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Resumen: Conocido por su pobreza, ;de qué vive Sdcrates? Un
estudio minucioso de las fuentes revela que, para satisfacer sus
necesidades, contaba con tres medios: la mendicidad, la generosidad
de sus amigos y los regalos prometidos por los poderosos. Ahora
bien, en relacion con estos medios, las fuentes examinadas son
ambivalentes: algunas sefialan que Socrates los usaba; otras, que los
rechazaba firmemente para preservar su independencia.
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Abstract: Known for his poverty, what does Socrates live on? A
careful study of the sources reveals that he could satisfy his needs in
three different ways: by begging, by the generosity of his friends and
by the gifts promised by powerful men. However, regarding these
means, the sources are ambivalent: some indicate that Socrates used
them, but others that he firmly rejected them in order to preserve his
independence.
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Los especialistas en Sécrates se han interesado muy poco por sus
medios de subsistencia.! Sin embargo, se trata de un tema de gran
interés. Es relevante preguntarse como SoOcrates, sobre quien las
fuentes afirman de forma unanime que no trabajaba, se las arreglaba
para asegurar su subsistencia y la de su familia. El objetivo de este
estudio no es establecer cudles eran los medios de subsistencia del
Socrates histérico —esa es una pregunta cuya respuesta jamas
conoceremos—,? sino mas bien examinar como se plantea en las
principales fuentes (Platén, Jenofonte, los testimonios tardios) el
tema de los diferentes medios (trabajo, mendicidad, regalos) gracias
a los cuales Socrates podia satisfacer sus necesidades y las de su
familia. Como tendremos ocasion de constatar, las fuentes que
atribuyen a Sécrates la practica de la mendicidad son muy pocas,
mientras que aquellas que tratan su actitud ambivalente hacia los
regalos —a veces los rechaza categoéricamente, a veces los acepta con
gusto— son mucho mas numerosas.

! Este texto es una reversion en castellano de un estudio recientemente publicado
en francés. Cf. Dorion (2020). El presente articulo incluye nuevos testimonios que
no figuran en la versién francesa.

2 Sobre los medios de subsistencia de Socrates, Dover (1968, p. xlviii) destaca
precisamente: “how Socrates made a living is one of the mysterious things about
him”.
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El testimonio de Platon

Apologia de Socrates es sin duda el dialogo que proporciona la mayor
cantidad de informacién sobre la situacion material de Sdcrates. Este
reconoce alli, abierta y repetidamente, su pobreza:

Por eso todavia hoy, incluso ahora mismo, sigo
investigando en todas partes y examinando, en
conformidad con el dios, tanto a conciudadanos como
a extranjeros, para ver si alguno de ellos cree ser sabio.
Y toda vez que me parece que no es asi, le muestro,
ayudando al dios, que no es sabio. Y gracias a esta
ocupacion (Onod tavng Tfg &doyxoAing), no he tenido
tiempo libre para realizar nada estimable, ni entre los
asuntos de la ciudad ni entre los privados (oUGte @V
oikeiwv), sino que me hallo en una pobreza extrema a
causa de este servicio al dios (év mevig popiq eipi s
v 100 0200 Aatpeiav) (PL. Ap. 23b).2

Si hubiera obtenido algtin provecho de estas cosas y
los hubiera exhortado a hacerlas por cobrar un sueldo,
entonces mi comportamiento habria tenido alguna
l6gica. Pero ahora ustedes mismos pueden ver que mis
acusadores —que me acusan tan desvergonzadamente
de todas las otras cosas— no fueron capaces de
afirmar descaradamente, presentando un testigo, esto:
que alguna vez negocié o solicité algtin sueldo (®¢ éyw
MoTE TVa 1 énpa&apny pobov fj fjtnoa). Presento un
testigo suficiente, creo, de que digo cosas verdaderas:
mi pobreza (trjv meviav) (P1. Ap. 31b-c).

Como Sécrates se dedica por completo a servir al dios, no trabaja, no
tiene tiempo libre para ocuparse de sus asuntos y es pobre.* Reconoce
en otra parte que ha descuidado la administracion de su casa (Ap. 31b,
36b), lo cual es una confirmacion adicional de su pobreza y de la

3 Traducci6n de Bieda (2014).

4 Apologia es sin duda la fuente del pasaje de la carta donde Sdcrates explica que
jamas acept6 dinero por la tarea que el dios le ordeno realizar: “Desde que me
dedico a filosofar, segtin lo que ha ordenado el dios, no me descubriran recibiendo
nada de nadie (moap’ 008evog 008EV eiAnE®G evpedoopaL), Sino que converso en
publico para que escuchen por igual tanto el que siempre tiene como el que no
tiene” (Carta de Socrates 1.2 =SSR1F 1).
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precariedad de su situacion material. A diferencia de los sofistas que
reciben una remuneracién por sus ensefianzas, Sécrates no exige
ninguna paga a los jovenes de su entorno (Ap. 19d, 31b, 33a-b;
Euthphr. 3d; Hp. Ma. 300c-d).> Como afirma no saber nada, niega
ser un maestro (Ap. 33b) y no puede reclamar un salario por una
ensefianza que no imparte.

Después de la votacion que lo reconocié culpable de impiedad y
corrupcién de la juventud, Socrates propone ante los jueces una pena
que confirma no solamente su pobreza, sino también que es incapaz
de asegurar su propia subsistencia:

¢Qué cosa es conveniente, entonces, para un hombre
pobre (&vSpi mévntl) que les hace un bien y que
necesita tener ocio para exhortarlos? No hay nada mas
apropiado, sefiores atenienses, que el hecho de que un
hombre asi sea alimentado en el Pritaneo (év
[Mputaveie ortelobar), mucho mas que si alguno de
ustedes ha triunfado en las Olimpiadas en la carrera de
caballos, de bigas o de cuadriga. Pues este dltimo hace
que ustedes crean ser felices, mientras que yo hago que
lo sean; ademas, aquel no necesita alimento, pero yo
si (kal O pév tpogrg ovdev beltan, éyaw 6¢ §éopan). Si,
por lo tanto, es necesario que sea condenado de
manera justa en virtud de mi dignidad, me condeno a
esto: alimentaciéon en el Pritaneo (év Tlputaveie
o1moeng) (PL. Ap. 36d).

Aparentemente, sin vergilienza alguna, SoOcrates reconoce que
necesita ser alimentado y esta declaracion se extenderia también a su
familia, ya que, si él necesita ser alimentado, ¢no ocurriria
necesariamente lo mismo con su mujer y sus hijos? Preocupados por
proponer para Socrates una pena distinta a la de ser alimentado en el
Pritaneo, sus amigos —Platén, Criton, Critobulo y Apolodoro— se
ponen de acuerdo para ayudarlo ofreciéndose como fiadores (Ap.
38b). ¢Hay que ver en esta intervencion de sus amigos durante el
juicio una ayuda puntual y excepcional o, al contrario, el tipo de

> El Socrates representado en Nubes exige, sin embargo, un salario por sus
ensefianzas. Cf. Ar. Nu. 97, 245, 876, 1146.



SOCRATES Y SUS MEDIOS DE SUBSISTENCIA 5

ayuda material que tenian la costumbre de prestar a Socrates?
Apologia no permite responder esta pregunta.

Los tres pasajes de Apologia (23b, 31b-c, 36d-37a) en los que
Socrates no tiene ningun reparo en reconocer su pobreza, incluso al
punto de admitir que necesita ser alimentado, son probablemente la
fuente de numerosos testimonios tardios que destacan la pobreza de
Sécrates.’

De la lectura de Apologia aprendemos que Socrates no trabaja y que
es pobre, incluso al punto de admitir que necesita ser alimentado,
pero el didlogo nada nos informa acerca de sus medios de
subsistencia. Si tomamos en consideraciéon el conjunto de los
dialogos, tampoco aprendemos mucho mas sobre los medios de
subsistencia de Socrates.’ Sin embargo, dado que alli nunca se
mencionan ni la mendicidad ni los regalos que le habrian ofrecido,
nada nos permite suponer que Sdcrates se volcara a la mendicidad o
confiara en la generosidad de sus amigos para asegurar su
subsistencia.

El juicio negativo que Sécrates tiene sobre la mendicidad en
Reptiblica excluye que él mismo haya podido practicarla. En el libro
octavo Socrates acerca la mendicidad al robo y presenta al mendigo
como un zangano que es una epidemia, tanto para la ciudad como
para la colmena:

—Los que no tienen aguijén terminan en la vejez
como mendigos (mtwyot), mientras que de los que lo
tienen surgen todos esos a los que se llama
delincuentes (kakobpyor). —Totalmente cierto. —Por
lo tanto, es evidente —dije yo— que, en una ciudad en
la que veas mendigos (Ttwyov¢), hay también ocultos

6 Cf. Eliano, Hist. Var. 2. 43 (= SSR 1 C 53); Sen. Ep. 17-18. 104, 27 (= SSRI C
539); Plut. De genio Socratis 11. 581C; Aristid. 1. 9, 318D (= Demetrio, fr. 95
Wehrli = SSR I B 53); Apul. De deo Socratis 23. 174 (= SSR 1 C 413), Ap. 18 (=
SSR I C 53); Ph. De prov. 2. 24 (= SSR 1 C 57); D. Chr. 3. 1; 54. 3; Carta de
Socrates 6. 2 (= SSR1F 6).

7 Aunque reconoce que tiene necesidad de alimentarse, SGcrates no muestra ningtin

afén por hacerlo cuando es invitado a comer. Por ejemplo, en Banquete llega en
medio de la comida. Cf. Pl. Smp. 175c.
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en algun lado ladrones (kAémton), carteristas
(BaAavtiatopon), profanadores de templos (iepdovAot)
y artifices de todas estas vilezas (Pl. R. 8. 552c-d).2

La mendicidad no es entonces una actividad inofensiva y aislada,
puesto que alli donde es practicada, aparecen otros flagelos que
Socrates asocia estrechamente con ella. Al final del libro décimo,
cuando emprende el relato del mito de Er, Sécrates vuelve a presentar
la mendicidad como una calamidad:

Inmediatamente después de esto, coloc6 los modelos
de vidas delante de ellos sobre la tierra, en mucho
mayor nimero que los presentes. Eran totalmente
variados: habia vidas de todos los seres vivos y por
supuesto también todas las vidas humanas. Entre ellas
habia, pues, tiranias, unas de por vida, otras
interrumpidas al medio y que terminaban en la
pobreza, el exilio y la mendicidad (xai €ig meviag te
Kol QuYGG Kai gig mroyelag teAevtooag) (PL R. 10.
618a).

El Sécrates de Platén (de aqui en mas, Socrates’) no solamente se
abstuvo de practicar la mendicidad, sino que también la condend en
términos explicitos.

El testimonio de Jenofonte

Los datos sobre la situacion material de Sdcrates son mas abundantes
en Jenofonte que en Platon y esto se debe quizas a que Jenofonte,
quien es autor de dos tratados sobre economia (Econdmico e
Ingresos), manifiesta un mayor interés que Platén por el tema de la
subsistencia y las condiciones de vida material. Jenofonte afirma
repetidas veces que Sécrates es autosuficiente en el plano material
(Mem. 1. 2, 1; 1. 2, 14; 1. 6, 10), pero esta afirmacién no debe
eximirnos de preguntar por eso que permite a Socrates ser
autosuficiente.

Acerca de la dimension economica de la autarquia de Socrates, se
plantea una primera pregunta. Dado que este rechaza recibir un

8 Traduccién de Divenosa y Marsico (2005).
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salario como los sofistas (Mem. 1. 2, 5; 1. 2, 60; 1. 5, 6; 1. 6, 3-5; 1.
6, 11-13; Ap. 16), ;como se procura lo poco que necesita para
satisfacer sus necesidades? ;Tiene necesidad de trabajar para
asegurar su subsistencia? Parece que no, al menos si uno se atiene a
esta afirmacion de Jenofonte:

Era tan frugal [scil. su modo de vida] que no sé si
alguien habria podido trabajar tan poco como para no
tener mas de lo que a Sdcrates le alcanzaba (oUtw yop
e0TeMG v, HOT 00K 018" &l g obtwg &v OAya
épydlotto Gdote pn Aapavely T ZoKpATEL ApKODVTX)
(X. Mem. 1. 3, 5).°

Si todo trabajo procura mas de lo que a Socrates le bastaba para vivir,
se deduce que Socrates no tenia necesidad de trabajar. La tinica forma
en la que Jenofonte puede defender a su maestro de aquellos que le
reprochan ser un parasito o, aun mas, ser partidario del ideal
aristocratico de la argia (“pereza”) consiste en sostener, como hace
en Mem. 1. 3, 5, que el modo de vida de Socrates era tan modesto y
frugal que este no tenia necesidad de trabajar (cf. Gigon, 1953, p.
101). Sin embargo, ¢se puede creer en la palabra de Jenofonte cuando
le atribuye a Sdcrates la total capacidad de bastarse a si mismo sin
tener la necesidad, para llegar a esa autosuficiencia, de trabajar,
aunque sea un poco?'? ;De qué modo su frugalidad y enkrateia le
permitian satisfacer las necesidades de su mujer y sus hijos? Nos
gustaria formular a Sdcrates la misma pregunta que él formula a la
cortesana Teodota en el siguiente pasaje:

—Dime, Teodota, ¢tienes tierras? — No. —¢Tienes
entonces una casa que te produzca rentas? —Tampoco
tengo casa. —¢ Tendras al menos gente asalariada? —
Tampoco tengo asalariados. —Entonces, ;de dénde
sacas tus ingresos? (60sv odv, £n, &Sl EXELG;)
—Si alglin amigo esta dispuesto a ayudarme (€av Tig,
gon, ¢iAog ot yevopevog eb Totelv é0€An), ese es mi
medio de vida (obtég pot Blog €oti). —jPor Hera!,

9 Traduccién de Zaragoza (1993) ligeramente modificada.

10 Segtin Gigon (1953, p. 101), esta afirmacion de Jenofonte sobre Sdcrates es “eine
fast groteske enkomiastische Uebertreibung”.
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Teodota, hermoso capital: mucho mejor tener un
rebafio de amigos que tenerlo de ovejas, de cabras o de
vacas (X. Mem. 3. 11, 4-5).

La pregunta que Sécrates formula a Teodora es la que nos gustaria
formularle a él: ; De donde obtiene sus medios de subsistencia? Como
Teodota, Sécrates no tiene ingresos ni tierras ni asalariados; y a
diferencia de Teodota, ni siquiera trabaja (Mem. 1. 3, 5).}! Algunos
pasajes sugieren que los medios de subsistencia de SAcrates no son
en el fondo diferentes de los de Teodota: ambos viven de lo que les
dan sus respectivos “amigos” (Mem. 2. 6, 23; Oec. 2. 8).

Abramos aqui un paréntesis. SocratesP tampoco trabaja, pero la
justificacién que Platén da de esta situacion es muy diferente de
aquella que en los textos de Jenofonte tiene su base en la autarkeia
socratica. Como Platén jamas reconoce que Sdcrates se mantiene,
debe justificar de otro modo el hecho de que no trabaje.12 La
justificacién platénica consiste en sostener que Soécrates esta al
servicio del dios y que debe cumplir la misién que el dios le ha
confiado, a saber, vivir filosofando, sometiendo a examen su propia
vida y la de sus conciudadanos (Ap. 28e). Como se dedica entera y
exclusivamente a esta mision, no trabaja, no tiene dinero y descuida
su casa (Ap. 23b, 31b). La cuestion de los medios de subsistencia no
es tan problematica para SécratesP como si lo es para el Socrates de
Jenofonte (de aqui en mas, Sécrates’). En efecto, como Socrates®
jamas afirma que se basta a si mismo en el plano material y no cree
tampoco que la autarquia material esté al alcance de los individuos
(R. 2. 369b), no hay riesgo de que la cuestién de los medios de
subsistencia lo haga entrar en contradiccion consigo mismo.

Si Sécrates’ no trabaja y tampoco cobra por sus ensefianzas —porque
no hay duda de que ensefia (Mem. 1. 2, 17; 1. 6, 15; 4. 3, 1; 4. 5-7)—
solo le quedan cuatro medios para procurarse aquello que necesita
para si mismo y su familia: (1) su patrimonio, (2) la mendicidad, (3)

11 Sobre la comparacién entre Sicrates y Teodota en lo que concierne a la forma
de asegurar su subsistencia, véase Danzig (2010, p. 175).

12 Sobre este tema, véase Dorion (2013, p. 429-448).
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los regalos que recibe a cambio de las ensefianzas que imparte a sus
discipulos, (4) y la ayuda material que puede recibir de sus amigos
mas adinerados. A continuaciéon, examinaremos estas cuatro
potenciales fuentes de ingresos para Sdcrates’.

En un pasaje de Econémico Sécrates mismo proporciona a Critobulo
una evaluacion de su patrimonio:

Por mi parte —dijo Sécrates— creo que si consiguiera
un buen comprador sacaria muy facilmente por todos
mis bienes cinco minas, incluida la casa. En cambio,
por los tuyos sé con certeza que conseguirias cien
veces més (X. Oec. 2. 3).1

Para tener una idea de lo que representan cinco minas, hay que
recordar que una mina equivale a cien dracmas y que una dracma
representa el salario diario promedio de un trabajador, de manera que
una mina representa el salario de cien dias de trabajo. El patrimonio
de Sécrates, que asciende a cinco minas, no representa entonces
mucho méas que el salario anual promedio de un trabajador. Si se
considera que Socrates dificilmente pueda permitirse vender su casa
para asegurar su subsistencia y la de su familia, y que su casa es el
bien mas importante de su patrimonio, esta ultima no es suficiente
para permitirle vivir sin trabajar.

La segunda fuente de ingresos, la mendicidad, parece quedar excluida
por muchas razones. En primer lugar, en los escritos socraticos de
Jenofonte, no hay nada que sugiera o dé a entender que Sécrates haya
podido practicar la mendicidad. Esto merece ser subrayado, ya que
muchos cinicos ven en la mendicidad un medio para alcanzar la
autarquia.'® Es cierto que los autores de comedia se han burlado
algunas veces de la mendicidad de Sécrates,'® pero esta practica no

13 Traduccion de Zaragoza (1993).

14 Sobre este tema, véase Chouinard (2020) y Helmer (2020).

15 Cf. Eupolis, fr. 352 CAF 1 p. 351 (= Olymp. in Phd. 11. 1, 65 = SSR I A 12):
“También odio a Sdcrates, el mendigo charlatan (tov ntwyov ddoAéoynv), quien ha
reflexionado sobre otros asuntos, pero acerca de dénde poder obtener comida, de
esto no se ha ocupado” (6méBev 6¢ KataEayelv €xol ToOTOL KaTNUéANKeY). La
mendicidad no es percibida como un medio eficaz de procurarse la subsistencia. Si
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esta atestiguada ni en los escritos socraticos de Jenofonte ni en los de
Platon. En segundo lugar, en las conversaciones en las que Jenofonte
busca mostrar como Sécrates va en ayuda de sus amigos necesitados
(Mem. 2. 7-10), es evidente que, lejos de exhortarlos a practicar la
mendicidad, les aconseja buscar un empleo y no duda en hacer él
mismo las gestiones necesarias para que encuentren un trabajo que
los saque del apuro y les asegure la subsistencia. En tercer lugar, la
practica de la mendicidad es condenada categéricamente por
Iscomaco, quien es desde muchos puntos de vista el alter ego de
Jenofonte:!®

La desidia (épyia) en la agricultura es una clara
acusadora de un espiritu mentiroso: nadie podria
convencerse a si mismo de que puede vivir sin lo
necesario (Gvev t®v émmndeiwv); si un hombre no
conoce ningun oficio lucrativo (6 8¢ prjte GAANV
TEXVIV XPNHOTOTIOL0V EMOTAHEVOC) Ni esta dispuesto a
ser labrador, es evidente que o se propone vivir del
robo, la rapifia o la mendicidad (mpooot®dv), o esta
completamente loco (X. Oec. 22. 15).

Este pasaje es a primera vista devastador para Sécrates. Como no
practica ningun oficio lucrativo y tampoco cultiva la tierra, nos
veriamos llevados a concluir, si seguimos el razonamiento de
Iscomaco, que vive del robo, la rapifia o la mendicidad, o incluso que
esta loco. Sin embargo, hay una posibilidad que no es evocada por
Iscomaco y que corresponde sin duda al caso de Sécrates, a saber,
que su subsistencia esté asegurada gracias a las dadivas de sus
amigos. Finalmente, en cuarto lugar, la metafora del mendigo es en
los escritos de Jenofonte tan peyorativa (Mem. 1. 2, 29; Smp. 8. 23;
Cyr. 5. 3, 3) que parece imposible que este haya podido fundamentar
la autarquia material de Sécrates en una practica semejante.

La tercera fuente potencial de ingresos para Sécrates es la
generosidad de todos aquellos que quieren hacerle regalos a cambio

no me equivoco, Filostrato es el inico autor que trata a Sécrates como un mendigo:
“Sécrates era un mendigo (1v Mtwy0g 6 LwKPATNG), pero la riqueza de Alcibiades
se deslizaba debajo de su manto” (Philostr. Ep. 7).

16 Sobre este tema, véase Dorion (2018).
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de las ensefianzas que reciben de su parte. SOcrates evoca esta
generosidad en el siguiente pasaje de Apologia:

Y de la eficacia de mis esfuerzos, ¢no les parece que
también es una prueba el hecho de que muchos
ciudadanos que aspiran a la virtud, y también muchos
forasteros, me prefieran a mi entre todos para ser mis
discipulos? ¢Cudl diriamos que es el motivo de que,
sabiendo que no podria devolverles ni la mas minima
cosa (éym AKoT av Exolpl yxpnpota avudibovar),
muchos estan dispuestos a hacerme regalos (ToAA0OUg
émBupelv épot 1 Swpeiobo)? ¢Por qué nadie me
reclama el pago de algtin favor y, en cambio, muchos
reconocen que me deben gratitud? ;Por qué, durante
el asedio, mientras que otros se lamentaban de su
suerte, yo no vivia con mas apuros que cuando la
ciudad gozaba de mayor prosperidad? (X. Ap. 17-
18).17

Algunos comentadores ' han visto una incoherencia, incluso una
contradiccion, entre este pasaje y lo que Socrates afirma un poco
antes cuando sostiene “no recibo de nadie regalos ni salario” (mop’
008evdg olte S@pa oBte poBov Séxopar) (Ap. 16).1° Para que haya
una incoherencia entre estos dos pasajes, Socrates deberia dar a
entender en Ap. 17 que acepta los obsequios de todos aquellos que
deciden darselos. Sin embargo, Sdcrates no hace mas que decir que
muchas personas desean hacerle presentes y nada permite concluir
que €l los aceptaba, aunque mas no fuera ocasionalmente. Socrates
rechaza por igual de parte de aquellos a quienes ensefia toda forma
de salario (misthos) o retribucion en especies, es decir, regalos (dora).
Ahora bien, puede sorprender que rechace los regalos que sus oyentes

7 Traduccién de Zaragoza (1993) ligeramente modificada.

18 Véase las referencias proporcionadas por Azoulay (2004, p. 138 n. 218).

19 Este pasaje de Apologia es quizés la fuente de la afirmacién que se atribuye a
Sécrates en Carta 6: “Me preguntas primero por qué, mientras otros se ocupan de
las riquezas, yo elijo vivir pobre (éy® mévng aipodpon Bodv); y luego por qué,
aunque para mi seria posible recibir muchas cosas de muchos (éneita €£6v pot mapa
TMOAAGV TTOAAX Aapfavewv), rechazo voluntariamente (ékwv mapontodpot) no sélo
los regalos (8wpedc) de los amigos que estan vivos, sino también cuantos me
dejarian quienes estan por morir” (Carta de Socrates 6. 1 = SSR1F 6).
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estan dispuestos a darle a cambio de sus ensefianzas, dado que no se
disgusta en absoluto por el hecho de que Pericles llene de regalos y
favores a los maestros competentes que pueden ensefiarle lo que no
sabe en materia de estrategia.?’ En cualquier caso, la razén por la cual
Sécrates rechaza recibir un salario u obsequios a cambio de sus
enseflanzas no es tanto que desea mantener “a sus oyentes en un
estado de deuda simbdlica infinita” (Azoulay, 2004, p. 138), sino mas
bien que busca conservar su independencia, al no estar en deuda con
aquellos que le habrian pagado con dinero o regalos. Sin embargo, es
cierto que en este pasaje de Apologia Jenofonte “pone de relieve la
autarquia socratica, en una suerte de exageracion que agrega el
rechazo de los obsequios al del misthos degradante” (Azoulay, 2004,
p. 138 n. 218).

La “exageracion” que toca a la autarquia de Sécrates resalta ain
mejor cuando se relaciona Ap. 18 con la conversacion con Aristarco
en Mem. 2. 7. En Ap. 18 Socrates destaca que, durante el asedio de
Atenas, él vivia sin demasiados inconvenientes, mientras que otros
se lamentaban de su suerte. Aristarco es justamente uno de ellos
(Mem. 2. 7, 1-2). Como debe cubrir no solamente sus propias
necesidades, sino también las de sus parientes, que encontraron
refugio en su casa, le resulta dificil satisfacerlas todas. Gracias a los
sensatos consejos de SoOcrates en materia de economia doméstica,
consigue hacer trabajar a sus parientes y obtener asi lo necesario para
todo el mundo. A primera vista, Aristarco parece mucho menos
autosuficiente que Socrates, no solamente porque no llega a cubrir
las necesidades de todos los miembros de su familia, sino también
porque necesita de sus consejos para lograrlo. Sin embargo, es
llamativo que en el texto de Apologia Socrates solo hable de si
mismo: “¢Por qué, durante el asedio, mientras que otros se
lamentaban de su suerte, yo no vivia con mas apuros que cuando la

20 Cf. X. Mem. 3. 5, 23: “Sé que te preocupas mucho por no ignorar sin tu saberlo
nada util para un general y que, si adviertes que no sabes alguna de estas cosas,
buscas a los que las saben, sin ahorrar regalos ni agradecimientos (o0te §&pwv olte
Xopitwv @edopevov), para aprender de ellos lo que no sabes y tenerlos como
buenos colaboradores™.
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ciudad gozaba de mayor prosperidad?” (Ap. 18). Durante el asedio,
¢Socrates no tenia también una familia que alimentar? ; Como cubria
las necesidades de su esposa e hijos en esos tiempos dificiles para los
atenienses? Jamas sabremos nada sobre esto, pero la autarquia de
Sécrates no podria extenderse, como por arte de magia, a su esposa e
hijos.

La cuarta y udltima fuente de ingresos que debemos considerar es la
ayuda material que Sécrates podia recibir de parte de sus amigos. No
olvidemos que algunos de sus amigos intimos eran muy adinerados,
por ejemplo, Criton (Mem. 2. 9). Podemos imaginar sin demasiado
esfuerzo que no dudaban en abastecer a Sécrates de lo poco que
necesitaba. Si no se confirma, al menos esta hipétesis se justifica en
las siguientes consideraciones. En primer lugar, en Jenofonte hay un
pasaje que claramente hace pensar que Socrates podia, cuando era
necesario, contar con la ayuda material de sus amigos:

Por mi parte, si necesitara algo (xai épol pév, €l T kai
npoodendeinv), estoy seguro de que incluso td
reconoces que hay personas que estarian dispuestas a
ayudarme (émopkéoewav @&v), de tal suerte que
dandome muy poco colmarian mi vida de abundancia
(mévu pikpa mopicavieg KatakAvoelav Gv agBovig
v éunv Sioatav). En cambio, tus amigos, que se
bastan con sus recursos mas que td con los tuyos (ot
8¢ ool @ilol ToAD dpkodvta cob pdAAOV €xoVTEG), se
fijan en ti como si fueran a sacar alguna ventaja (X.
Oec. 2. 8).2

Sécrates quiere sobre todo oponer su situacion a la de Critébulo:
mientras que hay amigos que podrian ayudarlo en caso de necesidad,
Critébulo no podria contar con los suyos. Esto implica que Socrates
no rechaza a priori la ayuda material que podrian brindarle sus
amigos. Esta actitud pragmatica contrasta con la firme e intransigente
autarquia que la tradicion tardia le atribuye y que se encuentra en el
origen de las anécdotas que lo muestran rechazando toda forma de
ayuda material, ya se trate de la ayuda que le ofrecen de buen grado

21 Traduccién ligeramente modificada.
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sus propios amigos o incluso del apoyo del que se beneficiaria si
aceptara acercarse a algunos tiranos.?

En segundo lugar, algunas veces Sécrates® hace referencia al
adagio pitagorico segun el cual las cosas de los amigos son comunes.
Ahora bien, no hay duda de que le da a este adagio una significacién
econémica,”® de manera que es dificil ver por qué habria planteado
una objecién de principio contra la posibilidad de beneficiarse de la
generosidad de sus amigos. En la conversacion principal sobre la
amistad (Mem. 2. 6), Socrates insiste en la necesidad de que los
amigos sean generosos los unos con los otros, incluso al punto de que
sus bienes no pertenezcan menos a los amigos que a ellos mismos:

No sélo pueden participar legalmente de las riquezas,
absteniéndose de la codicia, sino que también se
ayudan unos a otros (émapkeilv dAANAoig). También
pueden arreglar sus discordias no sélo sin ofensa, sino
incluso en mutua conveniencia, e impedir que la ira
llegue al punto de tener que arrepentirse. En cuanto a
la envidia, la extirpan totalmente, unas veces poniendo
sus bienes a disposicién de los amigos y otras
considerando como propios los bienes de aquellos (ta
HEV EaLTAOV ayabda Tolg @iAolg oikelx mMAPEXOVTEG, TX
8¢ TV iy éxutdv vopifovieg) (X. Mem. 2. 6, 23).

Dado que la ayuda material a los amigos necesitados es uno de los
principales deberes de la amistad (Mem. 2. 5, 1; 2. 7, 1), todo lleva a
creer que Socrates habria aceptado este tipo de ayuda en caso de
necesidad. Por otra parte, si Jenofonte esta dispuesto a admitir, con
cierta reticencia y de manera poco clara, que ocasionalmente Socrates

22 Sobre este tema, véase la seccion siguiente.

23 SGcrates” también hace alusién al sentido econémico de este proverbio (Pl Ly.
207c), pero parece otorgarle un alcance mas general y profundo. Las cosas que son
comunes entre los amigos no son solamente las riquezas, sino también y sobre todo
lo que esta a la base de su amistad. Si el amigo es un otro yo, como dira mas tarde
Aristoteles (EN 9. 4, 1166a31-32), es necesario que la “comunidad” de los amigos
vaya mas alla del limite material y se extienda a todo aquello que atafie al alma,
como los sentimientos, los gustos, las aspiraciones, etc. Para una aplicacién
econdmica del adagio pitagérico, véase Porfirio, VP 20: “Ellos también ponen sus
bienes en comtn”. En Critén el personaje homénimo ofrece a Sécrates escapar y
coloca su fortuna a su disposicién, siguiendo el adagio pitagérico (Pl. Cri. 45b).
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podia sacar provecho de la generosidad de sus amigos, se ve
disgustado por las acusaciones de los adversarios o criticos de su
maestro que no dudaban en pintarlo como un parasito que adulaba a
los ricos con la esperanza de ser mantenido a sus expensas.*

Si entre las condiciones de la autarquia de Sécrates hay que contar,
ademas de la frugalidad de su régimen de vida, las donaciones y
regalos que recibia de sus amigos,? es dificil no experimentar una
cierta incomodidad: es como si la autarquia solo estuviera al alcance
de quienes tienen la suerte de tener amigos ricos. Es tentador
establecer un paralelo con las condiciones del modo de vida escéptico
adoptado por Pirron. Si nos atenemos a las muy instructivas
anécdotas relatadas por Diogenes Laercio, Pirron dudaba a tal punto
del testimonio de los sentidos que no se cuidaba “ante nada,
enfrentandose a cualquier cosa, a lo que le saliera al paso, tanto carros
como precipicios y perros” (D. L. 9. 62).%° Felizmente para Pirron,
sus amigos, menos escépticos que él, lo protegian de los carros, los
perros y los precipicios y es probable que sin su atencién alerta Pirrén
no hubiera alcanzado la venerable edad de noventa afios (D. L. 9. 62).
Dicho de otro modo, si queremos llevar la vida de un escéptico, es
deseable que nos rodeemos de amigos que no compartan la misma
orientacion filoséfica. Mutatis mutandis, lo mismo ocurre con la
autarquia socratica: si queremos alcanzar la autarquia material sin
trabajar, jhay que rodearse de amigos ricos que satisfagan nuestras
necesidades!

Al término de esta seccion consagrada a los medios de subsistencia
de Sécrates®, se puede concluir que Jenofonte nunca aborda
directamente el problema de las condiciones concretas de su

24 En la comedia Aduladores, Eupolis habria representado a Sécrates y sus amigos
como parasitos.

%5 Cf. Bourriot (1995, p. 297, n. 205): “Il y a dans ’attitude de Socrate [scil.
Sécrates®] un certain cynisme: il vit le plus simplement qui soit mais compte sur ...
les amis (qui ont gagné de quoi I’aider)”. Sin embargo, no es seguro que Sdcrates*
contara con que sus amigos lo ayudaran. Lo cierto es que Jenofonte nunca admitiria
abiertamente que SAcrates contaba con la ayuda material de sus amigos.

%6 Traduccién de Garcia Gual (2007).
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autarquia material y que esta elusion es decepcionante por mas de un
motivo. Por una parte, si es verdad que Sécrates® es un experto en
economia (oikonomikos),?” esperariamos que Jenofonte expusiera
claramente con qué medios aseguraba su subsistencia y la de su
familia. Por otra parte, un pasaje de Ciropedia destaca indirectamente
la insuficiencia del tratamiento que Jenofonte reserva a la cuestién de
los medios de subsistencia de Sécrates. En el libro primero Cambises
recuerda a Ciro cuan importante es para un hombre de bien asegurar
su subsistencia y la de su familia:

Pero, hijo mio, ¢has olvidado lo que una vez ti y yo
razonabamos, que era una conveniente y hermosa
labor para un varén (®©¢ ikavov kai KaAov avipi €pyov)
poder ocuparse de convertirse en un hombre
probadamente hermoso de cuerpo y noble de espiritu
(xahog xayaBog Sokipwg), y de tener suficientes
recursos, él y su familia (ki 6mwg & émndela adTOG
Te Kol ol oikéton ikavag €xoiev)? (X. Cyr. 1. 6, 7).%

Evidentemente, Ciro aprendid la leccion de su padre porque en el
transcurso de Ciropedia se encuentran numerosos pasajes sobre la
atencién que presta a todo lo relacionado con la subsistencia de los
suyos y de sus tropas (Cyr. 2. 1, 21; 3. 3, 1; 3. 3, 23; 4. 2, 34-37; 4. 5,
17; 4.5, 57; 5.5, 48; 5. 1, 6-7; 5. 6, 30; 5. 6, 32; 6. 2, 4). Como no
hay ninguna duda de que Sécrates es un hombre de bien (kalos
kagathoés) (Mem. 1. 2, 18; Smp. 1. 1, 9. 1), esperariamos que
Jenofonte revelara, como lo hace con Ciro, cdmo se las arreglaba para
asegurar la subsistencia de los suyos. Su silencio sobre este tema es
como minimo desconcertante.

Los testimonios tardios: la ambivalencia de
Sacrates hacia los regalos

Hemos conservado una gran cantidad de anécdotas sobre la actitud
de Socrates hacia los regalos que querian ofrecerle sus discipulos, sus

27 Sobre este tema, véase Dorion (2013, p. 317-345).
28 Traduccién de Vegas Sansalvador (1987).
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amigos o los tiranos. Estas anécdotas, que provienen de autores
posteriores a Platén y Jenofonte, son interesantes porque intentan
responder una pregunta que estos dejan en suspenso. Hemos visto
que son como minimo evasivos al tratar la cuestion de los medios de
subsistencia de SAcrates y podemos proponer como hipétesis que los
autores de las anécdotas que vamos a analizar han intentado subsanar
las omisiones y silencios de Platén y Jenofonte.

Comencemos por las que retratan a un SoOcrates intransigente que
rechaza sin ninguna vacilacién los regalos que le ofrecen:

Era autosuficiente y digno (avtdpkng 1€ Av Kol
ogpvog). Cuando en una ocasion Alcibiades, segin
cuenta Panfila en el libro séptimo de sus Recuerdos, le
dio un amplio terreno para que se hiciera alli una casa,
Sécrates le respondié: “Si me hicieran falta unas
sandalias (€1 bnodnpdrtwv €5¢1) y me dieras cuero para
que yo mismo me hiciera las sandalias (iv’ épavt®
vmodrpaTa omnoaipny), también seria ridiculo que lo
aceptara”. Muchas veces, al contemplar los montones
de cosas que se vendian, se decia a si mismo: “iDe
cuantas cosas no tengo necesidad!” (mécwv éyo xpeiav
00K €yw). De continuo solia recitar aquellos famosos
yambos: “Los adornos de plata y la ptirpura son titiles
para las escenas tragicas, no para la vida”. Mostr6 su
desprecio por Arquelao de Macedonia, por Escopas de
Cranén y por Euriloco de Larisa, al no aceptar los
regalos que le enviaron (pnTe XpriHaTa TPOCEHEVOG
map’ a0T@V) ni acudir a sus cortes (D. L. 2 24-25).%°

La atribucion de la autosuficiencia a Socrates estd inspirada en
Jenofonte, no en Platon. A causa de su autosuficiencia y para
preservarla, aquel rechaza con intransigencia los regalos que le
ofrecen. Rechaza tanto el regalo de un amigo (Alcibiades) como el
dinero que querian enviarle tiranos y reyes (Arquelao, 3 Escopas,
Euriloco), como si el regalo de un amigo representara para su
autosuficiencia una amenaza semejante a la del dinero de los

2 Traduccién ligeramente modificada.

30 Sobre los regalos y el dinero que Arquelao queria ofrecer a Sécrates, cf. D. Chr.
13. 30.
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tiranos.3! El sentido de la anécdota sobre el regalo que Alcibiades
desea ofrecer a Socrates no es tan claro como parece. Para rechazar
el terreno que Alcibiades le ofrece para construir una casa, Sécrates
replica: “Si me hicieran falta unas sandalias y me dieras cuero para
que yo mismo me hiciera las sandalias, también seria ridiculo que lo
aceptara”. Pero si Socrates necesita verdaderamente sandalias, ¢por
qué seria ridiculo que aceptara el cuero? ;Es porque camina descalzo
que no necesita sandalias?®? Pero entonces ;por qué es el mismo
Sécrates quien plantea la hipétesis de que necesita sandalias? ;Lo
ridiculo nace del hecho de que Socrates seria incapaz de
confeccionarse unas sandalias con el cuero, del mismo modo que
serfa incapaz de construirse una casa?>® Esta interpretacién de la
respuesta de Socrates parece plausible, pero no tiene nada que ver
con el tema de la autarquia. En efecto, este no rechaza el terreno
porque es autosuficiente, sino simplemente porque no tiene la
habilidad de construirse una casa. Sin embargo, la anécdota que de
inmediato sigue a la del terreno ofrecido por Alcibiades invita a hacer
de la autarquia el motivo del rechazo de Socrates. ¢ Pero no necesita
una casa? Quizas no necesita una casa diferente de la que tiene en ese
momento. Al afirmar que no tiene necesidad de las cosas que se
venden en el mercado, Socrates anticipa claramente la posicién de los
cinicos sobre los productos de la técnica, que engendran falsas
necesidades y son una completa amenaza para la autarquia del
hombre. Por lo tanto, en razon de su autarquia, Sécrates rechaza estos

31 Los regalos de los amigos y de los tiranos son puestos al mismo nivel en una
anécdota transmitida por Filén de Alejandria: “Y ahora nos sorprende que Sécrates
o cualquier otra persona noble hayan pasado su vida en la pobreza (év meviq). Estos
jamas se dedicaron a actividades que les permitieran ganar dinero (t®v eig
noplopov émmdevoavieg) y piensan que no hay que aceptar lo que viene de los
amigos adinerados (map& @iAwv moAvxpnpatev) o de los reyes que ofrecen grandes
regalos (mapa BaoAénv SwPens PEYGANC TIPOTEVOVT®V), puesto que creen que lo
unico bueno y bello es la posesion de la virtud, para alcanzar la cual, trabajando
duro (ovovpevot), dejan de lado todos los otros bienes” (Ph. De prov. 2. 21).

32 Sobre el hecho de andar descalzo, ver Chapuis (2020).
33 Los verbos en voz media empleados por Di6genes Laercio no dejan ninguna

duda: es Socrates mismo quien debe construirse una casa (iva évotkodopnomntot
oikiav) y confeccionarse sandalias (v’ épaut® vrodnpata mtowmoaipny).
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productos.®* Dado que una actitud asi nunca es representada en los
didlogos de Platén y Jenofonte, es tentador considerar que tenemos
aqui, antes que una anticipacién de la posicién cinica, una proyeccion
retroactiva de la actitud cinica sobre Socrates.

Alcibiades no es el tnico discipulo de Socrates que desea ofrecer un
regalo a su maestro: “Cuando Carmides le ofreci6 unos esclavos para
que sacara provecho de ellos (v’ &’ adt@dv npocodevolto), no los
acept6” (D. L. 2. 31).%° No se dice cuél es la razén por la que Sécrates
rechaza los esclavos que le ofrece Carmides, pero esto se debe sin
duda a motivos puramente econémicos: o no necesita esclavos o no

necesita los beneficios que podria obtener a partir de los esclavos.>®

Aristipo es otro discipulo cuyo obsequio Socrates rechaza:

Ejerciendo como sofista [scil. Aristipo], segtin dice el
peripatético Fanias de Ereso, fue el primero de los
socraticos que recibi6 un salario y que envi6 dinero a
su maestro (koai Gméotelhe xprpata 1@ S18A0KAAR).
Cuando en una ocasién le envi6 veinte minas (koi mote
nmépPag adt® pvag €ikoot), Socrates se las devolvio
diciendo que su signo divino no le permitia aceptarlas
(eimoviog  Xwkpatoug TO Soupdviov  adT@® i

34 Encontramos en Cicerén una variante de la anécdota reportada por Diégenes
Laercio: “Sécrates, al ver que en una procesion se llevaba una gran cantidad de oro
y plata, dijo: 'jCuantas son las cosas que no deseo!” (Quam multa non desidero!)”
(Cic. Tusc. 5. 32, 91) (Traduccién de Medina Gonzalez, 2005). También es
interesante la siguiente anécdota, transmitida por Filén de Alejandria: “Cuenta la
historia que uno de los ancianos, al ver pasar un cortejado equipado de costosas
piezas, mir6 a sus discipulos y les dijo: ‘jOh, compafieros, vean cuantas
necesidades no tengo!’” (Ph. Quod Deus sit immutabilis 146). La versién de la
anécdota transmitida por Filén combina elementos que encontramos en la de
Cicerén (Tusc. 5. 32, 91) y en la de Didgenes Laercio (2. 25).

% Traduccién ligeramente modificada.

% Sin embargo, en su Vida de Sécrates Aristoxeno sostiene que Socrates no era
reacio a obtener ganancias a partir de inversiones: “Aristéxeno, el hijo de
Espintaro, cuenta también que hacia inversiones: haciendo una inversion, recogia
la ganancia obtenida; luego, al gastarla, hacia una nueva inversién” (D. L. 2. 20 =
SSR 1 B 50 = fr. 59 Wehrli). Traduccién ligeramente modificada.
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émrpénew), pues se disgustaba por ello (¢5uayéponve
yap émi tovte) (D. L. 2. 65).%

Este texto es especial porque es el unico en el que Socrates adjudica
a su signo divino la responsabilidad del rechazo del dinero, aunque
el motivo exacto de su intervencion sigue siendo oscuro, ya que no
sabemos por qué le disgustaba que Socrates aceptara dinero. En De
genio Socratis de Plutarco, Polimnis atribuye al daimon de Sécrates
el rechazo intransigente que muestra hacia los amigos que con gusto
le habrian dado dinero:

Los impulsos de Sécrates parecian denotar en todo una
intensidad y fuerza inconmovibles, como si
procedieran de un juicio y de unos fundamentos rectos
y firmes (€& 6pOiig kal ioxvuplg Geelpévar kpioewg Kal
apxfg). Toda su vida la pasé en la pobreza
voluntariamente (mevig yop éppeival mapd mavia tov
Biov ékouoiwg), aunque hubiera podido tener dinero
de donantes que se lo habrian entregado con alegria y
gusto. No se apartd6 de la filosofia ante tantos
impedimentos y, por dltimo, cuando sus amigos se
preocuparon de prepararle la salvacion en el destierro,
no se dobleg6 ante quienes insistian ni cedi6é ante la
proximidad de la muerte, sino que frente a sus temores
utiliz6 razonamientos inconmovibles (&tpénte TH
Aoyop®). No es esta actitud la de un hombre que
cambia sus juicios al azar por ruidos o estornudos, sino
la de quien es guiado hacia el bien por una autoridad y
principio de mayor envergadura (¢AA’ OMO peifovog
émotaoiag Kal apyiig &yopévou mpog 10 kaAov) (Plu.
De genio Socratis 11. 581C-D).*®

De acuerdo con la opinién de Polimnis, el daimon habria inspirado
en Socrates numerosas elecciones con las que dio prueba de firmeza
e inflexibilidad,>® en especial, elegir “voluntariamente” (¢kovoing) la
pobreza, aun cuando sus amigos le habrian dado dinero con gusto.

37 Traducci6n ligeramente modificada.
38 Traduccién de Aguilar (1996).
39 Polimnis no menciona expresamente al daimonion, pero el contexto muestra que

hace una referencia a este cuando, al final del pasaje citado, alude a la “autoridad
y principio de mayor envergadura” que guiaba a Socrates hacia el bien.
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Nos queda examinar tres pasajes en los que la actitud intransigente
de Sécrates se opone a la actitud mas conciliadora de su esposa
Jantipa. Podemos comprender facilmente a esta tltima: dado que ella
asume la responsabilidad de los quehaceres del hogar y debe procurar
el alimento a sus hijos, se ve directamente afectada por el rechazo
que Socrates muestra a quienes deciden hacerle regalos:

Sobre Socrates. Una vez que sus amigos le enviaron
muchas cosas (TOAAX T@V QIA®V 0T TEPTOVI®V) Y
fue retado por Jantipa por no aceptar ninguna (pnéév
Sexopevog), Socrates, el filésofo, dijo: “Podriamos
tomar de buen grado todos los regalos y, aunque no los
hayamos pedido, tendremos donantes” (Stob. 3. 3, 50
= Gnom. Vat. 743 n° 486 = SSR I C 223).

La razon por la que Socrates rechaza los obsequios de sus amigos
recuerda el motivo por el que rechaza cobrar por las lecciones que da
a sus discipulos: desea conservar su independencia y no quiere
convertirse en esclavo ni tampoco estar en deuda con quienes le dan
obsequios.*’ Esta justificacién también esta presente en la anécdota
transmitida por Eliano:

Como habia una fiesta entre los atenienses, Alcibiades
se empefl6 en enviar a S6crates muchos regalos (8&pa
MOAAX TépPon TG Xwkpdatel). Aunque Jantipa se
sorprendi6 y pensd que Socrates era digno de
aceptarlos (Aafelv avtd), este dijo: “Pero también
nosotros coloquémonos al mismo nivel de la ambicién
de Alcibiades, rivalizando con él al no aceptar las
cosas que nos envia” (Eliano, Hist. Var. 9. 29 = SSR 1
Cc 61).

Si Socrates aceptara los regalos de Alcibiades, contraeria con él una
deuda de gratitud y seria inferior. Para Socrates, la inica forma de ser
igual a Alcibiades es rechazar los obsequios que este le hace. Esta
actitud es igual a la que adopta Diégenes frente a Alejandro, cuando

4 Cf. X. Mem. 1. 2, 6: “En cambio, a los que aceptaban un salario por su
conversacién los acusaba de venderse como esclavos, porque se obligaban a
conversar con aquellos de quienes recibian dinero”.
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este le pregunta qué necesita.*! Encontramos la misma justificaciéon
de este rechazo, pero enunciada de forma mas clara, en un pasaje de
Marco Aurelio: “Socrates explica al hijo de Pérdicas el motivo de no
ir a su casa: ‘para no morir de la peor muerte’, es decir, no poder
devolver los beneficios recibidos” (M. Aur. 11. 25). Dado que el hijo
de Pérdicas era Arquelao, el rey de Macedonia, esta anécdota esta
estrechamente relacionada con la que reporta Diogenes Laercio (2.
25), con la diferencia de que este tltimo atribuye a la autarquia el
rechazo por parte de SAcrates de ir a la corte de Arquelao. Aqui no es
la autarquia la que motiva el rechazo, sino mas bien el temor a no
poder devolver bien por bien, a estar en deuda con Arquelao y a
consentir volverse inferior a él. Antes que Marco Aurelio, Séneca
habia reportado la misma anécdota, pero acompafiada de un
comentario que merece ser citado:

El rey Arquelao rogé a Sdécrates que viniera hasta él.
Se dice que Socrates le transmitié que no queria ir
hasta él, de quien iba a recibir beneficios, cuando no
podia retornarlos con igualdad. Primero, en su
potestad estaba no aceptar. Luego, él mismo era el que
comenzaba primero a darlos. En efecto, Sécrates iba
de visita por pedido y daba lo que aquel no le iba a
devolver. Todavia mas, lo que Arquelao le podia dar
era oro y plata, y lo que iba a recibir era el desprecio
del oro y la plata. ;No podia Arquelao pagar los bienes
a Sécrates? (Sen. Ben. 5. 6, 2).

Este pasaje es valioso porque es el unico en el que se discute
abiertamente el motivo aducido por Socrates para rechazar un
obsequio o una invitacion. Séneca sostiene que este podria haber
aceptado la invitacion sin aceptar, al mismo tiempo, los obsequios
que Arquelao le habria dado y que lo que podia ofrecerle a cambio
era mucho mas valioso que sus regalos. Ahora bien, la critica que
Séneca dirige a Socrates probablemente no sea desinteresada, si
pensamos en el rol que desempefié cerca de Neron y en todos los
regalos del emperador que acept6. La actitud intransigente de

41 Véase, entre otros, Arr. An. 7. 2, 1.
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Sécrates es como una condena hacia Séneca, de ahi que quizas haya
que leer su critica a Sdcrates como un defensa pro domo.

El tercer texto que hace alusion a Jantipa es un pasaje de Dion
Cris6stomo que me parece muy problematico porque expone, quizas
involuntariamente, las contradicciones inherentes a la actitud
intransigente de Socrates:

En Atenas también estaba Sdcrates, un varén pobre
(mévng avnp) y amigo del pueblo (6npotikog), que no
se veia forzado a aceptar ninguna cosa a causa de su
pobreza (008¢ obtog LNO TAG MEeviag dvaykaldpevog
ouBév Aapfavewv). Sin embargo, tenia una mujer que
no aborrecia el dinero e hijos que necesitaban sustento
(xal moidag Seopévoug Sxtpopiic). Y se decia que
tenia trato con los jévenes mas ricos, que no habrian
escatimado absolutamente nada para él (D. Chr. 54. 3).

Dion Criséstomo reconoce abiertamente que Socrates es pobre.
Ahora bien, lo propio de alguien pobre es no poder procurarse lo
necesario. Si SAcrates es pobre y su pobreza no lo fuerza a aceptar
cualquier cosa de parte de los demas, ;cémo puede satisfacer no sélo
sus necesidades, sino también las de su esposa e hijos? Este texto no
aporta ninguna respuesta a esta pregunta que me parece devastadora
para Socrates, ya que su actitud intransigente parece ignorar las
necesidades elementales de su familia.

Las anécdotas sobre el rechazo obstinado que Socrates muestra a
todos aquellos que deseaban ofrecerle regalos o dinero son desde
luego numerosas, pero sélo representan una version de la actitud de
Sécrates hacia sus donantes. Ademas, hay que considerar aquellas
que transmiten, en una direccion opuesta, una actitud mucho mas
conciliadora de su parte hacia los regalos que le ofrecian:

A uno que le echaba en cara que, siendo discipulo de
Sécrates, aceptaba dinero, le dijo [scil. Aristipo]:
“Muy razonablemente, pues Socrates, cuando algunos
le enviaban comida y bebida (mepmoviwv adT@® TIVGV
kai oitov kol oivov), tomaba un poco y devolvia el
resto (0OAlyor AapPdvev & Aotma AmEMEUTEV) porque
tenia como proveedores a los mas nobles de los
atenienses (gixe yop tapiog Todg mpoToug Abnvainy),
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pero yo s6lo tengo a mi esclavo, Eutiquides, comprado
con dinero” (D. L. 2. 74).

A diferencia de todas las anécdotas que hemos visto hasta ahora,
Sécrates acepta los alimentos que le envian como regalo*® y, aunque
da muestras de frugalidad al tomar sélo un poco, esto no impide que
pueda contar con esos regalos para asegurar su subsistencia. Otro
pasaje de Diogenes Laercio va en el mismo sentido:

Critén de Atenas. Tuvo €l ante todo una afectuosisima
devocion hacia Sécrates y tanto cuidaba de este, que
nunca le falté nada de lo necesario (kai o0Twg
émepeelto avTod, (OoTe Pndémot’ éAAsinelv T TGV
npog v xpeiav) (D. L. 2. 121).

Critén, quien es presentado por Jenofonte como un amigo adinerado
de Sécrates (Mem. 2. 9), es probablemente uno de “los mas nobles de
los atenienses” que cuidan que a Sécrates no le falte nada. La fuente
de este testimonio sobre Criton es probablemente el didlogo
homonimo de Platon, donde aquel asegura a Socrates que puede
disponer de su fortuna (Cri. 45b) y que esta dispuesto a sobornar a
los guardianes para que se escape (Cri. 44c, 45a-b). En este pasaje la
aparicién del término chreia debe relacionarse con otra aparicion del
mismo término en uno de los pasajes de Didégenes Laercio ya citado.
En 2. 24-25 este cuenta que, frente a la cantidad de cosas que estaban
a la venta, Sécrates exclamaba “jDe cudntas cosas no tengo
necesidad!” (mbéowv éyw xpeiav ovk €xw). ¢Pero cudles pueden ser
esas cosas que no necesita? Aunque Didgenes Laercio dice
inmediatamente después que Socrates citaba continuamente unos
yambos — “los adornos de plata y la purpura son ttiles para las

42 Ver también Eliano, Hist. Var. 11. 12 (= SSR I C 508): “Alcibiades envi6 a
Sécrates un gran pastel, preparado de la mejor manera. Como el pastel era un regalo
enviado al amante de parte del amado para despertar su pasién, Jantipa, segin su
caracter, se enfureci6, lo tir6 de la cesta y la pisote6. Sécrates, riéndose, dijo:
“Entonces, tampoco tu tendras una parte”. Esta anécdota da claramente a entender
que Socrates habria aceptado el pastel de Alcibiades. Jantipa no lo habria pisoteado
si hubiera esperado que el propio Socrates lo rechazara y lo devolviera a
Alcibiades.
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escenas tragicas, no para la vida” —, sospechamos que las cosas que
no necesitaba no se limitaban a los adornos de plata, la ptrpura y
demas superficialidades. En sentido inverso, también nos gustaria
saber cuales eran las cosas que necesitaba y que Criton le procuraba.

Los dos pasajes de Diogenes Laercio que acabamos de citar y
comentar (2. 74, 2. 121), y que presentan a un Socrates que deja de
buen grado que sus amigos y discipulos cubran algunas de sus
necesidades, van en contra de otros pasajes que hacen referencia a la
intransigencia de Sdécrates (2. 24-25, 2. 31, 2. 65). La presencia de
anécdotas contradictorias en Didgenes Laercio se debe quizas al
hecho de que sigue diferentes fuentes que se limita a transmitir sin
preocuparse por verificar si son compatibles entre si. Pero esto no es
en mi opinién lo esencial. Es mas importante sefialar que las
contradicciones entre las anécdotas revelan las dudas de sus autores
a propo6sito de la forma en que Socrates aseguraba sus medios de
subsistencia. Dicho de otro modo, dado que Platén y Jenofonte son
mas discretos y evasivos acerca de los medios de subsistencia de
Sécrates, los autores posteriores han intentado responder esta
pregunta dejada en suspenso, achacandole a Socrates una actitud
inflexible de rechazo o atribuyéndole, por el contrario, una actitud
mas conciliadora. Pero no nos confundamos: se trata de respuestas de
la tradicion a una pregunta dejada en suspenso. Nunca podremos
determinar si el Socrates histérico adoptdé una u otra de estas
actitudes, o0 a veces una y a veces otra.

Las proximas dos anécdotas son extraidas de Séneca y también hacen
referencia a la actitud receptiva de Socrates hacia los regalos que le
ofrecian sus discipulos y amigos:

Dijo Socrates a sus amigos (amicis) que lo
escuchaban: “Habria comprado una capa, si hubiera
tenido dinero". Sin pedirle a ninguno (neminem
poposcit), les advirti6 a todos. Luego hubo una
competencia para averiguar de quién iba a recibirla.
En efecto, era de poco valor lo que Socrates iba a
recibir (quantulum enim erat, quod Socrates
accipiebat), pero era mucho ser ese de quien Sécrates
iba a recibirlo. No pudo darles mas suave advertencia:
“Habria comprado una capa, dijo, si hubiera tenido
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dinero”. Después de esto, todo el que se apresurd llegd
tarde, pues ya Sdcrates estaba necesitado (iam Socrati
defuit) (Sen. Ben. 7. 24, 1-2 = SSR I C 56).

Esta anécdota es bastante desconcertante. A diferencia de las
anécdotas precedentes, en las que Sécrates acepta los regalos que sus
discipulos y amigos le envian espontaneamente, esta no deja ninguna
duda de que es él mismo quien incita indirectamente a sus amigos a
que le hagan regalos. Como no pide directamente nada a nadie
(neminem poposcit), no podemos asimilar su posicién a la del
mendigo que pide limosna. Pero esto no impide que su actitud
recuerde a la de los cinicos, ya que Socrates parece considerar que
los bienes de sus amigos no le pertenecen a él menos que a ellos (cf.
X. Mem. 2. 6, 23; D. L. 6. 11, 72). Es precisamente esta posicion —
el sabio no debe tener vergiienza de mendigar porque no hace otra
cosa que reclamar lo que le pertenece—* la que Diégenes de Sinope
atribuye a Socrates en una carta pseudoepigrafica:

Sécrates decia que los virtuosos no piden (pn aiteiv
T0UG oTovdaioug), sino que reclaman (&monteiv), pues
todo es de ellos, como también de los dioses. Y
mostraba esto: que los dioses organizan todas las cosas
y gobiernan sobre ellas, que son comunes las cosas de
los amigos y que el virtuoso respeta al dios. Pediras
entonces tus propios bienes (aitroeig Toivuv & i)
(Dibgenes, Carta 10 = SSR V B 540).

Si no me equivoco, este es el tinico texto que asimila la posicion de
Socrates sobre la mendicidad a la defendida por los cinicos. Mientras
que los primeros “testigos” (Platon, Jenofonte) y la tradicion
posterior jamas le atribuyen la practica de la mendicidad ni tampoco
lo presentan justificAndola, Di6genes apela aqui a Sdécrates para
defenderla, pero adjudicandole un argumento que probablemente sea
de su propia cosecha. Aunque la justificacion pensada por Di6genes
recuerda el argumento que Didgenes Laercio atribuye a Antistenes
(6. 11), los cinicos no pueden apelar a este porque en el conjunto de

43 Para un comentario sobre esta férmula, ver Helmer (2020).
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los testimonios sobre Antistenes nada indica que haya practicado o
alentado la mendicidad.

Volvamos a la anécdota de Séneca. Esta es diametralmente opuesta a
la reportada por Diogenes Laercio (2. 24-25), que muestra a Socrates
rechazando el regalo de Alcibiades con el pretexto de que su
aceptacion lo colocaria en una posicion de inferioridad en relacion
con su donante. Séneca muestra una dinamica inversa: incluso si es
Sécrates quien pide favores, esto no lo pone en deuda con sus
donantes, puesto que para sus discipulos es un honor y un privilegio
tener la posibilidad de ofrecerle cualquier cosa que este pudiera
necesitar. El final de dicho pasaje también merece ser comentado. La
declaracion segtn la cual Sdcrates quedaria desprovisto (iam Socrati
defuit) si ninguno de sus amigos le comprara un manto, tiene graves
consecuencias en lo que se refiere a su pretendida autarquia material.
Si su autosuficiencia depende de los regalos que sus amigos o
discipulos le ofrecen, hay que reconocer que Sécrates no es para nada
autosuficiente porque no se vale por si mismo para satisfacer sus
necesidades esenciales.

El segundo texto de Séneca hace nuevamente referencia a los regalos
que Socrates aceptaba de parte de sus discipulos:

Como cada uno ofrecia regalos a Sécrates segtin sus
posibilidades (Socratici cum multa pro suis quisque
facultatibus offerent), Esquines, un discipulo pobre
(pauper auditor), le dijo: “Nada encuentro que podria
darte (dare tibi) que sea digno de ti. S6lo siento que
soy pobre y asi te doy (dono tibi) lo tinico que tengo:
a mi mismo. Te pido que aceptes este regalo (hoc
munus), aunque es pequefio, y que pienses que, a pesar
de que otros mucho te han dado (cum multum tibi
darent), mas se quedaron para si”. Y Socrates
contesto: “¢Por qué no considerards que me has hecho
un gran regalo (magnum munus mihi dederis), si no es
porque, quizas, te estimas poco? Asi, tengo que
volverte a ti, con cuidado, mejor de como te he
recibido” (Sen. Ben. 1. 8, 1-2 = SSR VI A 6).

De acuerdo con este texto, Socrates aceptaba sin vacilaciones regalos.
No cobraba por sus ensefianzas, pero el hecho de que aceptara regalos
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de sus discipulos nos hace pensar que existia entre ellos una suerte de
trueque en virtud del cual Socrates recibia regalos a cambio de las
enseflanzas impartidas.** Sus discipulos le ofrecen regalos que son
proporcionales a sus medios, conforme a un importante precepto
socratico referido por Jenofonte en Mem. 1. 3, 3. Al contrario de la
anécdota precedente reportada por Séneca, en la que Sdcrates parece
esperar que le regalen los bienes especificos que necesita, este sabe
aqui contentarse con un obsequio que no le procura ninguna ventaja,
ningin beneficio* y que no satisface ninguna de sus necesidades
esenciales.

El dltimo texto relevante sobre los medios de subsistencia de Socrates
proviene de Quintiliano:

Puede disputarse sobre si debe siempre el orador
defender un pleito gratuitamente. Seria una
imprudencia decidir la cuestién inmediatamente y sin
examinarla muy despacio. Porque ¢quién ignora que
es la cosa mas honrosa, y la mas propia de las artes
liberales y de la grandeza de corazén que en el orador
se requiere, no vender su trabajo ni desacreditar el
prestigio de un servicio tan grande, mas cuando la
mayor parte de las cosas pueden parecer despreciables
en cuanto tienen precio? Aun los mas ciegos, como se
suele decir, ven esto claramente y ninguno que tenga
lo que necesita (quisquam qui sufficientia sibi) —y no
se necesita mucho—hard el oficio de abogado por
interés sin incurrir en el abominable delito de avaricia.
Pero si sus bienes no fuesen suficientes para su
manutenciéon y decencia (at si res familiaris amplius
aliquid ad usus necessarios exiget), podra tomar
alguna retribucién, segin todas las leyes de los sabios
(secundum omnium sapientium leges), puesto que a
Sécrates le dieron para mantenerse (cum et Socrati
conlatum sit ad victum), y Zen6n, Cleantes y Crisipio

4 Esta relacion de trueque entre SGcrates y sus discipulos corresponde exactamente
al tipo de relacién que Socrates niega tener. Cf. X. Ap. 17.

4 Salvo por el hecho de considerar, siguiendo a Jenofonte, que nada es mas util ni
ventajoso que un buen amigo. Cf. X. Mem. 2. 4.
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aceptaron los honorarios de sus discipulos (Quint. Ins.
12. 7, 8-9).4¢

El interés de este texto reside sobre todo en el nexo que Quintiliano
establece entre la autarquia y la fuente de los medios de subsistencia.
Si el orador fuera autosuficiente, seria indigno de su parte cobrar por
sus lecciones. Pero si necesita una ayuda suplementaria para
procurarse lo necesario —lo que equivale a decir que no es
autosuficiente—, podra, como Sécrates lo ha hecho, “segtin todas las
leyes de los sabios”, aceptar que sus discipulos le demuestren su
reconocimiento y le provean lo que le haga falta para vivir.
Quintiliano no considera que Sécrates sea autosuficiente y tampoco
se lo reprocha. Asimismo, aprueba que haya aceptado lo que sus
discipulos le ofrecian como testimonio de su gratitud para subsanar
la carencia de sus medios de subsistencia. Quintiliano establece entre
la autarquia, de una parte, y el rechazo del salario y de los regalos,
por otra parte, el mismo nexo necesario que Jenofonte, pero expresa
una opinién sobre Sécrates diametralmente opuesta a la de Jenofonte.
Mientras que este ultimo sostiene que Socrates era autosuficiente y
que rechazaba tanto los regalos como cobrar un salario (Ap. 16),
Quintiliano estima que no era autosuficiente, de ahi su aceptacién
(implicita) de los regalos que provenian de las contribuciones de sus
discipulos agradecidos.

Conclusion

El problema de los medios de subsistencia del Sécrates historico
quedara, ciertamente, sin respuesta. El objetivo de este estudio no es
resolver esta cuestion, sino, por una parte, mostrar que Platén y
Jenofonte no adjudican a Sécrates la misma actitud —Socrates®
nunca reconoce, a diferencia de Sécrates’, que necesita ser
alimentado—, y por otra parte, poner de relieve la profunda
ambivalencia de los testimonios tardios con respecto a la actitud de
Socrates frente a los regalos que le ofrecen. Esta ambivalencia

46 Traduccion de Rodriguez y Sandier (1916) modificada.



30 Archai (ISSN: 1984-249X), n. 31, Brasilia, 2021, e03105.

explota una ambigiiedad que ya esta presente en los escritos
socraticos de Jenofonte. La posicion “oficial” de Jenofonte es que
Socrates rechazaba cobrar, a través de dinero o regalos, por las
enseflanzas que impartia a sus discipulos (Ap. 16.), pero hemos visto
que él mismo considera la posibilidad de que sus amigos lo ayuden
(Oec. 2. 8), lo cual es completamente coherente con su concepcion
sobre los deberes que atafien a los amigos. Finalmente, hay que
destacar que sOlo hay tres testimonios que atribuyen al Socrates
histérico la practica de la mendicidad y que dos de estos persiguen
fines diametralmente opuestos: el primero tiene por objetivo manchar
la reputacién de Socrates adjudicandole una practica que es
considerada difamatoria (Eupolis, fr. 352 CAF I p. 351), mientras que
el segundo busca, por el contrario, justificar la practica cinica de la
mendicidad atribuyéndosela a un ilustre predecesor (Didgenes, Carta
10 =SSRV B 540). En cuanto a la gran mayoria de testimonios sobre
los medios de vida de Socrates, es preciso sefialar que, a pesar de las
notables licencias poéticas de las que se valen los autores de las
anécdotas sobre Socrates, ninguno de ellos se ha atrevido a
representarlo como un mendigo. Se trata, sin lugar a duda, de una
suerte de “prohibicion” que constituye uno de los puntos de mayor
oposicion entre Socrates y los cinicos.

Traduccion

La traduccion del francés al castellano ha sido realizada por Mariana
Gardella, quien también ha traducido del griego al castellano los
siguientes testimonios: Carta de Sécrates 1. 2 (= SSR1F 1); Eupolis,
fr. 352 CAF I p. 351 (= Olymp. in Phd. 11. 1, 65 = SSR 1 A 12);
Philostr. Ep. 7; Carta de Socrates 6. 1 (= SSR I F 6); Porfirio, VP 20;
Ph. De prov. 2. 21, Quod Deus sit immutabilis 146; Stob. 3. 3, 50 (=
Gnom. Vat. 743 n° 486 = SSR I C 223); Eliano, Hist. Var. 9. 29 (=
SSR1C 61); M. Aur. 11. 25; D. Chr. 54. 3; Eliano, Hist. Var. 11. 12
(=SSR 1 C 508); Diogenes, Carta 10 (= SSR V B 540). La traduccion
de los testimonios de Séneca ha sido realizada por Carolina Duran.
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