de Aristoteles

Como afirma Ferrari, el testimonio mas significativo en torno a la teoria de los principios
en Platdn se encuentra en la obra de Aristoteles.” Reale mismo asegura que “es imposible
enfrentarse con la nueva interpretacién de Platén sin conocer a fondo la Metafisica de
Aristoteles, que es un documento basico obligatorio para reconstruir la nueva imagen de

% Cft. Szlezdk (1997: 100).

4 Cfr. Reale (2003: 36).

® Este autor adopta los canones epistemoldgicos de Khun y los aplica a las invesigaciones platonicas. Cft.
Reale (2003: 27-30); en esta linea, afirma: El nuevo “paradigma” es sumamente fecundo desde el punto de
vista historico-hermenéutico y, por tanto, ofrece, en el estado actual de las investigaciones, las mejores y mas
ricas perspectivas generales para las nuevas investigaciones sobre Platon, que desbloquean la postura
estancada en que han desembocado las investigaciones realizadas desde la perspectiva del paradigma
tradicional... (cfr. Reale: 2003: 30). Para un analisis del paradigma de Schleiermacher, cfr. p. 54-70.

¢ El mismo Szlezék acordaria con esto (1997b: 202-203).

7 Ferrari (2006: 135).
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Platon”.® En efecto, cuando Aristoteles expone o critica a Platdn lo hace indistintamente
citando doctrinas que estan en los didlogos y otras que no aparecen en ellos.®

En relacion con aquellos principios, Uno y Diada, son indicados por Aristoteles como
propios de su maestro, por ejemplo en Metafisica |, 6, donde leemos:

“Es evidente, pues, por lo dicho que <Platéon> se sirve Unicamente de dos causas (duolv
atriaiv), el qué-es y la materia (v DAnv) (en efecto, las Formas (t& £{0n) son las causas
del qué-es de las demas cosas, y lo Uno (10 €v), a su vez, del qué-es de las Formas), y a
la pregunta sobre cual es la materia entendida como el sujeto del cual se predican las
Formas en el caso de las cosas sensibles, y del cual se predica lo Uno en el caso de las
formas, responde que es la Diada, lo Grande y lo Pequefio (dudg €oTi, 1O péya kal TO
MIKPOV). Y atribuyd, en fin, la causa del Bien y del Mal, respectivamente, a uno y otro de
estos principios (Tolg aToixeioig), al igual que, como deciamos, pretendieron hacer ciertos
filésofos anteriores como Empédocles y Anaxagoras” (I, 6, 988a8-15)."

En este pasaje de la Metafisica, el estagirita atribuye a Platén una cierta doctrina que
contrasta —o al menos se encuentra ausente- con lo expresado en los didlogos. Reale
explica que la doctrina de las Ideas y de los principios “constituyen dos niveles distintos de
fundamentacion, dos planos sucesivos de la investigacion metafisica' y sostiene que aqui
“Aristételes afirma con toda claridad que Platén utilizé la causa material y la causa formal
en dos sentidos, es decir, precisamente en dos niveles”.'? Ciertamente, la llamada
doctrina de los principios contempla que la realidad se encuentra estructurada a partir de
dos principios, tal como el pasaje citado refiere,” el Uno y la Diada de lo Grande y lo
Pequeno. El primero seria un principio que da unidad a todos los niveles de la realidad,
determinando al principio antitético, la Diada de lo grande y lo pequefio. Esta ultima no
solamente —en términos de Kramer- constituye el contrario de lo Uno, sino que es
estrictamente contradictorio, es no-unidad, es principio indeterminado y de toda
multiplicidad particular. Este principio es concebido como una ilimitacion en el doble

8 Cfr. Reale (2003: XIX).
? Cfr. Arana Marcos (1998: 27).

10 (powava &€k TQv stnugvcov Ot dvolv altiav pévov Kgxpnwt ‘CI’] 1€ 100 11 €omt kal Tf) xord ThHv U?mv
(T y(Xp SLST] 700 i éotwv altio rolg kakmg, t0l¢ & £(deo1 10 Ev) Kol Tig n OAn I’] UTEOKS[]JSV]] kaf’ r]g T
£(on usv éml WV aLcGntwv 10 & Ev &v 1olc £{deo1 Aéyetan, 6t alin Bvag éoti, TO usya kal 10 uthov &t
3¢ v 100 €0 xal 10D kax®g attiov rolg otoygiolg Anédokev Ekatépolg Exatépav, Womep Qopev Kol TRV
npotépwv Eminthcai Tivag elocoeav, olov Epmedordéa kal Avataydpov.

' Cfr. Reale (2003: 217).

'2 Cfr. Reale (2003: 218).

"3 Desde ya, este no es el inico pasaje en el que se adjudica tal doctrina a Platon, tanto en los escritos
aristotélicos como en los de sus comentadores y los de aquellos pensadores inscriptos en otras tradiciones han
dejado testimonio de tal atribucion, cfr., por ejemplo, Ferrari (2006: 135-136).
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sentido de ser un continuo tanto de la grandeza infinita cuanto de infinita pequefiez, de ahi
se supone la denominacién Aristotélica como dudg €aTi, TO péya Kal TO HIKpOv. ™

Se trata, entonces, de principios anteriores a las ldeas y, aunque pueda pensarse que lo
Uno pueda tener un valor superior a la Diada, ambos son igualmente originarios tanto que
el primero no tendria potencia y eficacia productiva sin el principio antitético.'

En resumidas cuentas, la esfera del ser deriva de la combinacion de estos dos principios.
A este respecto, sintetiza Kramer:

“El ser, por eso, es esencialmente unidad en la multiplicidad. La funcién de los dos
principios resulta, pues, analoga a la que emerge de la distincién aristotélica de principio
formal y principio material. El ser se define como aquello que se genera a partir de los
dos principios mediante delimitacion y determinacion del principio material por parte del
principio formal, y que en cierto modo es una realidad mixta. Este es el nucleo de la
concepcidn ontoldgica de fondo de Platon”.'

El ser, concluye Kramer, no coincide con los principios, pues el formal se encuentra por
encima del ser y el principio material indeterminado como no-ser mas bien esta por debajo
del ser."”

Ahora bien, en cuanto a lo Uno, se lo ha querido vincular con la Idea de Bien que Platén
postula en la Republica.’® Reale, por ejemplo, ha comentado el libro VII -
fundamentalmente el pasaje 534b-d- de este didlogo y asegura: de los testimonios sobre
“las doctrinas no escritas se deduce no solamente que Platén identificaba al Bien con lo
Uno, sino que entendia el Uno como principio supremo, precisamente como medida de

todas las cosas”."®

La Diada indefinida de lo grande y lo pequefo, por su parte, presenta inconvenientes mas
arduos, tal vez, a la hora de identificarla con alguna figura que Platon haya presentado en
sus didlogos. Sin embargo, algunos autores hallan indicios de un tipo de causalidad

4 Cfr. Kriimer (1996: 1); Reale (2001: 190). El pasaje de Filebo 25e-26a, ha sido de gran consideracion para
estas lecturas.

1> Cfr. Reale (2001: 191 y 2003: 224).

'é Cfr. Reale (que cita a Krimer) (2001: 191).

"7 Quienes sostienen esta concepcion acerca del ser en tanto realidad mixta, se apoyan en el arduo pasaje de
Filebo 15d-16e. Cfr. Reale (2001: 192)

18 Cfr. Szlezak (2003: 90); Kramer (1996), dice: al Uno-Bien se le contrapone un principio opuesto (no de
igual rango aunque igualmente originario) de la multiplicidad. Citado en Reale (2001: 223-227).

19 Cfr. Reale (2001: 226). Este autor, ademas se basa en el fragmento 2 (Ross) del didlogo perdido de
Aristoteles, Politico, y en los pasajes finales del Filebo platonico.
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diferente a la del Bien en los textos platénicos. Rist, por ejemplo, hace referencia a Rep.
379c, 671e, Leyes, 896e, en los que Platén manifiesta que la causa de las malas acciones
no puede ser atribuida al Bien. Y, también, debemos incluir aqui a aquel tercer género que
Platén propone en el Timeo.

Aristoteles, en efecto, ofrece una interpretacion de la khora del Timeo en los siguientes
términos:

“Pero, por otra parte, como el lugar parece ser la extension de la magnitud, es la materia
(4 BANn); pues esta extension es distinta de la magnitud, estando contenida y determinada
por la forma, como por una superficie delimitante. Tal seria justamente la materia y lo
indeterminado (f} DAn kal 10 &odpioTov), porque cuando el limite y las propiedades (10
Tépag kal T TTa6n) de una esfera son quitados, no queda de ellas mas que su materia.
De ahi que Platon diga en el Timeo que la materia y el espacio son lo mismo (310 kal
MAGTwV TRV DANV kal TAvV xwpav Ta0Té @noiv sival év 1 Tipaiw), pues lo participable
(MeTAANTITIKOV) Yy el espacio (THv Xwpav) son una y misma cosa —aungue hable de
diferente manera sobre lo «participable»®® en las llamadas Ensefianzas no escritas
(&ypdgoic ddyuaotv), identifico sin embargo el lugar (Tov TéTIOV) y el espacio (Thv
xwpav). Todos dicen que el lugar es algo, pero solo él intentd decir qué es”.?'(Fis. 209b
5-17).

Este pasaje resulta fundamental para los partidarios de la importancia de las doctrinas no
escritas (cuyo contenido serian la doctrina de los principios) puesto que Aristoteles aqui
refiere explicitamente a ellas. Sin embargo, lo que interesa rescatar ahora es la
identificacion aristotélica entre khéra y hyle. Tal equiparacién -tan discutida entre los
especialistas, que, como Taylor, afirman que Aristételes esta juzgando a Platon en funcion
de sus propias concepciones tedricas, en este caso, acerca de la materia-??, habilitaria, si
se combina este pasaje con el de Metafisica |, 6, recién citado, a proponer que aquel
principio material identificado con la Diada indeterminada seria la khora del Timeo.

2 Como observa Echandia (1995) la palabra metaléptikon, lo «participabley, no se encuentra en el Timeo
Cvarece una pardfrasis de hypodoché, de lo que Platon llamo «el receptaculo de toda génesisy, 49a).

ﬁ 8¢ dokel O TomOg elvar 1O Slacmua 00 peyéboug, N U?a] toDt0 YAp Erapov 100 usyaeoug, 10010 &
€otl 10 nsptaxouevov 00 100 £ldoug xal wpwusvov olov Ond &mmédov xal mépatog, £t S€ ToroDtov N
OAn kal 10 O(optcsrov Otav yQp Ot(patpaer] 10 nspag Kol T naOn tfic opaipac, Acimeton oLSEY Tap A tr]v
l)?»nv 310 kol ITdrov rr]v Oy ol Ty xdpav tadto enow elvor &v 1() Tipaiw- T yotp usw)mmmOv Kal
tr]v xopav £v kal tadtov. Elov S& tponov éxel 1e ksywv 10 peralnmrikOv kol &v tolg keyopavmg
aypa(pmg SOYuacw Ouu)g 7OV TOTOV KOl rr]v xmpow 70 a010 ansq)nvowo Aéyovot uEv yO(p mhvTeg glvai Tt
rOv tomov, 11 & €otiv, oUrog puévog Ensxstpncsv glmelv.

? Cfr. Taylor (1962: 347; 401-403). Sobre las distintas interpretaciones de la khdra platonica, en tanto
espacio o materia, ambas o ninguna, Dana Miller ofrece un completo panorama (2003: 19-37). Mohr ya habia
establecido una serie de comparaciones entre el espacio platonico y la materia aristotélica en Mohr (1980:
138-152).
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Ahora bien, en palabras de Rist podemos afirmar que Platén no especifica la naturaleza
de su Diada, y Aristoteles apenas ha logrado iluminar las mentes de sus lectores.?

El Timeo

Hasta ahora hemos intentado delinear a grandes rasgos la naturaleza de esos dos
principios, antitéticos pero complementarios a la vez, y la supuesta conexién que puede
encontrarse entre esta doctrina y los didlogos platénicos a partir de dos testimonios de
Aristoteles. Aunque existe gran cantidad de matices y reformulaciones de estos dichos
aristotélicos, a cargo de él mismo y de otras fuentes que atestiguan la doctrina de los
principios en Platon, baste con esos dos para dirigir ahora el examen hacia los principios
Uno y Diada en el Timeo.

En el proemio al relato cosmoldgico, Timeo exhibe la labor del demiurgo como hacedor
del cosmos, como la causa de lo que deviene. Y hace hincapié en la dificultad que la
comprension de esta figura envuelve: en 28c 3 Timeo afirma: “...Descubrir al hacedor y
padre de este universo es dificil, pero, una vez descubierto, comunicarselo a otro, es
imposible”. Este pasaje fue considerado por Szlezak como uno de entre aquellos “pasajes
de omision”.?* Esta lectura se basa en interpretar aquel “a todos” como si se refiriera a
“por escrito”.?® En efecto, este autor afirma que no es que el Timeo diga que es
humanamente imposible alcanzar al demiurgo, sino que lo que seria imposible es
contarlo; y concluye que “la dificil identidad dadora de vida del demiurgo no es del tipo de
la que uno pueda hablar normalmente”. De todos modos, Platon escribe y Timeo nos dice
varias cosas, en la medida y del modo en que le es posible, acerca de esta enigmatica
entidad. Se trata un hacedor inteligente que contemplando las Formas engendra el mundo
de la manera mas bella posible.

Este representante de la Escuela de Tubinga, entonces, ha leido aquel pasaje en funcién
de la nocion de secreto, es decir, una retencion voluntaria de informacion. Paralelamente,
el pasaje 53d6 en el que Timeo, a propodsito de la postulacion de los triangulos como
principios, afirma que existen principios mas altos “pero los otros principios anteriores a
éstos los conoce dios y aquél de entre los hombres que es amado por éI"?° (53d 6-7), ha
sido interpretado por los esoteristas en funcion de aquellos principios que Platén
ensefiaba a unos pocos de forma oral y a los que Aristételes hace referencia en su
Metafisica | 6,%” citado mas arriba. Asi, a propdsito de este mismo pasaje y de el de 48c,

2 Cfr. Rist (1965: 330-331)

2 Cfr. Szlezak (1997: 101; 150)

% Cfy. Szlezak (1997: 101; 150); (197b: 196-197).

% 18c & Erttovtov dpydc Bvodey 0ed¢ oldev kal AvdpRv ¢ Bv Exeiviy pitog .
# Cfr. Eggers Lan (2005: 160, n. 152).
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en el que Platon afirma: “Ahora no he de hablar ni de principio ni de principios de todas las
cosas ni de lo que me parece acerca de ellos, no por nada, sino por lo dificil que es
demostrar lo que creo en la forma presente de exposicion”?® (48c); Gaiser, por ejemplo,
encuentra que “el discurso debe hacer pensar en la reducciéon dimensional de lo corpéreo
a los numeros y a los principios numéricos”.? En un mismo sentido, Szlezak explica que

“Timeo no solo deja por determinar la naturaleza del demiurgo y de este modo el sentido
ontoldgico preciso de la accién del bien sobre el mundo sensible, sino también el numero
y la esencia de los ultimos principios: un claro indicio de que no es casual que el
Sdcrates de la Republica pase por alto las cuestiones que mas nos interesan sino que el
autor mismo no las habia previsto para ser expuestas en escritos destinados a su
publicacion”.*®

Esta interpretacion es pasible de ser discutida®' puesto que la inclusion de la doctrina de
los principios en el Timeo puede llevar a dificultades adicionales a las que el propio texto
presenta. En efecto, ;cémo insertar en este didlogo los principios Uno-Diada? Si, como
afirma Kramer, la Idea de Bien de Republica se identifica con lo Uno,* ;cudl seria el
papel del demiurgo en el Timeo? ¢ Es posible identificarlo sin mas con ese Bien inefable?

Creemos que podria buscarse una respuesta si se preguntara acerca de la causa del
hacer del hacedor, pues —dice Timeo- deberia responderse que se trata de la bondad del
demiurgo (29e). De qué se trata este bien, por qué el demiurgo es bueno, son
interrogantes que pueden ser esclarecidos desde aquel pasaje de Republica 509b 5-10.
En efecto, Numenio en el libro VI del su obra Acerca del Bien ya habia combinado ese
pasaje con la caracterizacion del demiurgo en Timeo 29e.: “...si el demiurgo es bueno por
participacidn en el primer bien, la idea de bien sera el primer nols por ser el bien en si”.
(Fr. 20). Entonces, si la causa del hacer del demiurgo es ese bien que estd mas alla del
ser y del conocimiento, es decir, si este principio incognoscible esta implicito en las
descripciones del didlogo, seria posible echar luz sobre la enigmatica afirmacion de Timeo
acerca del conocimiento y transmision de la naturaleza del demiurgo que, se suponia,
guardaba un secreto. Descubrir al hacedor y padre® tal vez sea descubrir su naturaleza y

tr]v pEV mepl Amavtov glte apxr]v elte (prag elte Onn Soxel TovTOV TEPLTO VOV 00 pntsov 31" EAro
nEV 0084y, 51l 3€ 10 yarenOv elvor katd TOV mopdva tpdmov Thc d1e£6d0v dnAlcot T dokoDvta.
¥ Cfr. Gaiser (1980: 57).
%0 Cfr. Szlezdk (2003: 105).
®1 por ejemplo Brisson (1995: 81-92)
%2 Cfr. Kramer (1996).
% Cfr. Timeo 28¢ 3.
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su causa, pero descubrir al Bien es dificil* y si se lo descubre, comunicarlo a otros es
imposible.*

Entonces, a partir de esta lectura, aquel Uno-Bien del que habla Aristoteles como principio
formal de lo que es, no podria ser identificado con el demiurgo, puesto que éste —
considerado como causa eficiente®- tendria un principio anterior a él, la Idea de Bien. Por
otra parte, muy dificultoso resultaria pensar la relacion entre el demiurgo y las Ideas si se
lo considera al primero como idéntico del principio Uno de las doctrinas no escritas,
puesto que de entre las interpretaciones posibles de esta figura (mitica o no)*” no parece
adecuado suponer que es él quien causa a las Ideas. Estas, al menos en el contexto de
este didlogo, pertenecen al ambito de lo no generado.® En efecto, en el proemio a su
relato, Timeo enuncia los tres principios® a partir de los cuales debe comenzar toda
investigacion. El primero es la distincion entre lo que siempre es y lo que deviene, el
segundo es acerca de la necesidad de que lo que deviene deba tener una causa, y el
tercero se refiere a que la excelencia de lo producido esta determinada por el modelo que
contempla el artifice (27d 5-28b 2). Aquel modelo, las Ideas, no forma parte de aquello
que el artifice genera puesto que lo hace, justamente, contemplandolo a él.*°

3% Cfr. Platon, Republica V1 506 e: ... “dejemos por ahora, dichosos amigos, lo que es en si mismo el Bien;
pues me parece demasiado como para que el presente impulso permita en este momento alcanzar lo que
Jjuzgo de él.”

% Cfr. Timeo 28 ¢

% En cuanto al papel del demiurgo del Timeo como causa eficiente, Reale asegura: Esta concepcion del puro
ser como “modelo” y del devenir como imagen de aquel modelo y la necesidad de una causa eficiente (el
Demiurgo o el Artifice) para fundamentar o justificar esta relacion, constituyen un eje fundamental de la

doctrina escrita de Platon, que precisamente en el Timeo halla su expresion mas madura y mds completa.
Cfr. Reale (2003: 592).

37 Mientras que algunos especialistas, como Moreau, han afirmado que el demiurgo es una metafora de las
Ideas, otros, como Carone, (1991: 78 y ss.) siguiendo la linea del ya clasico libro de Cherniss (1972: 606 y ss)
sostienen que es una metafora del alma del mundo. En rigor, este autor sostiene que el demiurgo es
equiparable a la causalidad primera que se asimila con el noiis y, en este sentido, la parte intelectual del alma
seria la referencia de la metdfora demiurgica. Una tercera posibilidad, defendida por Brisson (1992: 24) entre
otros, es entender al demiurgo como una entidad separada y completamente distinta de lo que de él procede.

% De ahi que algunos autores han considerado interpretar al demiurgo como una metifora de ellas Cfr.
Moreau (1971: 3-55).

%9 Para la descripcion de este tramo del didlogo sigo el andlisis de Runia (1997: 101-118) quien observa que
son tres los principios y no cinco como habia sostenido Proclo en su comentario al didlogo platénico. En rigor
en los tres principios propuestos por Runia estan contenidos los cinco propuestos por Proclo.

“0 Resulta problematica la lectura antes propuesta acerca de que tal vez sea posible pensar en una causa
primera e implicita en estas paginas del Timeo si las ideas y el demiurgo pertenecen al d&mbito de lo no
generado. Sin embargo, seria posible mantener esa interpretacion si se considerara que aquéllas no son
producto de una causalidad eficiente, sino de una causa de otro tipo que opera en el &mbito de lo que siempre
es. Queda pendiente, para trabajos futuros, la resolucion de esta dificultad. Lo que interesa, a los efectos de
este analisis, es la asuncion de que las ideas no son generadas por el demiurgo y que, en ultima instancia, no
parece adecuado identificar a esta figura con uno de los dos principios que Platén habria establecido.
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Ahora bien, un nuevo problema se presenta ante nosotros: si lo Uno no se encuentra
explicitado en el texto del Timeo, ¢scomo entender la Diada en este contexto?
Precisamente, leiamos en la Fisica de Aristételes una referencia a la khora del Timeo en
relacion con la hyle*' y, en este sentido, podria pensarse que el receptaculo del Timeo
puede ser identificado con la Diada. Arana Marcos, por ejemplo, afirma que Aristoteles
vincula de hecho al Timeo con esas doctrinas <las que enseid Platon en la Academia>,
haciendo referencia a aquella cita de la Fisica aristotélica.*’

Reale, quien ha ofrecido un extenso andlisis del Timeo en funcion de la doctrina de los
principios,*® sostiene, a su vez, que en este didlogo se encuentra un principio material y
antitético a lo Inteligible y a la Inteligencia. Tal seria, entonces, la “necesidad™* persuadida
por la Inteligencia y, por eso, dominada por ella. En este sentido y a propésito de
presentar al cosmos como una “mezcla”, afirma: “La “mezcla” que de ello deriva consiste
precisamente en doblegar la “necesidad” a la regla suprema de la Inteligencia, es decir, al
Bien y a lo 6ptimo”.*

Por nuestra parte nos preguntamos si es posible equiparar el receptaculo con la Diada.
Tal pregunta requeriria aclarar por qué Platén lo presenta como un tercer género, con un
estatus ontoldgico propio, mas “contrapuesto” al demiurgo que a la supuesta implicita idea
de Bien. En efecto, en 47e3, dice Timeo:

“La descripcidn anterior, salvo por unos pocos detalles, constituye la demostracion
(emdeigig) de lo que ha sido creado por la inteligencia. Debemos adjuntarle también lo
que es producto de la necesidad. El universo nacid, efectivamente, por la combinacion de
necesidad e inteligencia. Se formé al principio por medio de la necesidad sometida a la
conviccioén inteligente, ya que la inteligencia se impuso a la necesidad y la convenci6 de
ordenar la mayor parte del devenir de la mejor manera posible. Por tanto, una exposicion
de cdmo se originé realmente segun estos principios debe combinar también la especie
de la causa errante en tanto forma natural de causalidad”.*

4 Cfr. Fisica IV, 2,209b 1-17.

“2 Arana Marcos (1998: 27).

43 Cfr. Reale (2003: 583-675).

** Algunos de los términos utilizados por Platén en el Timeo para designar esta entidad son, entre otros,
“necesidad”, receptaculo, causa errante y khora. No nos ocuparemos aqui de establecer la relacion que estos
vocablos guardan entre si. Los asumimos, con vistas al presente analisis, como intercambiables sin atender a
la posible diferencia de matiz que cada denominacion encierra.

45 Cfr Reale (2003: 598).
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Acerca del status de esta “causa errante”, llamada posteriormente khoéra, no hay acuerdo
entre los estudiosos. Mientras que unos la consideran una causa auxiliar, segunda*’ sin
otorgarle autonomia respecto a la causa inteligente; otros le reconocen su papel activo y
necesario en la generacion.*® En cualquiera de los dos casos -no es ambicion de este
trabajo determinar el status de la khéra en el Timeo- lo que parece manifiesto es la
dificultad de explicar esa figura a la luz de la Diada indefinida.

Analizaremos, entonces, qué papel podria cumplir la doctrina de los principios si se
identifica al receptaculo con la Diada en el marco de una la lectura del Timeo en clave
monista. En este caso, podriamos decir, atendiendo a un principio intelectual al cual todo
le esta subordinado (incluido el receptaculo -0Tmodoxn), el dualismo de la doctrina de los
principios no tendria mucha razén de ser.

Reale, a este respecto, ha propuesto que en lugar de “dualismo” seria mas correcto
pensar en una “bipolaridad” puesto que si bien la khéra -o, como él la llama, el principio
material- es antitética a la Inteligencia, no debe ser entendida como total contradiccion de
la racionalidad en un sentido maniqueo, porque en ese caso la necesidad no podria
recibir adecuadamente la racionalidad.” Nods y ananke, entonces, aunque contienen
oposiciones fundamentales, son, para este autor, principios en un sentido igual de
indispensables, pero en otro sentido jerarquicamente desiguales.

Cabe destacar, sin embargo, que los principios a los que Reale hace referencia son la
Inteligencia (identificada con el demiurgo) y la necesidad; pero, hemos advertido, aquella
inteligencia demiurgica se encuentra mas cercana a un tipo de causalidad eficiente que a
la propia ldea del Bien de Republica identificada, a su vez, con el principio Uno de las
doctrinas no escritas.® Sobre esta cuestion, Reale explica que, en rigor y teniendo en
cuenta testimonios de filésofos posteriores, la ananke del Timeo no se identifica con la
Diada indefinida sino que forma parte de ella. En efecto, inmerso en la conviccién de que
Platén postuld una estructura de la realidad en la que diferentes grados del ser se
ordenan jerarquicamente, este autor supone que la khora representa a la Diada en la
esfera cosmoldgica, sensible. Habria, por tanto, una Diada indefinida en la esfera de lo
inteligible, aquella que —segun Reale- Aristételes denomina como materia inteligible; y

TAOVOLEVNG STSOQ altiog, A oépev mépukev. (Tim. 47¢3-48a7).

47 Cfr. Johansen (2004: 95).

48 Cfr. Costa (2009: 109 y ss.).

“ Cfr. Reale (2003: 607).

% Ver n. 33, mas arriba. Es cierto que aqui no se caracteriza explicitamente a esta Inteligencia con el
Demiurgo, sin embargo queda claro, en el propio analisis de Reale, que se trata de una y la misma entidad.
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habria una diada indefinida que opera como principio de lo sensible y la khéra del Timeo
deberia identificarse con esta Ultima y no con la primera.®' En este sentido afirma:

“... la teoria que leemos en el Timeo debia constituir también una parte importante de las
lecciones de Platén (...) no obstante, esta teoria se limitaba tan sélo a los fenédmenos
sensibles y, por tanto, habia de ser sélo una parte de la vision global. De hecho, la
Diada, en cuanto tal, abarca un cuadro bastante mas extenso, puesto que forma parte de
la explicacién de toda la realidad a todos los niveles”.®

Aquello que se encuentra por detras de esta interpretacion, tal como también lo precisara
Szlezak, al concluir que lo que se afirma sobre la ensefianza de los principios
perteneciente a la cosmologia platénica queda mas “por detras” del Timeo que “en” él.%,
es la conviccion de que Platén esta ocultando en este dialogo los dos verdaderos
principios ultimos de la realidad, el Uno, al cual el demiurgo le estaria subordinado, vy la
Diada, de la cual el receptaculo forma parte sin por eso agotarla.

Cabria preguntarse si esta explicacion del demiurgo y del receptaculo (como principios del
cosmos sensible) es en funcion de lo Uno y de la Diada indefinida (principios de lo
inteligible), o si, mas bien, estos principios ultimos deben ser explicados en funcién de la
presentacién que Platon realiza en el Timeo de aquellos principios supuestamente
derivados. Como hemos adelantado, que el demiurgo pueda no ser identificado con el
Bien parece poder leerse en las propias paginas del didlogo,*® pero ;se desprende de
algun pasaje concreto del Timeo que exista algun principio material inteligible mas
abarcativo que la khora? De hecho, a partir del pasaje 48c, arriba citado, se ha supuesto
que Platén no explicitara aquello concerniente a el o los principios —los que, segun
interpreta Reale, son los principios ultimos- que si transmitiria oralmente, sino que aludira
a los principios material e intelectual de cuya tarea sélo se referird mediante el discurso
verosimil. Ahora bien, no hay acuerdo entre los especialistas acerca de cuales son esos
principios de los que Timeo no ha de ocuparse explicitamente en el didlogo, ni se
encuentra finalizado el debate acerca del alcance del discurso verosimil.

51 Cfr. Reale (2003: 627-633).
%2 Cfr. Reale (2003: 628).
%% Szlezak (1997b: 202-203).
% Cfr. Reale (2003: 695-699 y 710).
% Ver pp. 7-8, mas arriba donde hemos explicado que tanto pensadores antiguos como modernos han
penssado al Bien como un principio superior al demiurgo

% v pé€v mepl Ambvrov site O(pxr]v glte apxag glte Onn doxel tovtwv mépL 10 vV 00 Pntéov, d1” EAko
UEV oLBEv, S1d §& 10 yokemOv elvar kotd OV mapdvTa Tpdmov thg deEddov dnAlcot T SoxoDvrta. (Tim.
48c¢).
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En efecto, podria argumentarse que sendos proemios (aquel en el que se presenta la
labor del demiurgo y aquel en el que se incluye a la causa errante) se encuentran fuera
del I6gos eikés que Timeo anuncia. Figuras como el demiurgo o la inteligencia y como la
necesidad parecerian ser caracterizadas en el marco de un relato que no obedece a la
caracteristica de eikés, tal como el mismo Reale explica a propdésito del primer proemio:

“Platéon no dice en ningin momento, como creen muchos, que la doctrina del Demiurgo
sea un mito (en el sentido de narracién probable). Al contrario, la tesis de la existencia
necesaria de una Inteligencia demidrgico forma parte de los cuatro grandes axiomas
metafisicos, que poseen una verdad incontrovertible (...) Lo que afirma, en cambio es que
la naturaleza misma del ser en devenir implica un tipo de discurso que no puede ser
necesario ni incontrovertible, como lo es el que trata de los seres eternos”.%’

Esto que aqui se aplica a los dichos de Timeo en el primer proemio a su relato, deberia
poder extenderse a los dichos del segundo proemio en el que se presenta a la causa
errante, en tanto ésta también se encuentra en la esfera de lo eterno. Si asi fuera, no
encontramos, entonces, cerrada la cuestién acerca de que una naturaleza superior a la
ananke se encuentre por fuera de la explicacién cosmoldgica.

A partir de este brevisimo esbozo de una, de entre muchas otras, problematicas que
surgirian del intento de interpretar al Timeo a la luz de la doctrina de los principios,
podemos indicar que si la relacion del principio Uno con el demiurgo y con las Ideas no
se encuentra libre de problemas, tampoco resulta tan claro que Platon estuviera pensando
y planteando una divisidon en el ambito del principio material entre una Diada indefinida
equivalente a una materia inteligible y una diada indefinida restringida a lo sensible.

No hemos aspirado, a lo largo de este breve trabajo, a verificar o rechazar la lectura
propuesta por la escuela de Tubinga; simplemente hemos tomado algunos de sus
postulados con vistas a analizar -planteando asimismo problematicas que, consideramos,
hasta ahora no han podido ser iluminadas de modo definitivo- uno de los dialogos a la vez
mas rico y mas oscuro de Platén.
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