— .
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quise mostrarles fue que si la filosofia griega ha planteado esta
cuestién de la verdad desde el punto de vista de los criterios de los
asertos verdaderos y el razonamiento atinado, esta misma filosofia
griega también ha planteado el problema de la verdad desde el
punto de vista del decir la verdad como una actividad. Ha plan-
teado preguntas como ¢quién es capaz de decir la verdad?, scudles
son las condiciones morales, éticas y espirituales que ameritan a
alguno para presentarse a si mismo como, y el ser considerado
como, quien dice la verdad?, jacerca de qué tépicos es importante
decir la verdad? (sacerca del mundo?, jacerca de la naturaleza?,
qacerca de la ciudad?, gacerca del comportamiento?, acerca del
hombre?), ¢cuiles son las consecuencias de decir la verdad?, jcuiles
sus efectos positivos anticipados para la ciudad, para los gobernan-
tes de la ciudad, para el individuo, etc.? Y finalmente: jcudl es la
relacién entre la actividad de decir la verdad y el ejercicio del poder,
o estas actividades pueden ser absolutamente independientes y
mantenerse separadas? ;Son separables o se requieren la una a la
otra? Estas cuatro preguntas acerca del decir verdad como una
actividad —;qué permite decir la verdad?, ¢acerca de qué?, icon
qué consecuencias?, y scon qué relacién con el poder>— parecen
haber emergido como problema filoséfico hacia fines del siglo V,
en torno de Sécrates, especialmente a través de sus confrontaciones
con los sofistas acerca de la politica, la retérica y la ética.

Y quisiera decir que la problematizacién de la verdad que
caracteriza tanto el fin de la filosofia presocritica como el comienzo
de la clase de filosofia que es todavia la nuestra, esta problemati-
zacién de la verdad tiene dos caras, dos aspectos principales. Una
cara involucra asegurar que el proceso de razonamiento es correcto
para determinar si un aserto es verdadero (o involucra nuestra

habilidad de lograr el acceso a la verdad). Y, por el otro lado,

involucra la pregunta ¢cuil es la importancia para el individuo ¥

para la sociedad de decir la verdad, de saber la verdad, de tener
gente que dice la verdad, tanto como saber cémo reconocerla? Por
el lado que concierne a la determinacién de cémo asegurar que un
aserto es verdadero tenemos las raices de la gran tradicién de la
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filosofia occidental que me gustaria llamar “analitica de la verdad”.
Y, por el otro lado, en relacién con la cuestién de la importancia
de decir la verdad, sabiendo quién es capaz de decir la verdad, y
sabiendo por qué tendriamos que decir la verdad, tenemos las
raices de lo que podriamos llamar la tradicién “critica” occidental.
Y aqui ustedes reconocerdn uno de mis blancos en este seminario,
a saber, construir una genealogia de la actitud critica en la filosofia
occidental. Esto constituye el objetivo principal de este seminario.
Desde el punto de vista metodolégico, me gustaria subrayar
el siguiente tema. Como ustedes sabrén, utilicé la palabra “proble-
matizacién” frecuentemente en este seminario sin darles una expli-
cacién sobre su significado. Les dije, muy brevemente, que lo que
yo intenté analizar en la mayor parte de mi trabajo no era ni el
comportamiento pasado de la gente (que es algo que pertenece al
campo de la historia social) ni ideas en sus valores representativos.
Lo que he tratado de hacer desde el principic fue analizar el pro-
ceso de “problematizacién”, que significa: cémo y por qué ciertas
cosas (el comportamiento, los fenémenos, los procesos) se vuelven
un problema'®. Por qué, por ejemplo, ciertas formas de compor-
tamiento fueron caracterizadas y clasificadas como “locura” mien-
tras otras formas similares fueron completamente desechadas en un
momento histérico determinado; lo mismo para el crimen o la
delincuencia, la misma cuestién en la problematizacién de la
sexualidad.
- Alguna gente ha interpretado este tipo de anilisis como una
suerte de “idealismo histdrico”, pero pienso que un tal anilisis es
completamente diferente. Porque cuando digo que estoy estudian-
do la “problematizacién” de la locura, el crimen o la sexualidad, no
estoy negando la realidad de tales fenémenos. Por el contrario, he
tratado de mostrar que era precisamente algo realmente existente
en el mundo que tenia como objetivo la regulacién social en un
momento dado. La cuestién que planteo es ésta: ;Cémo y por qué
se ligaron, caracterizaron, analizaron y trataron conjuntamente
cosas muy diferentes en el mundo como, por ejemplo, “la enferme-
dad mental™, ;cudles son los elementos relevantes para una proble-
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matizacién dada? Y aunque no quiera decir que lo que se caracte-
riza como esquizofrenia corresponde a algo real en el mundo, esto
no tiene nada que ver con el idealismo. Porque pienso que hay una
relacién entre la cosa que estd problematizada y el proceso de
problematizacién. La problematizacién es una “respuesta” a una
situacién concreta que es real.

Hay también una interpretacién equivocada de acuerdo a la
cual mi anélisis de una problematizacién dada carece de cualquier
contexto histérico, como si fuera un proceso espontdneo que viene
de cualquier lado. De hecho, sin embargo, he tratado de mostrar,
por ejemplo, que la nueva problematizacién de la enfermedad o la
dolencia fisica a fines del siglo XVIII estuvo relacionada muy
directamente con una modificacién en diversas pricticas, o con el
desarrollo de una nueva reaccién social con respecto a la enferme-
dad, o al desafio planteado por ciertos procesos, etc. Pero tenemos

que entender muy claramente, pienso, que una probTematmac:on

dada no es un efecto o consecuencia de un contexto h.lStO_I.’lCS__?
situacién sino que es una respuesta dada por individuos dreLﬁrmdos
(aunque se pueda encontrar la misma respuesta dada en una serie
de textos, y en cierto punto la respuesta puede volverse tan Jgé_:gral
que se vuelva incluso anénima).

Por ejemplo, con respecto al modo en que la parresia fue
problematizada en un momento dado, podemos ver que hay res-
puestas especificas socratico-platénicas a las preguntas cémo po-
demos reconocer a alguien como parresiasta?, jcuil es la importan-
cia de tener un parresiasta en la ciudad?, ¢cuil es la formacién de
un buen parresiasta?, respuestas que fueron dadas por Sécrates o
Platén. Estas respuestas no son colectivas de alguna clase de in-
consciente colectivo. Y el hecho de que una respuesta no es una
representacién ni un efecto de una situacién no significa que no
responda a nada, que sea puro suefio, o una “anti-creacién”. Una
problematizacién es siempre una clase de creacion; pero una crea-
cién en el sentido de que, dada una cierta situacioén, no se puede
inferir que se seguird esta clase de problematizacion. Dada una
cierta problematizacién, ustedes pueden solamente entender por
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QUE esta clase de respuesta aparece como una réplica a algtin aspecto
concreto y especifico del mundo. Esti la relacién del pensamiento
con la realidad en el proceso de problematizacion. Y ésta es la razén
por la cual, pienso, es posible dar una respuesta —la original,
especifica y singular respuesta del pensamiento— a cierta situa-
cién. Y ésta es la clase de relacion especifica entre verdad y realidad
que he tratado de analizar en las diversas problematizaciones de la
parresfa.

NOTAS

! Primera conferencia, 10 de octubre de 1983.

2 Cf. H. Liddell & R. Scott, “roppnoic” en A Greek-English Lexicon,
1344; Pierre Miquel, “roappnoia”, en Dictionnaire de Spiritualité, vol. 12, col.
260-261: y Heinrich Schlier, “nroppnoic, noppneidlopen”, en Theological
Dictionary of the New Testament, vol. 5, 87-886.

3 La transliteracién de la palabra es parrbésia. La b indica la aspiracién de
la r y la ¢ que se trata de una efa: ny no de una épsilon: & Se ha usado, salvo
cuando se trate de hablar de la palabra griega, parresia, porque existe en espafiol la
palabra parresia —sin acento— con significado diferente aunque relacionado:
Sfigura retdrica que consiste en decir cosas aparentemente cpuestas, pero que en realidad
encierran una lisonja para la persona a quien se dicen (Maria Moliner). Las
transliteraciones se hacen siguiendo los cinones, aunque a nivel fonético pareciera
innecesario para quien pronuncia en espanol marcar el caricter fuerte de la rr.

4 Luciano, “El pescador o los resucitados”, trad. José Luis Navarro
Gongziles, Obras II, Madrid, Gredos, 1988.

5 Quien dice la verdad, el parrhésiastes se dird: parresiasta, del mismo modo
que gymnastes hace gimnasta.

[ ¢Respondiendo a la pregunta de un estudiante, Foucault indicé que el
papel =de oprimidas— de las mujeres en la sociedad griega las privaba del uso de
la parresia (rambién a los extranjeros, los esclavos y los ninos). Por eso el uso
predominante del pronombre masculino.

7 Platén, Repiiblica, 557b. Cf. Fedro, 240e: “nappnoio kotokopel kol
&vomentopuévn xpopévov”, “Emplea una franqueza estomagante y descarada”,
(trad. Luis Gil Fernindez, Madrid, 1EP, 1957, p. 22), “Al emplear una palabreria
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desmesurada y desgarrada” (trad. E. Lledo Inigo, Didlogos, 111, Madrid, Gredos,
2000, p. 330); y Leyes, 649b; 617 b.

!Ct. G.].M. Bartelink, “Quelques observations sur moppnoic dans la
littérature paléo-chrétienne”, Graecitas et latinitas Christianorum primaeva, Suple-
mento 111, 44-55 [roppnoic en el sentido peyorativo]

[L2)Cf. La entrevista “Sobre la gencalogia de la ética”, Dreyfus, H.L. &
Rabinow, P., Michel Foucault. Mds alld del estructuralismo y la hermenéutica, Bue-
nos Aires, Nueva Visién, 2001, pp. 261-286.

19 No se trata de saber quién dice la verdad, que bien puede ser quien no
ejerce la parresia, sino de saber si alguien es un parresiasta, por eso la expresién no
demasiado feliz de “decidor de verdad” como otra forma de decir parresiasta.

1 Euripides, Bacantes, 666 y ss., traduccién Carlos Garcia Gual, Tragedias
111, Biblioteca Bisica, Madrid, Gredos, 2000.

12 Platén, Gorgias, 461c, 487 a-c, 491 e.

13 Quintiliano, The Institutio oratoria of Quintiliano, vol. 3, pp. 389-439.

" Cf. Pierre Miquel, “roppnoia”, Dictionnaire de Spiritualité, vol. 12, col.
260-261; Eric Peterson, Zur Bedeutungsgeschichte von “noppnoic”, Reinbold
Seeberg Festschrift, Bd. 1, 283-288: Giuseppe Scarpat, Parrbesia. Storia del termine
e delle sue traduzioni in Latino, pp. 29 y ss.; Heinrich Schlier, “moppneie,
noppnorélopen”, Theological Dictionary of the New Testament, vol. 5, p. 871-873.

15 Platén; Apelogia, 29 d-c.

16 Cf. Michel Foucault, Le Souci de soi, pp. 58 y ss.

7 Filodemo, mept moppnoiog, Ed. A. Olivieri, Leipzig, 1914.

18 Segunda conferencia: 31 de octubre de 1983.

Y Fenicias, 386-394, trad. Carlos Garcia Gual, Euripides, Tragedias III,
Madrid, Gredos, 2000, pp. 41-42.

# Foucault no sigue literalmente la traduccién inglesa de Euripides que se
cita en el texto (la de Philip Vellacott).

A Hipdlite, 420-426, trad. Alberto Medina Gonzilez, Euripides, Tragedias
1, Madrid, Gredos, 2000, pp. 199-200.

% Bacantes, 664-676, trad. Carlos Garcia Gual, Euripides, Tragedias I,
Madrid, Gredos, 2000, p. 300.

2 Electra, 1046-1050, trad. José Luis Calvo Martinez, Euripides, Trage-
dias II, Madrid, Gredos, 2000, pp. 261-262.

* Jbid., 1058-1060, ed. cit. p. 262. En la linea 1059 se plantea una dife-
rencia de traduccién muy fuerte, en la versién inglesa (trad. Philip Vellacott) dice:
No, no, you're free to say what your Heart wants to say [No, no; eres libre de decir
lo que tu corazén quiera decir]".

% Cf. Platén, Menexeno, 237b. (Con respecto a la autoctonia de los
atenienses, cf. Tucidides, Historia de la guerra del Peloponeso, Libro 1, La “Ar-
queologia”, 5, y el discurso fiinebre, Libro 1, 36, 1, trad. José Torres Esbarranch,
Biblioteca Basica, Madrid, Gredos, 2000; Euripides, Medea, 825-26.
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26 Acerca del significado politico del Jon, A.S. Owen escribe: “Su objeto es
dar razones para que el imperio ateniense se mantuviese unido y hacer que los
estados dorios del Peloponeso sintieran que el pasado distante podia justificar una
alianza con Atenas” [“Introduccién” a Euripides, Jon, Oxford, Claredon Press,
1975, XX11].

# La menor de las hijas de Erecteo es Ctonia. Erecteo habria sacrificado a
sus hijas para poder vencer en la lucha contra Eleusis; en algunas versiones ningu-
na sobrevive, en otras es Ctonia la tinica inmolada, en otra (Cf. Apolodoro, 111,
15,4) es Creusa la tnica sobreviviente. En Euripides parece esta tiltima la versién
recogida: (275 y ss.).

% K.J. Dover dice: “Seducir a una mujer de condicién ciudadana era mis
culpable que violarla, no sélo porque se consideraba a la violacién no premeditada
sino porque la seduccién implicaba capturar su afecto y lealtad; era el grado de
ofensa contra el hombre a quien pertenecia, y no sus [de ella] propios sentimien-
tos, lo que estaba en juego”, “Classical Greek Attitudes to Sexual Behavior”,
Arethusa, 6, 1973, pp. 59-73, p. 62.

# Jon, 365-380, trad. José Luis Calvo Martinez, Euripides, Tragedias 11,
Madrid, Gredos, 2000, pp. 104-105.

® Ibid., 1554-1568, ed. cit., pp. 146-147.

* Tampoco en la traduccién espafiola que se transcribe.

*2 Ibid., 533-536, ed. cit., p. 110.

* Ibid., 542-544, ed. ct,, p. 110.

* Ibid., 621-632, ed. cit, pp. 113-114.

¥ Ibid., 668-670, ed. cit., p. 115.

* Se ha preferido transliterar x como j, y no como 44 como tradicional-
mente se hace, ateniéndonos a la fonética.

¥ Ibid., 859-922, ed. cit., pp. 121-123.

¥ Tercera conferencia, 7 de noviembre de 1983.

% Se trata de versos interpolados segtin son considerados desde Kirchhoff;
han sido omitidos en la cita.

0 Orestes, 884-931, trad. Carlos Garcia Gual, Euripides, Tragedias 11,
Madrid, Gredos, 2000, pp. 146-148.

# En la traduccién de Garcia Gual: “bajo la sombra de los que tienen el
poder”, ed. dit., p. 147.

12 Las troyanas, 424-429, trad. José Luis Calvo Martinez, Euripides, Tra-
gedias IT, Madrid, Gredos, 2000, p. 179.

¥ Las suplicantes, 403-408, trad. Manuel Fernindez Galiano, Euripides,
Tragedias dticas y tebanas, Planeta, p, 474.

“ Tpid., 438-442, ed. ar,, p. 475.

# Teognis, Elegres, trad. Dorotea Wender, lineas 421-424 (se tradujo la
versién en inglés).

4 Plutarco, De la charlataneria, 503 c.
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47 Tbid.

* Plutarco, De la educacién de los nidios, 11c, trad. Alberto Medina
Gonzilez, Obras morales y de costumbres, Madrid, Gredos, 1987, P73

Y Ibid.

%0 Platén, Cartas, VI, 336b, trad. Margarita Toranzo, Madrid, Instituto
de Estudios Politicos, 1954, p. 79.

* Jenofonte, Econémico, trad. Juan Zaragoza, Madrid, Gredos, 1993, capi-
tulo IV.

52 Jbid., Capitulo XXI.

53 De acuerdo con el esquema de Foucault, la sucesién de oradores debe
situarse de la siguiente manera:

Parresia
SENTIDONEGATIVO SENTIDO POSITIVO
Figuras mitolégicas Taltibio Diomedes
Tipos politico-sociales amathes parresiastés autourgds
Figuras politicas implicadas [Cleofonte] [Terimenes]

54 Cuarta conferencia: 14 de noviembre de 1983.

% Cf. Robert . Jonner, Aspects of Athenian Democracy, 1933 (capitulo 1V:
“Freedom of Speech”); A.H.M. Jones, “The Athenian Democracy and its
Critics”, Athenian Democracy, Oxford, Basil Blackwell, 1957, pp. 41-72.
Giuseppe Scarpat, Parrbesia, Storia del termino e delle sua traduzioni in Latine,
Brescia, Paideia Editrice, 1974, pp. 38-57.

% Pseudo-Jenofonte, La repiblica de los atenienses, 6-9, trad. Orlando
Guntifidn Tufién, Madrid, Gredos, 1984, pp. 299-300.

57 Is6crates, Paz, 13, Discurses I, trad. Juan Manuel Guzmin Hermida,
Madrid, Gredos, 1980, p. 13. En su “Tercera filipica” [341 a.C], Deméstenes del
mismo modo observa: “Pues haceos esta consideracién: vosotros en los demds
asuntos estimdis que la libertad de palabra [parresia] debe ser tan igualitaria para
todos los que habitan en la ciudad, que hasta a los extranjeros y a los esclavos
habéis hecho participes de ella, y pueden verse entre vosotros muchos criados que
dicen lo que quieren con mayor libertad que quienes son ciudadanos en algunas de
las demds ciudades; en cambio, la habéis desterrado completamente de las delibe-
raciones politicas. Luego, en consecuencia de esto os sucede que en las asambleas
estdis inmersos en la molicie y os dejiis adular prestando oido a todo lo que vaya
enderezado a daros gusto, mientras que en la gestién de los asuntos y en el medio
de los acontecimientos os veis envueltos ya en los peligros mis extremos”, “Con-
tra Filipo, tercer discurso, 3-4, Deméstenes, Discursos politicos y privados, trad.
A. Lépez Eire, Madrid, Gredos, 2000, pp. 44-45.

5 Isécrates, Paz, 3, ed. cit., p. 10.

*? Isécrates, Paz, 14, la traduccién es de Lépez Eire, y no la de Guzmidn
Hermida quien usa “libertad de expresion” para traducir parresia. Acerca de la
parresia comica, Werner Jaeger escribe: “En la comedia hall6 el exceso de liber-
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su antidoto. Se superé a si misma y extendié la libertad de

tad, por decirlo asi, _ ; ; i
palabra, la parresia, aun a las cosas e instancias que mcluso en las constituciones

mas libres son consideradas como taba”, Paideia: los ideales de la cultura griega,
México, FCE, 1962, p. 330.

@ Isécrates, Aeropagitus, 20, Discursos 11, ed. cit., p. 57.

¢ Platén, Repiblica, V111, 557a, trad. Conrado Eggers Lan, Didlogos, 1V,
Madrid, Gredos, 2000, p. 405.

62 Ibid., 557b, p. 405.

 Cf. Deméstenes, Discursos politicos y privados, trad. A. Lépez Eire,
Madrid, Gredos, 2000, especialmente, “Contra Filipo”, 111, pp. 41-67.

# Cf. Aristételes, Etica Nicomagquea, 1124 b 29; 1165 a 29; Politica, 1313
b 15; Retdrica, 1382b 20.

% Aristoteles, Constitucidn de los atenienses, 16, 5-6, trad. Manuela Garcia
Valdés, Madrid, Gredos, 1984, pp. 85-86.

% Aristételes, Etica Nicomaquea, 1124 b 30: “y que hable y actie abierta-
mente”, trad. Julio Pallet Bonet, Madrid, Gredos, 1993, p. 117.

¢ La letra griega y fonéticamente corresponde aproximadamente a la j en
espaiol y asi se ha transcripto, se suele transliterar por 45, en fonética inglesa, o
¢h, en la francesa. La palabra griega involucrada aqui es yoyi, pryjé, alma.

6 Aristételes, Etica Nicomaguea, 1124 b 7-9: “...no se expone al peligro
por fruslerias ni ama al peligro”, trad. Julio Pallet Bonet, Madrid, Gredos, 1993,
p- 116.

¢ Jhid., 1124 b 34-35: “tampoco puede vivir de cara a otros, a no ser del
amigo, porque esto es de esclavos, y, por eso, todos los aduladores son serviles y
los de baja condicién son aduladores”, ed. at., p. 117.

™ [bid., 1124 b 31: “tiene, en efecto, desparpajo, porque es desdefioso, y es
veraz”, ed. cit,, p. 117.

7 Platén, Lagues, 187 €3-188 c 3, trad. Garcia Gual, Didlogos, 1, Madrid,
Gredos, 2000, p. 331.

72 Se ha traducido “rendicién de cuentas” porque Foucault insiste en la
diferencia entre las metiforas ligadas a la “contabilidad”, a “llevar un registro”,
propias del examen no cristiano y las relacionadas con la instancia juridica.

™ En el Gorgias, 486 d, Platén escribe: “SOCRATES: Si mi alma fuera
de oro, Calicles, ;no crees que me sentiria contento al encontrar alguna de esas
piedras con las que prueban el oro, la mejor posible, a la que aproximando mi
alma, si la piedra confirmara que estd bien cultivada, yo sabria con certeza que me
hallo en buen estado y que no necesito otra comprobacién? CALICLES: ;Y por
qué me preguntas eso, Sécrates? SOC.: Voy a dgcirtclo.' Creo que ahora, al
encontrarte a ti, he encontrado tal hallazgo. CAL:+;Por qué? SOC.: Estoy seguro
de que, en lo que ti estés de acuerdo conmigo sobre lo que mi alma piensa, eso
es ya la verdad misma. Pues observo que el que va a hacer una comprobacién
suficiente sobre s1 un alma vive rectamente o no, ha de tener tres cosas que ti
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tienes: ciencia, benevolencia y decisién para hablar [roppnota], trad. J. Calonge,
Didlogos, 11, Madrid, Gredos, 2000, p. 85.

7 Platén, Lagues, 188c4-189a3, trad. Garcia Gual, Didlogos, 1, Madrid,
Gredos, 2000, p. 332.

* Platén, Banguete, 221a-b; Lagues, 181b, 189b.

7 Platén, Lagues, 188e-189a, trad. Garcia Gual, Didlogos, 1, Madrid,
Gredos, 2000, p. 332.

77 Cf. Platén, Apologia, 21a-23b; 33c.

™ Ibid., 33b.

7 Platén, Leyes, VIII, 835c.

% Quinta conferencia: 21 de noviembre de 1983.-

8t Cf. M. Foucault, Le souci de soi, 67-68; Cora E. Lutz, Musonius Rufus,
14 ss. (Cf. también Foucault, Curso del 27 de enero de 1982, primera hora, L’
hermenéutique du sujet, Paris, Gallimard, 2001, pp. 121-143.)

# Cf. B.L. Hijman, Askesis: Notes on Epictetus’ Educational System,
Wijsgerige teksten en studies, 2, Assem, Van Gorcum, 1959: (Cf. AL
Festugieres, Epicuro y sus dioses, Buenos Aires, EUDEBA, 1966, especialmente
el capitulo III: “La amistad epicirea”, pp. 23-31.)

# Philodemus, nepi moppnoiog, Ed. A. Olivieri, Leipzig, B.G. Teubner,
1914.

# Cf. Marcello Gigante, “Philodéme: Sur la liberté de parole”, Ricerche
Filodemee, Napoli, Gaetano Macchiaroli Editore, 1969, pp. 41-61; trad. francesa:
Actes du VIII Congrés (Paris, 5-10 de abril de 1968), Association Guillaume
Budé, Paris, Société d’ Edition “Les Belles Lettres”, 1969, pp. 196-217; “Motivi
paideutici nell’ opera filodemea sulla liberti di parola” Cronache Ercolanesi, 4, 1974,
38-39; y “Philosophia Medicans’ in Filodemo”, 5, 1975, pp. 53-61.

¥ Gigante escribe: “Las caracteristicas que distinguen las téyvon
ctoyoctikon (artes conjeturales) como la medicina y el arte del navegante en
Aristételes son las mismas que las que en Zenén-Filodemo definen la parresia”,
“_Philoda‘:me: Sur la liberté de parole”, ed. cit., p. 206.

% En la Etica Nicomaguea, Aristételes escribe: “Pero convengamos, primero,
en que todo lo que se diga de las acciones debe decirse en esquema y no con
precisién, pues ya dijimos al principio que nuestra investigacién ha de estar de
acuerdo con la materia, y en lo relativo a las acciones y a la conveniencia no hay
nada establecido, como tampoco en lo que ataiie a la salud. Y si tal es la naturaleza
de una exposicién general, con mayor razén la concerniente a lo particular serd
menos precisa, pues ésta no cae bajo el dominio de ningiin arte ni precepto, sino
que los que acttian deben considerar siempre lo que es oportuno [mpdg oL Konpdv],
como ocurre en el arte de la medicina y de la navegacién”, Et. Nic., 1104a-10, trad.
Julio Palli Bonet, Madrid, Gredos, 2000, pp. 54-55.

¥ Cf. Foucault, Michel, L’ Usage des plassirs, pp. 68-70.

% El fragmento 226 de Demécrito también asocia parresia con kairds:
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[“otxiov ExsvBeping moppnoin, Kivbuveg 8¢ fi 05 xoupod Subyvesic]. La parresia
es el signo de la libertad; pero el peligro estd en discernir la ocasién correcta™. Cf.
Diels, Die Fragmente der Vososratiker, vol. 1, p. 190.

¥ Cf. Aristételes, Politica, 1324 b 29.

% Cf. Dewitt, Norman, “Organization and Procedure in Epicurean
Groups”, “Epicurean Contubernium” y Epicurus and His Philosophy [capitulo V:
“The New School in Athens’]; Gigante, Marcello, “Filodemo sulla libertd di
parola” y “Motivi paideutici nell’ opera filodemea sulla liberts di parola.”

91 Philodemus, nepi noppnoios, Fragmento 36, 17; cf. Foucault, Le Souci de
sot, p. 67.

%2 Cf. Diégenes Laercio, op. cit., V1, 2.

% Cf. Farrand Sayre, Diogenes of Sinope, A Study of Greek Cynicism,
Baltimore, J.H. Furst Co., 1938.

" Luciano, Los fugitives (se traduce la versién citada en el texto), trad. de
A.M. Harman, The Works of Lucian, vol. 3, Cambridge & London, Harvard &
Heinemann, 1962, (Loeb Classical Library), p. 116. En la trad. de Federico
Bariibar, dice: “T'oda la ciudad esti llena de sus bribonadas y, sobre todo, de las de
los que preciindose de Diégenes, Antistenes y Crates, militan bajo la ensefia del
perro”, Didlogos-Historia verdadera, México, Pornia, 1983, p. 151.

% Cf. Juliano, “Contra los cinicos incultos”, Discursos VI-XII, trad. José
Garcia Blanco, Madrid, Gredos, 1982.

% Luciano, “Sobre la muerte de Peregrino”, Obras III, trad. Juan Zaragoza
Botella, Madrid, Gredos, 1990.

% Cf. Scarpat, Giuseppe, Parrbesia, Storia del termino e delle sue traduzioni in
Latine; Brescia, Paideia Editrice, 1964, pp. 62-69 [La parrhesia cinica).

%8 CF. Dién de Prusa, IX, “Diégenes o Discurso istmico”, 10-13, Discursos,
1-X1, trad. Gaspar Morocho Gayo, Madrid, Gredos, 1988, pp. 428-429.

» Ibid., 22, p. 432.

10 Cf. Diégenes Laercio, op. cit., VI, 46,69; Plutarco, “Stoic Self-
Contradictions”, 1044 b.

101 Aristételes, Reférica, 111, 10, 1411 a 24: “..y el Cinico, comidas de
camaradas a las tabernas de Atenas.”

12 Cf. Jones, Christopher P., The Roman World of Dio Chrysostom, Cam-
bridge, Harvard University Press, 1978.

19 Dién de Prusa, “De la realeza, 1V”, 8-10, Discursos, 1-X1, ed. ait., p. 254.

104 Thidem, 14-15, ed. cit, pp. 256-257.

5 Ihid., 61-64, ed. cit., pp. 271-272.

19 [7d., 58-59, ed. cit., pp. 270-271.

17 Olimpide es la madre de Alejandro.

18 1pid., 18-20, ed. cit., p. 258. (Este es un ejemplo de parresia en su
acepcién en castellano, i.e., de la figura retérica por la cual alguien dice algo que
es injurioso pero al mismo tiempo, y fundamentalmente, es un halago.)

397



——

199 Cf. Dién de Prusa, V discurso: “Mito africano”, Discursos, ed. cit., pp.
303-308.

10 Dién de Prusa, “De la realeza, 1V”, 73-74, Discursos, ed. cit., pp. 274-275.

W Jpid., 77-78, ed. cit., pp. 275-276.

12 Jpid., 24-25, ed. cit., pp. 259-260.

13 Cf. Vandenbroucke, Frangois, “Démon”, Dictionnaire de Spiritualité,
vol. 3, 1957; cols. 141-238.

114 Sexta y tltima conferencia, 30 de noviembre de 1983.

115 Plutarco, “Cémo distinguir a un adulador de un amigo”, trad. Alberto
Medina Gonzilez, Qbras morales y de costumbres, Madrid, Gredos, 1987, vol. 1,
261-395.

U6 Jhid,, 49 a-b, ed. cit., pp. 201-202.

117 Respecto de las estrategias que emplea el adulador para disimular su
verdadera naturaleza, Plutarco escribe: “Pero de todas sus cosas la més hibil es
que, dindose cuenta de que la franqueza (parresia) se dice y se piensa que es el
lenguaje propio de la amistad, asi como cada ser vivo tiene su propia voz, y que,
en cambio, la falta de franqueza es enemiga e innoble, ni siquiera a ésta deja sin
imitar, sino que, igual que los cocineros hdbiles usan jugos amargos y especias
fuertes para quitarle a las cosas dulces lo que empalaga, asi los aduladores aplican
una franqueza falsa e inttil, y que actita como si fuera un parpadeo, un cosquilleo
y nada mis. Por esta razén, pues, este hombre es dificil de descubrir, como
aquellos animales que son capaces de acomodar su color a los arbustos y a los
lugares que hay junto a ellos. Y, puesto que aquél engaia y se oculta en las
semejanzas, nuestro trabajo es descubrirlo y desnudarlo con las diferencias, pues
“estd adornado con colores y formas extranas, como dice Platén, a falta de las
propias.” [Fedro, 239 dJ”, Ibid. 51 C-D, ed. cit., pp. 207-208.

118 Plutarco, “Cémo distinguir a un adulador de un amigo”, 52 A-B, ed.
at., p. 209.

119 Foucault discute el “renunciamiento de si” cristiano en el contexto de
las verdaderas obligaciones cristianas: “;Qué acerca de la verdad como deber en
nuestras sociedades cristianas? Como todo el mundo sabe, el cristianismo es una
bconfcsic’m. Esto significa que el cristianismo pertenece a tipo muy preciso de
religion: las que imponen obligaciones de verdad a quienes las practican. Tales
obligaciones en el cristianismo son numerosas. Por ejemplo, esti la obligacién de
tener como verdaderas un conjunto de proposiciones que constituyen el dogma, la
obligacién de tener ciertos libros como fuente permanente de verdad, y obliga-
cién de aceprar la decisién de ciertas autoridades en materia de verdad. Pero el
cristianismo requiere otra forma de obligacién a la verdad. Todo el mundo en fa
criptiandad tiene el deber de explorar quién es, qué estd pasando dentro de si
m_ismo, las faltas que ha podido cometer, las tentaciones a las que se expuso. Mis
aiin, todo el mundo esti obligado a decirle esas cosas a otra gente, y de este modo
dar testimonio contra si mismo.
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»Estos dos conjuntos de obligaciones —aquellas respecto a la fe, el libro,
el dogma, y aquellas respecto al si, el alma y el corazén— estan ligados uno al
otro. Un cristiano necesita la luz de la fe cuando intenta explorarse a si mismo.

Inversamente, su acceso a la verdad no puede concebirse sin la purificacién del
alma (...) Me gustaria subrayar que el descubrimiento cristiano del si no revela
al si como una ilusién. Da lugar a una tarea que no puede ser sino indefinida.
“Esta tarca tiene dos objetivos. Primero, estd la tarea de despejar al dnimo de
todas las ilusiones, tentaciones y seducciones que pueda tener y descubrir la
realidad de lo que estd sucediendo en nosotros mismos. Segundo, uno tiene que
liberarse de todo apego a este si, no porque el si sea una ilusién sino porque el
si es demasiado real. Cuanto mds descubrimos la verdad acerca de nosotros
mismos, mas tenemos E;ui: fenunciar a nosotros mMismos; y cuanto mds quere-
mos renunciar a nosotros mismos, mds necesitamos traer a la luz la realidad de
nosotros mismos. Esto es lo que podriamos llamar la espiral de la formulacién
de la verdad y el renunciamiento a la realidad que esté en el corazén de las
téenicas de si cristianas.” [“Sexuality and Solitude”, London Review of Books,
vol. 111, n° 9, 21 de mayo-3 de junio de 1981, p. 5] (se ha traducido el original,
la conferencia fue dictada en inglés.)

120 Galeno, “The Diagnosis and Cure of the Soul’s Passions” /Diagnéstico
y cura de las pasiones del alma/”; trad. Paul W. Harkins, On the Passions and
Errors of the Soul, Ohio State University Press, 1963, pp. 31-33.

12 [pid  32-36; f. Michel Foucault, Le Souci de soi, 65-92, 72.

122 Cf Musonio Rufo, “On training” [nepi éoxnoeng), 53-57: Epicteto,
Disertaciones, 111, 12; Foucault, Michel, Historia de la sexualidad, 3. Le Souci de
s0i (capitulo I1: “La cultura de si"): La entrevista “Sobre la genealogia de la ética”,
Dreyfus 8 Rabinow, Michel Foucault: Mds alld del estructuralismo y la hermenéu-
tica, pp. 261-286; Hadot, P., Exercises spirituels et philosophie antique, Paris,
Etudes augustiennes, 1981.

133 S¢neca, “Sobre la ira”, 111, 36. Se transcribe la traduccién de Juan
Mariné Isidro, Didlogos, Madrid, Gredos, 2001, pp. 159-160.

124 Cf. Foucault, Michel, Histeria de la sexualidad, 3. La inquietud de si, p. T7.

15 [bid., pp- 77 y ss.

126 “Examino toda mi jornada”, en la traduccién de Mariné Isidro.

127 Séneca, “Sobre la tranquilidad del espiriu”, 1-3, traduccién de Juan
Mariné Isidro, Didlogos, Madrid, Gredos, 2001. La cita corresponde a la p. 225.
(En esta versién animus se vuelca por “espiritu” aunque seria preferible “4nimo”,
que es usual en espafiol. En la traduccién inglesa que maneja Foucault dice
siempre mind.)

128 Séneca, “Sobre la tranquilidad del espiritu”, 3-5, op. ¢it., pp- 225-226.

15 1pid., 5-10, pp. 226-227.

1% 1pid., 1, 10-13, pp. 227-228.

13 ppid, 1, 13-17, pp. 228-230.
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132 Epicteto, Disertaciones por Arriano, Libro 111, XTI, 14- 16, trad. Pa.loma
Ortiz Garcia, Madrid, Gredos, 1993, p. 299.

13 Cf. Foucault, Michel, “Sexuality and Solitude”, ed. cit., p- 6.

13 La palabra utilizada es proairesis, en inglés se traduce habitualmente por
moral purpose, y en la traduccién francesa de Souilhé se vertié como personne
morale. La traduccién por albedrio pareciera estar demasiado ligada al pensamien-
to cristiano, aunque es la tradicional en espafiol. Literalmente significa
preeleccién, y podriamos proponer eleccién propia.

5 Ibtdem, 111, VIII, 1-5, ed. cit., p. 288.

136 Ibid., 111, 111, 14-16, ed. cit. pp. 274-275. Cf. Foucault, Michel, Le
Souci de soi, ed. cit., pp. 79-81; “Sobre la genealogia de la ética”, ed. cit., p. 268.

137 Cfr. Epicteto, Disertaciones, Libro 1, XV, 2: “Al igual que la materia del
arquitecto es la madera y la del escultor el bronce, asi la propia vida de cada uno
es la materia del arte de la vida.”, op. ciz., p. 103.

13 Plutarco escribe: “Un buen plan, me parece (...) es el que siguen los
pintores: ellos examinan sus producciones de tiempo en tiempo antes de termi-
narlas. Hacen eso porque, al distanciar su mirada y al inspeccionar su trabajo a
menudo, son capaces de formarse un juicio fresco y uno que es mds idéneo para
medir, pese a alguna ligera discrepancia, que la familiaridad que contemplacién
ininterrumpida les concederia. [“Sobre el control de la ira”, trad. W.C. Hembold,
452f-4532)(Se traduce la versién citada.)

13 Cf. Foucault, Michel, El uso de los placeres, pp. 16-19.
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