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Resumen. El articulo estudia las expresiones proverbiales que aparecen en Fedon, analizandose las
fuentes que las documentan, los problemas de interpretacion que presentan y el uso que de ellas hace
Platon en el didlogo: su empleo para caracterizar personajes y definir las relaciones que entre ellos se
establecen, o para dar un determinado tono a un parlamento o una conversacion, o para subrayar temas
o imagenes importantes, o para desempenar una funcion estructural al comienzo o al final de una sec-
cidn o en la transicion entre dos secciones.
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[en] On the use of proverbial expressions in Plato’s Phaedo

Abstract. The article studies the proverbial expressions that appear in Phaedo, analyzing the sources
that inform us about them, the interpretation problems they present, and the way in which Plato uses
them in the dialogue: its use to describe characters and to define the relationships between them, or to
give a certain tone to a speech or a conversation, or to underline important themes or images, or to per-
forme a structural function at the beginning or end of a section or at the transition between two sections.
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1. Introduccion

Fedon? describe las tltimas horas de la vida de Socrates, que este pasa conversando
con un nutrido grupo de amigos, fundamentalmente sobre la inmortalidad del alma.
El narrador es el discipulo de Socrates que da nombre al didlogo, quien, en calidad
de testigo presencial de los hechos, cuenta a Equécrates la conversacion que Socrates
mantuvo con sus amigos, de entre los cuales los principales interlocutores son los pi-

! Catedratico de Filologia Griega, Universidad Complutense de Madrid
Hipervinculo: fgarciar@ucm.es
2 Todas las traducciones al castellano de pasajes del didlogo son de Luis Gil Fernandez (1979%).
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tagoricos tebanos Simmias y Cebes. Dentro de la 16gica emotividad que envuelve el
ambiente del didlogo, este se desarrolla de manera amigable, dado que a los presentes
les unen vinculos de amistad; asi pues, esta ausente por completo el tono polémico
e incluso en ocasiones agresivo que encontramos en otros dialogos como Gorgias y
que halla también su reflejo en la manera de usar las expresiones proverbiales, como
ha analizado muy bien Miguez Lamanuzzi (2022). Frente a otros didlogos como el
citado Gorgias, en Fedon las expresiones proverbiales no son abundantes, tal vez
porque desde muy pronto la conversacion se torna seria y trascendente y se presen-
tan menos ocasiones de recurrir al lenguaje coloquial y a los juegos de palabras. No
obstante, siendo Socrates uno de los interlocutores, no pueden faltar ni atrevidas
imagenes ni rasgos caracteristicos del habla fresca y coloquial, y, en efecto, la mayo-
ria de las expresiones proverbiales que encontramos en el didlogo estan en boca de
Socrates, quien ademas las usa con la autoridad que le otorgan los afios (Simmias y
Cebes son jovenes) y su posicion de prestigio®, hablando como un benévolo anciano
a unos jovenes amigos*.

Por lo que respecta a la estructura de Fedon, Garcia Gual (1986: 16-20) describe
el dialogo como un drama en cinco actos, precedido por un prélogo y cerrado por
un epilogo.

*  Prologo: Encuentro de Fedon y Equécrates, comienzo del relato (57a-60b).

* Acto [: Conversacion introductoria, tras la cual Socrates pasa a tratar de la
actitud de un filésofo verdadero ante la muerte y expresa su confianza en la
inmortalidad del alma (60b-69¢).

* Acto II: Primeros argumentos en favor de la inmortalidad del alma (69¢-84b).

* Acto III: Discusion de los argumentos aducidos (84c-91c).

* Acto IV: Nueva argumentacion y subsiguiente discusion (91¢c-107b).

* Acto V: Mito escatologico: viaje al Mas Alla, con la descripcion de su geo-
grafia y del destino de las almas tras el juicio (107c-115a).

+  Epilogo: Ultimos gestos de Sécrates y descripcion de su muerte serena
(115b-118c).

2. Prologo (57a-60b) y acto I (60b-69e¢)

En el préologo introductorio, en el que Sécrates no interviene atin, no hemos encon-
trado expresiones proverbiales. Si aparecen, en cambio, en el “acto” I, en concreto al
comienzo en boca de Cebes y al final en boca de Socrates®.

En 62a se pone en boca de Cebes la expresion ittom Zebg, «sépalo Zeusy, con la
que el tebano se caracteriza humoristicamente como hablante de beocio, tal como se
apunta en el propio didlogo (Npéua émxtyeldoag ... £pn, T 0OTOD POV MOV, «son-

3 Para el significado de estos parametros en el analisis del empleo de expresiones proverbiales, véase Lardinois
(1997, 2000, 2001) y Miguez Lamanuzzi (2022); también Lidauer (2016).

Véase, por ejemplo, 89a (habla Fedon): «Pero lo que mas me maravillo de €l fue, ante todo, con cuanto placer,
benevolencia y deferencia acogio la argumentacion de los jovenes, luego, con cuanta penetracion percibio el
efecto que habia producido en nosotros la argumentacion de aquéllos, y, por ultimo, cuan bien supo curarnosy.
Hay otros posibles casos, que en mi opiniéon no cumplen suficientemente los criterios que nos permitirian cali-
ficarlos claramente como expresiones proverbiales (sobre los “indices de proverbialidad” véase Lopez Graiia
2020: 112-128). Asi, la presencia de formulas introductorias como €b AéyesOat (62b), Gomep ye méhon Aéyston
(63c¢) o 10 Aeyopevov (66¢) no nos parece que baste para calificar de proverbiales las expresiones respectivas.
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riendo ligeramente, exclamo, hablando en su propia lengua») y comentan los esco-
lios (t0 8¢ “Ttt®” €mywpralovtog oty avtl Tod iotw T Bolwtidt dtodékte; véanse
también los comentarios de Olimpiodoro a Fedon 1.20 y a Gorgias 4.9). El empleo
de expresiones proverbiales para caracterizar a personajes, desde diversos puntos de
vista, es habitual en los didlogos platonicos (Lidauer 2016: 45-48, 74-78, 115-123;
Miguez Lamanuzzi 2022: 31-32, 155-157, 419-420, etc.), y es muy probable que
la expresion fttew Zgbg se hubiera convertido ya en un idiotismo caracteristico de
los beocios. Asi lo cree Colvin (1999: 168-169) comentando un par de pasajes de
Aristofanes (i1t Aevg e itto ‘HpakAfg en Ach. 911 y 860 respectivamente): «The
word was no doubt taken over as part of a stereotypical phrase»®; y esa opinion es
corroborada por otro pasaje platonico (Ep. 7, 345a) en el que la exclamacion {tto
Zgig se emplea claramente como expresi(')n fija, acompafiada ademas de una de las
formulas habituales’ para introducir expresiones proverblales ((pncsw 0 @nBouog) &l
usv oDV &k Tfig pdc cuvoucnag Alovucie todto yéyove, thy v e yéyove & ovv
Omwg, i1t Zevg, pnoiv 6 OnpPaiog («Asi pues, si a Dionisio le ha ocurrido eso a par-
tir de una sola reunidon conmigo, quiza sea asi; pero como ha ocurrido, “sépalo Zeus”,
dicen los tebanos»). Ademas de caracterizar lingiiistica y geograficamente a los in-
terlocutores de Socrates, la manera en que se usa la expresion proverbial subraya el
tono cordial y amistoso que, pese a las circunstancias, va a presidir todo el didlogo,
que precisamente transcurre entre griegos de diferentes procedencias (Duque [2020:
193-194] habla, un tanto exageradamente, de «reunion panhelénica» ante la muerte
de Socrates).

Este “primer acto” del dialogo se cierra con las palabras con las que Socrates con-
cluye su defensa de la idea de que el filosofo no debe temer la muerte, sino desearla,
antes de iniciar su argumentacion en favor de la inmortalidad del alma. Y en ese
cierre (69c-d) Socrates, de manera muy adecuada al tema que desarrolla, emplea dos
expresiones proverbiales de origen 6rfico®, o seria mejor decir dos expresiones de
origen orfico que podian usarse proverbialmente, ya que al menos la primera de ellas
probablemente Sécrates no la dice en su uso proverbial, sino en sentido propio. Nos
referimos a «yacer en el fango» (év fopPopw keicetan) y «portatirsos hay muchos,
pero bacantes pocos» (vapOnko@dopot pev morroi, fakyot 6€ 1€ TodpoL):

Igualmente es muy posible que quienes nos instituyeron los misterios no hayan
sido hombres mediocres y que, al contrario, hayan estado en lo cierto al decir des-
de antiguo, de un modo enigmatico, que quien llega profano y sin iniciar al Hades
yacera en el fango, mientras que el que alli llega purificado ¢ iniciado habitara
con los dioses. Pues son, al decir de quienes presiden las iniciaciones, muchos los
portatirsos, pero pocos los bacantes. Y éstos, en mi opinion, no son otros que los
que se han dedicado a la filosofia en el recto sentido de la palabra.

¢ También pag. 142: «Oaths and similar interjections seem to have been regarded as convenient opportunities to
‘mark’ dialects; all dialect-speakers in Aristophanes use them, and cf. Plato, Phaed. 62A, where the Boeotian
Cebes is given the exclamation: {tt® Zglg, £pn, i) 00T0d POV elndvy. Véase asimismo Levin (1972), Torres
(2009: 630), Tarrant (2013-2014: 508 con n.5).

7 Polizzano (2013), Lidauer (2016: 24-25), Lopez Graiia (2020: 112-128, etc.), Miguez Lamanuzzi (2022: 26-28,
etc.).

8 Para la relacion de la segunda expresion con el orfismo y como hay que interpretar, desde ese punto de vista, las
referencias que hace Socrates, véanse Megino Rodriguez (2004) y Bernabé Pajares (2016).
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La expresion «yacer en el fango» (év PopPopm keioBat) no se encuentra recogida
en las colecciones paremiograficas ni en otras fuentes eruditas, que si documentan,
en cambio, «fuera del barro tienes los pies» (éktog TnAod mddag Exels), que se decia
de quienes se hallan libres de peligros’ y se encuentra en A. Cho. 697'°. Tampoco en
textos literarios se atestigua en uso proverbial, ya que tanto en nuestro pasaje como
en Ar. Ra. 145", Luc. Alex. 25 (pace Tosi), Plut. fr.178 Sandbach y D.L. 6.39 se dice
en sentido propio a propdsito de los condenados en el Hades y no en el sentido meta-
forico de ‘hallarse en una situacion mala’. Debemos concluir, pues, con Lopez Grafia
(2020: 536) que «no parece que la expresion &v fopPopw keicOat fuera propiamente
proverbial» en griego'?.

A su vez, la expresion moAloi Tol vapOnkopopot, madpot 8¢ te Pdicyot (un hexa-
metro dactilico, cuyo orden de palabras cambia Platon en su cita: vapOnkopopot pev
moAhoi, Bdicyor 8¢ te madpoi'?) esta recogida como paremia en las fuentes paremio-
graficas, que ofrecen como explicacion «a proposito de quienes tienen falsa famay
o «hacen algo de manera ficticia» (Zen. Vulg. 5.77, Diogen. 7.86, Greg. Cypr. 3.45,
Greg. Cypr. Mosq. 4.99, Macar. 7.20; Suda v 37 Adler); vendria, pues, a equivaler
a nuestro «el habito no hace al monje»'*. No obstante, nuestro pasaje y otros textos
posteriores, como Synes. Dio 7.3, testimonian que también podia usarse en el sen-
tido, algo diferente, de que muchos son los que pretenden poseer o conseguir algo,
pero pocos los que lo tienen o lo logran verdaderamente, igual que el dicho biblico
«muchos son los llamados y pocos los elegidos» (moArol yap gictv kKAntoi, OAlyol &
éxhektol, Mat. 22.14) y otras expresiones proverbiales de estructura similar recogi-
das en el corpus paremiografico griego, como «muchos son los echadores de trias,
pero pocos los adivinos» (moAloi Oploforot, Tadpot € Te pavTieg avopeg, Zen. Vulg.
5.75, Coll. Bodl. 772, Suda w 1932 Adler); ¢f., en sentido diferente, «muchos azuzan
bueyes, pero pocos son los que aran la tierra» (moAlol Povkévral, Tadpot O€ te VTG
aportijpeg (Diogen. 7.86, Apost. 14.54)15, En definitiva, Socrates cierra su argumen-
tacion en el primer “acto” del didlogo con una férmula que era o se convertiria en
proverbial, la cual, por un lado, recoge las referencias a los cultos mistéricos que se
han hecho anteriormente y que tan adecuadas son al contexto en el que se desarrolla
el dialogo, y, por otro, expresa convenientemente la idea que quiere transmitir, a
saber, que, al igual que las auténticas iniciaciones, la verdadera sabiduria no esta al
alcance de cualquiera, sino s6lo de quienes se comprometen a cultivar correctamente

®  Zen. Vulg. 3.62, Coll. Bodl. 401, Greg. Cypr. 2.49, Greg. Cypr. Mosq. 3.22, Diogen. 3.19, Diogen. Vind. 2.62,

Macar. 3.67, Apost. 1.65, Suda € 675 Adler. Cf. Marino & Garcia Romero 1999: 134; Tosi 2017: n° 21438.

Un exhaustivo comentario en Lopez Grana 2020: 529-541.

I Santamaria 2015: 124-125.

En latin, en cambio, si son locuciones propiamente dichas expresiones como in luto o in caeno esse, que se

aplican a quienes se encuentran ‘enfangados’ en una situacion problematica. Cf. Plaut. Pers. 535, Pseud. 984,

Rud. 304. Véase Otto 1890: n> 992-994; Tosi 2017: n° 2148; Lopez Graiia 2020: 536.

13 Fedén es el texto mas antiguo que documenta la expresion, aunque esta aparece modificada, ya sea por error
de memoria o, quiza mejor, intencionadamente (Bernabé Pajares 2016: 84). La forma hexamétrica se encuentra
también en AP 10.106; Olimpiodoro, Comentario a Fedon 7.10; Synes., Dio 7.3; escolios de Tzetzes a Ar. Ra.
420a; por su parte, el orden de palabras platonico reaparece en textos que derivan directamente del pasaje de
Fedon, como Clem. Al., Strom. 1.19.92.3 y 5.3.17.4; lamb, Protr. 96.3; Theodoret., Graecarum affectionum
curatio 12.35, o Stob. 3.4.122. Mezcla ambas tradiciones Hermias, Comentario a Fedro 172.10.

4 Tosi (2017: n® 266) recoge numerosos paralelos en griego, latin y lenguas modernas. Para un minucioso estudio
de la paremia y en concreto de su uso en nuestro texto véase Megino Rodriguez (2004), Bernabé Pajares (2016).

15 Megino Rodriguez 2004: 164; Lopez Martinez 2011: 283-284; Tosi 2017: n°® 266.
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la filosofia. O tal vez, como ha apuntado Alberto Bernabé (2016: 89; cf. Garcia Gual
1986: 16), el juego de relaciones cruzadas entre mistas y filosofos sea mas intrincado
de lo que parece a primera vista:

A través de la consideracion del texto 6rfico como un texto codificado, sefiala las
claves para encontrar tras él una verdad mas profunda que la trivialidad del verso
parecia transmitir. En concreto, trata de demostrar, medio en serio, medio irénica-
mente, que los textos orficos, cuando hablaban de que los iniciados, purificados,
bacos y celebrantes de los misterios serian acogidos en compaiiia de los dioses, se
referian en realidad a los filésofos. Y eso solo es posible porque la propia filosofia,
siempre en opinion de Platon, tiene componentes religiosos, iniciaticos, extaticos,
relacionados con el ambito de los misterios. O, por mejor decirlo, porque para €l
los verdaderos misterios son la filosofia.

3. Acto IT (69e-84b)

En el segundo “acto” del didlogo Sécrates desarrolla los primeros argumentos en
favor de la inmortalidad del alma (69e-84b), y al comienzo de su argumentacion
establece una comparacion entre el hecho de vivir y el hecho de estar despierto, para
sostener la idea de que todos los estados y los seres tienen su origen en sus contrarios
(71c ss.): estar muerto es lo contrario a vivir, como dormir es contrario a estar des-
pierto, y lo uno se origina de lo otro, puesto que son contrarios; se concluye entonces
(71e-72a) que «los vivos proceden de los muertos no menos que los muertos de los
vivos, y, siendo esto asi, parece que hay indicio suficiente de que es necesario que
las almas de los muertos existan en alguna parte, de donde vuelvan a la viday, luego
el alma es inmortal. Este primer argumento en favor de la inmortalidad se cierra en
72b-c con una comparacion proverbial y una cita sentenciosa de Anaxagoras, que
dan paso a la conclusion explicita de Socrates: «Si muriera todo cuanto participa
de la vida, y, después de morir, permaneciera lo que estd muerto en dicha forma sin
volver de nuevo a la vida, ;/no seria de gran necesidad que todo acabara por morir y
nada viviera?y.

Tanto la cita de Anaxagoras («todas las cosas en el mismo lugary, referido al caos
primitivo a partir del cual se crea el cosmos) como la comparacion proverbial tienen
como objetivo preparar la conclusion final de Sécrates subrayando el sinsentido de
admitir que «no haya una correspondencia constante en el nacimiento de unas cosas
con el de otras como si se movieran en circulo, sino que la generacion fuera en linea
rectay.

En la comparacion proverbial Socrates retoma el parangén que anteriormente ha
establecido entre estar muerto y estar dormido (72b-c): dAAd olov &i 10 kaTadapOévety
ngv €, 10 & dveyeipesBou pny dvramodidoin yryvopevov ék tod kabevdovtog, 0ich’
Ot Tedevtdvio Tavt <av> Afpov tov Evdvpiove dmodeifeley kal ovdapod Gv
@oivorto d18 T kol TaAAa ThvTo TODTOV Eketve TemovOévar, kabevdety («Por ejem-
plo, si existiera el dormirse, pero no se produjera en correspondencia el despertarse
a partir de lo que esta dormido, te das cuenta de que todas las cosas terminarian por
mostrar que lo que le ocurrié a Endimioén es una bagatela; y no se distinguiria a aquel
en ninguna parte, por encontrarse todas las demds cosas en su mismo estado, en el
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de estar durmiendo»). Como prototipo del durmiente Sdcrates recurre, naturalmente,
a la figura proverbial de Endimion, protagonista de la locucion «(dormir el) suefio
de Endimion», Evévpiovoc dnvov (kafevdewv), profusamente documentada en co-
lecciones paremiograficas y lexicograficas y corpora de escolios (Zen. Vulg. 3.76,
Zen. Athous 1.20, Coll. Bodl. 358 y 367, Coll. Coisl. 177, Diogen. 4.40, Greg. Cypr.
Mosq. 2.96 y 3.11, Macar. 3.89 y 8.59, Apost. 7.42, Suda € 1192 Adler, schol. A.R.
4.57-58, schol. Theocr. 3.49-51, etc.)!'. De la proverbialidad del suefio de Endimion
ya al menos desde época clasica da fe, ademas del texto platonico, Aristoteles (EN
1178b), y luego numerosos textos posteriores, griegos y latinos, como Theocr. 3.48-
49, Herodas 8.10 («suefio latmio», aludiendo al lugar donde la tradicion situa el sue-
flo de Endimioén), D. Chr. 66.7, Liban. Ep. 1446.1, Cic. De fin. 5.20.55 y Tusc. 1.38
(donde el suefio es presentado como imago mortis), Mart. 10.4, Tert. De anim. 55.4,
etc. (véase Ruta 2020: 289-290; Otto 1890: n° 600).

Comienza a continuacion el segundo argumento en favor de la inmortalidad del
alma, basado en la reminiscencia e introducido por Cebes (72¢): «Y ademas ... se-
gun ese argumento, Sdcrates, que ti sueles con tanta frecuencia repetir, de que el
aprender no es sino recordar, resulta también, si dicho argumento no es falso, que
es necesario que nosotros hayamos aprendido en un tiempo anterior lo que ahora
recordamos». La discusion continuia durante todo el “acto 117, al final del cual los in-
terlocutores concluyen que, en efecto, el alma es inmortal; Socrates asegura entonces
(84a) que «los que reciben con justicia el nombre de amantes del saber son modera-
dos y valientesy», porque «asi seria como calculara el alma de un filésofo, y no creeria
que, si a la filosofia atafie el desatarla, a ella, en cambio, mientras aquella la desata,
le corresponde el entregarse a los placeres y penas, para atarse de nuevo y realizar un
trabajo sin fin, como el de Penélope, manejando el telar en el sentido contrario» (koi
avrivoutov Epyov mpattew [Inveddnng tva vavtiong iotov petaysiplopévny). Asi
pues, para introducir la conclusion de este segundo apartado del didlogo, Socrates
recurre a una nueva expresion proverbial para indicar que el alma, mientras aguarda
su liberacion del cuerpo, no debe someterse a la esclavitud de placeres y penas, que
seria un trabajo interminable «como el de Penélope» (Hom. Od. 2.94-106, 19.149-
150).

La locucion “tela de Penélope”, para hacer referencia a un trabajo de nunca aca-
bar, ha tenido, como es bien sabido, un éxito Num. Especial en nuestra tradicion
cultural (Jiménez Fernandez 2014: 55-57) y sin duda era ya proverbial en la antigiie-
dad; no obstante, no se recoge en las colecciones paremiograficas griegas y en los
textos griegos y latinos antiguos se encuentra relativamente poco documentada'’; en
concreto antes del siglo I a.C. el texto platonico es el tinico testimonio que poseemos,
por lo que no podemos responder con certeza a la pregunta de si en ese momento era
ya una expresion proverbial. De hecho, su reaparicion en los textos griegos se hara
esperar muchos siglos, hasta que, ya a caballo entre los siglos III y IV, el texto de
Platon sea rememorado por Jamblico en su Protréptico (13.13)'%; posteriormente se

' Un catalogo completo de fuentes y un estudio exhaustivo de los testimonios puede verse en Ruta (2020: 282-
290).

17 Otto 1890: n° 1379; Tosi 2017: n° 1175; Rodriguez Garcia 2017: 127-130. Erasmo recoge la locucion en sus
Adagia, n° 342 (Penelopes telam retexere), citando a Platon (usurpat hoc adagium Plato in Phaedone), y hace
uso literario de él en su Elogio de la estupidez 53: tum enim nihil aliud quam tela Penelopes retexeretur («pues
entonces no seria otra cosa que tejer y volver a tejer la tela de Penélope»).

'8 Rodriguez Garcia (2017) ha estudiado con detenimiento los comentarios (o la ausencia de ellos) al pasaje pla-
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encuentra documentado en las Cartas de Aristéneto (1.28.14-18) y Teofilacto (61) y
luego en autores bizantinos (Miguel Pselo, Oratoria minora 18.49, 15.10; Nicéforo
Gregoras, Historia romana 1.129 kaBanep tiva [Inveddnng iotov, 1.450 kabamep
0 tig [Invelomng €xeivog ioTtdg, 2.666 1| Tov [Inveddnng voaivelg iotov). Las letras
latinas documentan la locucion desde Ciceron (Academica priora 2.29.95: quid quod
eadem illa ars quasi Penelope telam retexens tollit ad extremum superiora?) y la
volvemos a encontrar en autores de los siglos II d.C. (Ampelio, Liber memorialis
8.5), Il (Pseudo-Clemente, Recognitiones 10.10), IV (Claudiano, Carmina minora
30.28) y V-VI (Enodio, Ep. 2.6, 38.25).

4. Acto III (84¢c-91¢)

En el “acto III” se discuten los argumentos aducidos por Socrates en favor de la
inmortalidad del alma. La discusion va precedida por una breve introduccion, cuyo
punto culminante es el irbnico comentario de Socrates ante las vacilaciones expre-
sadas por Simmias y Cebes a tratar ciertos temas que pudieran herir la sensibilidad
de Socrates «dada la presente desdicha» (84d ss.); el nucleo central de las palabras
de Sécrates se basa en un topico proverbial, el canto del cisne antes de su muerte:

Dificilmente, no cabe duda, podré persuadir a los demdas de que no tengo por des-
dicha la presente situacion, cuando ni siquiera a vosotros os puedo persuadir de
ello. Y teméis que me encuentre ahora de peor humor que en el resto de mi vida.
Es mas; en lo que respecta a dotes adivinatorias, soy, en vuestra opinion, inferior
a los cisnes, que, una vez que se dan cuenta de que tienen que morir, aun cuando
antes también cantaban, cantan entonces mas que nunca y del modo mas bello,
llenos de alegria porque van a reunirse con el dios del que son siervos [T®vV KOKvV@OV
Sok® PavLOTEPOG VUiV Elvar TV LavTIKHY, ol émetddy aicOmvtar &ti S&l oadTodg
amobavelv, dovteg kai &v 1@ mpdchev ypdvm, ToTe ON TAEIoTO Kol KOAMGTO
gdovot, yeyn06teg 6t péAdovot mopd TOV Bedv dmiévor ovmép eiot Oepmovrec].
Mas los hombres, por su propio miedo a la muerte, calumnian incluso a los cisnes
y dicen que, lamentando su muerte, entonan, movidos por el dolor, un canto de
despedida [pactv avtovg Opnvodvtog tov Odvatov Ko Amng EEQdev], sin tener
en cuenta que no hay ningun ave que cante cuando tiene hambre, frio o padece
algun otro sufrimiento, ni el propio ruisefior, ni la golondrina, ni la abubilla, que,
segun dicen, cantan deplorando su pena. Pero, a mi modo de ver, ni estas aves ni
tampoco los cisnes cantan por dolor, sino que, segin creo, como son de Apolo, son
adivinos, y por prever los bienes del Hades cantan y se regocijan aquel dia, como
nunca lo hicieran hasta entonces.

Socrates recoge la tradicion popular (documentada ya en los vv.1444-1446 del
Agamenon de Esquilo, cuando Clitemnestra, tras haber asesinado a Casandra, dice
sarcasticamente que su victima yace muerta «a la manera de un cisne, tras haber
cantado su postrer lamento de muerte») segun la cual los cisnes cantan -y cantan una
hermosa melodia- cuando se estan muriendo, debido a la pena que sienten por aban-

tonico en autores posteriores, asi como las posibles interpretaciones que se han dado, ya desde la antigiiedad, a
la comparacion platonica con Penélope.
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donar la vida. En nuestro texto Socrates juega irdbnicamente con esa tradicion y en
concreto con el motivo por el que se decia que los cisnes cantan una hermosa cancion
a las puertas de la muerte, asegurando que los seres humanos, cuando suponen que
los cisnes cantan por la pena de abandonar esta vida, no hacen sino trasladar a las
aves su propio miedo ante la muerte, ya que en realidad los cisnes cantan su hermo-
sisima ultima cancién por pura alegria ante la expectativa de reunirse pronto con su
dios Apolo. Asi también €1, como los cisnes, no considera su muerte una desgracia
sino una suerte, de manera que exhorta a Simmias y a Cebes a «hablar y preguntarme
lo que querais», dando inicio asi a la discusion sobre los argumentos esgrimidos en
defensa de la inmortalidad del alma.

Naturalmente, esa tradicion de la que se hacen eco Esquilo y Platon es el ori-
gen de la locucion “canto del cisne” (kVkvelov dopa) que todavia hoy empleamos
para designar la tltima accion de una persona, que resulta ser especialmente notable
como postrera demostracion de su genio. La locucion se encuentra recogida en las
recopilaciones paremiograficas antiguas y documentada en textos literarios' exacta-
mente en el mismo sentido en que hoy la seguimos empleando, como se aprecia en
las palabras de Ciceron (De orat. 3.6) sobre el gran orador Lucio Craso®:

Y como el canto del cisne fue aquella voz divina de ese hombre y aquel discurso
[illa tamquam cycnea fuit divini homini uox et oratio)], que después de su muerte
aun esperabamos oir cuando ibamos a la curia para contemplar el preciso lugar en
el que por vez postrera habia hablado.

Despejadas por Socrates, apoyandose en esa paremia, las dudas sobre la pertinen-
cia de tratar el tema de la muerte en las circunstancias presentes, prosigue la discu-
sion entre Socrates y sus dos jovenes interlocutores, hasta que, en 88c, es interrumpi-
da por la “pausa dramatica” que hace Fedon en su relato, en el momento en que esta
exponiendo como las argumentaciones de Simmias y Cebes parecen estar poniendo
en dificultades a Socrates. Pregunta, entonces, Equécrates como el maestro salio del
paso, y Fedon reanuda la narracion preparando la respuesta de Socrates con una bre-
ve introduccion en la que Fedon se sirve de una nueva paremia para enfatizar la difi-
cultad del combate dialéctico que mantiene su maestro frente a sus dos interlocutores
(89¢): «Pero -objeté yo- contra dos se dice que ni siquiera Heracles puede» (mpog 600
Léyetar 008’ 6 Hpaxhiig 0lo¢ € eivan). Se trata de una paremia muy bien documenta-
da tanto por las fuentes eruditas (paremidgrafos, lexicografos y escolios: Zen. Vulg.
5.49, Zen. Athous 1.5; Suda o 780 y 794, m 2622 Adler, Phot. o 606 Theodoridis;

19 Véase sobre todo el exhaustivo comentario de Lopez Gradia (2020: 353-370); también Tosi (2017: n® 751),
Calero Rodriguez (2017), Garcia Romero (2022: 31, 183-184). Sobre cuando podemos decir que “canto del
cisne” constituy6 una locucion propiamente dicha, Lopez Grafia comenta lo siguiente: «Arnott ... deduce de
los testimonios de Polibio que “en torno al siglo I1I a.C. la expresion ‘cantar el canto del cisne’ se ha convertido
ya en proverbio”. Antes de esa fecha, contamos con testimonios que demuestran que la tradicion del canto del
cisne era ya al menos un topico proverbial, pues se usaba para referirse a alguien, por comparacion o metafora.
Es imposible saber con seguridad si en estos testimonios, en los que la alusion al canto del cisne no responde a
una forma completamente fija, hay o no una alusion a una mapoytio que pudiera ya haberse fijado como tal en
época mas temprana a la propuesta por Arnott. En el caso de que el proverbio todavia no se hubiera fijado, estos
testimonios mas antiguos darian cuenta de un proceso de progresiva fijacion semantica y formal y cada uno de
ellos formaria parte de este proceso, siendo el de Esquilo el primeroy.

2 Véase ya Call. fr.194.46 ss. Pfeiffer; Plb. 30.4.7.
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schol. Pl. Phaed. 89c, y un largo etc.)?!, como por testimonios literarios (Arch. fr.259
West; AP 5.93.4; Aristid. Or. 2.406; Lib. Or. 1.36, Epist. 1207.2; Synes. Calv. enc.
2, etc.); entre esos testimonios se cuenta otro texto platonico, Euthyd. 297b-c, donde
Sécrates cita la paremia cuando se estd enfrentando a Eutidemo y Dionisodoro (cf.
también Lg. 919b). El sentido de la paremia es transparente: pone en guardia ante
la dificultad de una empresa en la que se esta en aparente inferioridad, o bien sirve
de consuelo cuando no se ha tenido éxito en una empresa especialmente dificultosa.

Sécrates recoge la expresion proverbial utilizada por Fedon y juega con ella:
«Pues llamame a mi en ayuda, a tu Yolao, mientras haya todavia luz», a lo que Fedon
responde «Esta bien. Te llamo en ayuda, pero no como Heracles, sino como Yolao
a Heracles». Queda claro, pues, que Platon tiene en mente la version de que los dos
rivales de Heracles son la Hidra y el cangrejo enviado por Hera, como también se
indica expresamente en el pasaje citado de Eutidemo.

Este “tercer acto” del dialogo termina con la continuacion de la conversacion
entre Socrates y Fedon, que da paso a la continuacion de la discusion entre Socrates,
Simmias y Cebes acerca de la inmortalidad del alma. Y en el curso del didlogo que
mantiene Sécrates con su discipulo Fedon, el maestro recurre de nuevo a un topico
proverbial cuando alude al estrecho de Euripo como prototipo proverbial de reali-
dad cambiante (90c): «sino que la realidad en su totalidad va y viene de arriba para
abajo*, ni mas ni menos que si estuviera en el Euripo [dALd mévta ta Svta dteyvdg
domnep &v Edpino dvo katwo otpépetat], y no permanece quieta ni un momento en
ningn punto». Al decir de Estrabon (9.2.8), la corriente del estrecho Euripo, que
separa el Atica de Eubea, cambia de direccion siete veces al dia, de manera que se
convirtio en referencia proverbial para todo aquello que es inestable o incierto y
hay riesgo de que cambie repentinamente. Las fuentes eruditas y literarias® recogen
expresiones en las que se llama Ebpirog al alma, la manera de pensar, el caracter,
la fortuna o la persona que cambian con mucha facilidad (yvyr Ebpirog, diévola
Ebpinoc, tpomog Evpurog, Toyn Ebpurog, dvOpwmog Ebpirog). En los textos literarios
la referencia al Euripo como simbolo proverbial de lo cambiante esta muy bien do-
cumentada desde el siglo IV a.C., de manera que no es descabellado afirmar que en
Fedon constituye ya un topico proverbial; véase Aeschin. 3.90, Hyp. Dem. 20, Arist.
EN 1167b3, Max. Tyr. 51, Aristid. 9.34 (unido a dvo Kol kdto oTpepdpeva, como en
Fedon)**, Toann. Chrysost. Sacerd. 3.11%, Exp. in Psalm. 119.3 y 139.1, Adv. opp. vit.
mon. 2.10, Stob. 4.44.81, Lib. Ep. 533, 618, 870, 907, Or. 25.62, 59.156.

2l Catalogo de fuentes y comentario de la paremia puede consultarse en Garcia Romero (2001: 46-49) y Ruta

(2020: 160-171); también Lidauer (2016: 191-195). Las fuentes discrepan sobre quiénes son esos esforzados

rivales de Heracles: o dos boxeadores contra los que se enfrentd en un mismo combate en Olimpia, o Layo y

Ferandro, o Ctéato y Eurito, o la Hidra y un cangrejo (otras versiones suponen que el Heracles aludido es el

Dactilo del Ida).

Gvo kato («de arriba para abajo») es otra locucion ampliamente documentada y muy empleada por Platon, que

indica una situacion en la que todo esta revuelto y patas arriba. Véase Lidauer (2016: 105-110, 123), Lopez

Grafia (2020: 673 ss.), Miguez Lamanuzzi (2022: 149-151, 180-193, 372).

#  Diogen. 3.39 y 4.72, Greg. Cypr. 1.79, Greg. Cypr. Mosq. 1.76, C 225, Macar. 4.21, Apost. 2.88 y 3.18; Hsch. ¢
7132 Latte, y los 1éxicos recogidos en Anecd. Gr. 1.404.14 Bekker y 1.98.8 Bachmann.

24 (Cf. Karathanasis 1936: 52; Lopez Graiia 2020: 675 n.9.

% Cf Angel Espinos 2023: 162-163.

22
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5. Acto IV (91c-107b)

En un largo parlamento, Socrates resume los argumentos esgrimidos hasta entonces
y pregunta a sus interlocutores si los aceptan todos o bien unos si y otros no. Sim-
mias y Cebes confirman la segunda opcion y entonces Socrates inicia una nueva
argumentacion seguida de la correspondiente discusion.

En esta parte del dialogo el uso de una expresion proverbial marcando la tran-
sicion de un argumento a otro aparece en 99d. Socrates indica que empezd estu-
diando la naturaleza, siguiendo sobre todo las ensefianzas de Anaxagoras, pero esa
via no le satisfizo y emprendi6 entonces una «segunda navegacion» (tov debtepov
mAodv), a saber, el analisis del lenguaje y la dialéctica, que le ha conducido a las
conclusiones que va a exponer: «Pues bien, por aprender como es tal causa, me
hubiera hecho con grandisimo placer discipulo de cualquiera; pero, ya que me vi
privado de ella, y no fui capaz de descubrirla por mi mismo, ni de aprenderla de
otro, /quieres que te exponga, Cebes, la segunda navegacion que en busca de la
causa he realizado?».

La expresion de0tepog mAovg es recogida como paremia en bastantes recopilacio-
nes paremiograficas y lexicograficas y en los corpora de escolios?, que la explican
«segundo pensamiento y accion» (dgvtépa yvoun kol tpdéig, Diogen. Vind. 2.45) o
«sobre los que hacen algo con seguridad, porque quienes se equivocan en la primera
navegacion se preparan con mayor seguridad para la segunda» (schol. Pl. Phd. 99c;
Macar. 3.20), y entienden que se dice por metafora de la navegacion a partir del
hecho de que, cuando falla el viento favorable, se puede navegar a remo (GroTVY®OV
TIG ovpiov KOTC TAETD), una explicacion que Eustacio atribuye a Pausanias aticista.
Los testimonios de uso (empezando por nuestro pasaje de Fedon)?” muestran que la
locucion se decia de la posibilidad de seguir una segunda via, una segunda opcion,
sobre todo cuando la primera no resulta satisfactoria (P1. Palb. 19¢, Plt. 300c; Arist.
Pol. 3.13.23, 1284b, EN 1109a.34-35; Marc. Aur. 9.2; HId. 1.15.8; Greg. Naz. De
vita sua 497, 1638; Liban. Ep. 83.1, 351.4, Or. 52.43; los escolios a Fedon indican
que la locucion se documentaba en varias comedias de Menandro fr.214 y 310 Kas-
sel-Austin y Theophorouméne fr.8 Kassel-Austin).

Evidentemente, la presencia recurrente de la locucion en Platon y Aristoteles con-
tribuy6 a su difusion, muy amplia en el medievo bizantino y presente en el occidente
europeo a partir del Humanismo: asi, dice Ortega y Gasset® «con lo dicho el ultimo
dia hemos cumplido nuestro primer giro; ahora debemos emprender lo que Platén
llamaria tov fuétepov dedtepov TAODY, nuestra segunda circunnavegacion. Entre-
vimos que la verdad cientifica, la verdad fisica posee la admirable calidad de ser
exacta, pero que es incompleta y penultimay.

% Greg. Cypr. 2.21 y Greg. Cypr. Mosq. 2.86 (sin explicacion), Diogen. Vind. 2.45, Macar. 3.20, Apost. 5.98;
Phot. & 224 Theodoridis, Suda & 295 Adler, Anecd. Gr. 1.191.31 Bachmann; schol. Pl. Phd. 99¢ y Plt. 300c;
schol. Hom. /1. 7.4; Eust. II. 661.43 y Od. 1453.18; Stob. 4.17.9. Véase Leutsch & Schneidewin 1839-1851: 1
359-360, 11 24-25.

27 Sobre el uso de la expresion en Platon y las diversas interpretaciones que se han sugerido sobre su sentido exac-

to, véase Shipton (1979), Ross (1982), Martinelli Tempesta (2003) y Caserta (2015), quien piensa que se trata

de una de las muchas alusiones a la Odisea (en este caso al canto V en concreto) que cree apreciar en el didlogo;

también Ausland 2002.

«Leccion terceran de ;Qué es la ciencia, qué la filosofia? (1929), en Obras completas VIII Madrid, Taurus

1965: 148-158.

28
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Una nueva expresion proverbial (acompafiada de otros giros coloquiales como
€mng Gv yaipev, «mandarias a paseo», que se repite dos veces) aparece en 101d, en
el momento en que Sdcrates concluye esta parte de su argumentacion y va a pasar a
iniciar la argumentacion final definitiva, que llegara tras una nueva “pausa dramati-
ca” consistente en unos breves comentarios de Equécrates, que interrumpen momen-
taneamente el relato de Fedon. Dice asi Socrates a Cebes: «T1, en cambio, temiendo,
como se dice, tu propia sombra y tu falta de pericia (o0 8¢ dedidg Gv, TO AeyOueVOV,
TNV 6onTod oK Kol TV dmepiav), afianzandote en la seguridad que confiere ese
principio, responderias como se ha dicho». Socrates recoge y deforma ampliandola
(mediante la adicion contextual de tnv dnepiav) la locucion «tener miedo de la pro-
pia sombray (Tr|v £€0vT0d oK1V 0£001KeV), que naturalmente se decia, como todavia
hoy en las lenguas modernas, de quienes son muy miedosos. La locucion, calificada
de mapoyia por los escolios, se encuentra recogida en las recopilaciones paremio-
graficas (Greg. Cypr. Leid. 3.18, Macar. 7.67 y 8.14, Apost. 16.49a, D1 126 Cohn;
cf. App. Prov. 4.46) y esta muy bien documentada en los textos literarios, desde los
Babilonios de Aristofanes (fr.79 Kassel-Austin)®’, segtn el testimonio de los esco-
lios a Fedon. Después de Platon la locucion reaparece en Plu. Quaes. Conv. VII 6,
709¢, Arr. Epict. 1.24.3, Aristid. Or. 9.62, Lib. Or. 23.6 y Decl. 16.62, también en
autores latinos como Propercio (2.34.19-20), Cicerén (Ep. Att. 15.20.4, Petit. cons.
2.9) o Séneca (De ira 2.11.6), y ha continuado usandose hasta hoy en las lenguas
modernas?.

Por lo demas, el motivo del temor recorre todo el didlogo (recuérdese que la idea
fundamental que defiende Socrates es que el filosofo no debe temer la muerte), de
manera que no es de extrafiar que la aparicion de la locucion «tener miedo de la
propia sombra» en este pasaje esté en cierto modo anticipada en la parte segunda de
la obra por otras dos expresiones que tal vez pudieran haber sido proverbiales y que
aparecen juntas en la introduccion de la argumentacion final de esa parte segunda.
En 77d-e Socrates dice a sus interlocutores: «No obstante, me parece que, tanto ti
como Simmias, discutiriais con gusto esta cuestion con mayor detenimiento, y que
teméis, como los nifios [6ediévat 10 TV maidwv], que sea verdad que el viento disipe
el alma y la disuelva con su soplo mientras esta saliendo del cuerpo». A ello responde
Cebes: «Como si tuviéramos ese temor, intenta convencernos, oh Socrates. O mejor
dicho, no como si fuéramos nosotros quienes lo tienen, pues tal vez haya en nuestro
interior un nifio que sea quien sienta tales miedos. Intenta, pues, disuadirle de temer
a la muerte como al coco [todtov ovv melpd petaneidety ui Sediévar Tov Oévatoy
MHoTEP TO LOPLOAVKELDL]».

Ese ‘coco’ que traduce Luis Gil son los poppoAdketa, los ‘espantajos’ mediante
los cuales se asustaba a los niflos y que con frecuencia se mencionan en los textos, al
igual que el miedo a la sombra, como simbolo de aquello que se teme en vano, por-
que no deberia provocar temor, como la muerte en opinion de Socrates (precisamente
la recopilacion de paremias de Macario 7.68 recoge una locucion en la que se mez-
clan la sombra y los espantajos: ok poppoAvtTechar €mi TV Kevdg EKPofovVI®V,
«temer el espantajo de una sombra: a proposito de quienes en vano tienen un mie-
do terrible»)’!. Ademas de Platon, otros autores echan mano de Mormo y de sus

¥ Véase Pellegrino (2015: 74-75) y Orth (2017: 474-476).
30 Véase sobre todo Garcia Romero 2013; también Tosi 2017: n° 2107, y Otto 1890: n° 1817.
3 Un espléndido y completisimo estudio, con recopilacion exhaustiva de textos, puede encontrarse en Gonzalez
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poppoAvkele para hacer referencia a temores infantiles irracionales, impropios de
adultos sensatos; cf., por ejemplo, D. Chr. 16.19-20, Theodoret. Ep. 36 e Hist. Eccl.
303-304, y también Clem. Al. (Strom. 6.10.81), quien, muchos siglos después de
Platon, dirda que no ya la muerte, sino la filosofia griega es un poppoAdkelov ante
el que una mayoria de ignorantes experimenta un absurdo terror infantil: oi moAAoi
0¢ xaBdmep ol moideg T poppoivkeia, ovTwg dediact TV EAAnviknv eilocopiav,
(@oPovpevol U amaydyq ovTodc.

Otro posible, pero dudoso, caso de expresion proverbial en el “acto [V” del didlo-
go lo encontramos en 95b, de nuevo dentro de un pasaje de transicion en el que pre-
domina el tono coloquial e ingenioso y Socrates da muestra de su tipica “modestia”
diciendo a Cebes que no debe dar por sentado que ¢l sabra utilizar los argumentos
adecuados para responder a sus objeciones: «No hagas excesivas presunciones, no
sea que algiin mal de ojo nos ponga en fuga al razonamiento que esta a punto de
aparecer. Pero de esto se ocupara el dios (tadta pev 1@ 0e® peinoet). Nosotros, por
nuestra parte ...». Suda € 1060 Adler y algunos paremidgrafos (Zen. Athous 1.29,
Coll. Bodl. 361, Coll. Coisl. 180) recogen la paremia, puesta en boca de Apolo,
«de esto me ocuparé yo y las muchachas blancas [épol pelfioetl Tadto kKol Aevkoig
KkOpoug]»*2. Ninguna fuente comenta en qué sentido se empleaba, pero, como sefiala
Ruta (2020: 346), «I’espressione peinoet tovta con dativo € una formula fissa di
carattere idiomatico che puo esprimere la volonta di un individuo di occuparsi di una
determinata situazione allorché sia necesario rassicurare 1’interlocutore». En nuestro
caso, Socrates habria empleado la “formula fija” para contraponer lo que esta en
manos de la divinidad y no pueden resolver los mortales y aquello otro de lo que
si pueden ocuparse Socrates y sus interlocutores (cf. Pl. Phdr. 238d, un pasaje muy
similar; Plu. Gen. Soc. 578d; Ach. Tat. 1.8.10).

6. Acto V y Epilogo (107¢-118c)

Fedon se cierra con el relato del mito escatoldgico del viaje al Mas Alla, segui-
do de la descripcidon de la muerte serena de Socrates. Es logico que en el relato de
la muerte del maestro el lenguaje coloquial no sea muy pertinente, pero la narra-
cion pormenorizada del mito escatoldgico si es introducida por una locucion, en
108d: «Ciertamente, Simmias, no me parece que sea preciso el arte de Glauco [ovy 1|
Iodcov téyvn Y€ pot Sokel eivat] para exponerte lo que es. Sin embargo, el demos-
trar que es verdad, segun mi modo de ver, es demasiado dificil, incluso para el arte
de Glauco [1j kata thv I'Aadkov t€xvnv]».

La locucion «hace falta tener el arte de Glauco» (I'lavkov t€yvn) se encuentra
muy bien documentada en las fuentes eruditas, tanto en los paremiografos como en
los lexicografos y escolios®: Zen. Vulg. 2.91, Zen. Athous 3.167, Diogen. 4.8, Coll.
Bodl. 313, Coll. Coisl. 80, Macar. 2.100, Apost. 5.45; Hsch. y 616 Latte, Suda y 282
Adler; schol. Pl. Phaed. 108d; también Eus. Marc. XXIV 746 Migne). Se decia de

Terriza 2015: 955-1037, en concreto 966-976 para el término popporvkeiov, definido como «cualquier objeto o
idea que provoca pavor puerily. Para Fedon en concreto, Mura 2020.

32 Un preciso comentario en Ruta (2020: 345-354).

3 Para un estudio de la locucion y los problemas que plantean las explicaciones de las fuentes, véase Garcia Ro-
mero 2006.
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aquello cuya realizacion requiere gran destreza, y nuestras fuentes ofrecen diversas
explicaciones sobre su origen: ese Glauco cuya destreza se hizo proverbial pudo
haber sido el pescador beocio Glauco de Antedon (que al comer cierta hierba quedo
convertido en divinidad marina dotada de poderes proféticos), o, mejor, el musico
pitagorico Glauco de Regio (que no so6lo compuso, hacia 400 a.C., un importante
tratado teorico, sino que ademas destac como instrumentista acometiendo el tour de
force de tocar los discos musicales que habia inventado el también pitagorico Hipaso
de Metaponto) o Glauco de Quios, que en el VI a.C. habria inventado la soldadura
del hierro (c¢f Hdt. 1.25.2). Tal vez el hecho de que los interlocutores de Socrates son
dos pitagodricos podria invitar a suponer que Platon esta pensando en el musicologo
Glauco como protagonista de la locucion, con la cual juega Socrates irdnicamente.

7. Conclusiones

La mayoria de las no muy abundantes expresiones proverbiales que encontramos
en Fedon estan en boca de Socrates, dirigidas generalmente a sus dos principales
interlocutores, Simmias y Cebes, y en algiin caso a Fedon (90c). Por su parte Cebes
hace uso de expresiones proverbiales para dirigirse a Socrates solamente en dos oca-
siones: en 77¢ (un dediévar 1OV Bavatov domep To poproivkeln), respondiendo a la
posible locucion dediévart To T@v maidwv que Socrates acaba de emplear para referir-
se a Simmias y a €1, y en 62a, donde hace uso de la expresion ittm Zebg que lo carac-
teriza como beocio en la parte inicial del didlogo. Por lo demas, como ocurre en los
demas dialogos platdnicos, el empleo de expresiones proverbiales de forma irdnica,
jovial y humoristica por parte de Socrates contribuye a perfilar la caracterizacion de
su personaje (por ejemplo, 89¢, 90c¢), y lo mismo podemos decir de las expresiones
que subrayan algun rasgo caracteristico de su personalidad como la “modestia” (95b,
108d)*.

El modo en que se emplean las expresiones proverbiales refleja igualmente el
tono amistoso y cordial que preside en todo momento el ambiente. En varias ocasio-
nes se indica explicitamente que quien dice la expresion proverbial lo hace «riendo»
(62a Npéua myerdoag, 77¢ émyeldoag; ¢f. 101b yeldoag); y, desde luego, Socrates
no aprovecha la posicion de prestigio que le otorgan su edad y su saber para dirigirse
de manera autoritaria o incluso agresiva a sus interlocutores (como, en cambio, si ha-
cen Calicles y Polo en Gorgias)®, sino que habla siempre en tono cordial y amable,
incluso cuando utiliza la segunda persona directa para dirigirse a sus interlocutores
(72b-c, 77d, 101d)*.

Las expresiones proverbiales se emplean preferentemente en los momentos en
que se inicia una parte estructural (62a, 77d-e, 84d ss., 108d) o se cierra una parte

3 Véase Miguez Lamanuzzi (2022: passim, por ejemplo 430), siguiendo los criterios establecidos por Lardinois.
% Miguez Lamanuzzi 2022: 431-434.

Miguez Lamanuzzi (2022: 30-31): «Lardinois concluye en su estudio que el uso de la segunda persona directa
puede implicar: 1) que el emisor tiene una posicion de autoridad respecto al receptor, o que quiere prevalecer
sobre este ultimo como tal; por tanto, se trata de un discurso autoritario, con fuerza ilocutiva por lo general
impresiva, e implica una diferencia de jerarquia (viejo/joven, general/soldado, padres/hijos, dioses/hombres,
héroes/heraldos, etc.); 2) si el contenido semantico es positivo, implica que hay una familiaridad o amistad
entre el emisor y el receptor; 3) si no es ninguno de los casos anteriores, implica que el emisor pretende faltar al
respeto al receptor, sugiriendo que es inferior.
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(69¢c-d, 72b-c, 84a, 101d) o tiene lugar una transicion entre dos partes (89c, 95b,
99d). El uso de férmulas introductorias para presentar la expresion es escaso: A&yetat
introduce mpog 6o 00d” 6 Hpakdiic en 89¢c, y 10 Aeyouevov introduce dedimg v
cavtod okv en 101d; en 69c¢, por las razones comentadas mas arriba, se emplean
formulas mas especificas, ol Tog TEALETAG MUV OVTOL KOTAGTHGOVIEC Yy (G PUGLY Of
mepl tag teAeTdg, para introducir las (posibles) paremias relacionadas con los ritos
orficos.
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