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ABSTRACT

The expression YPuxaywyel ZwKpaTng

used by Aristophanes in Birds has been
interpreted in different ways. However, the
fact that the comediographer compares the
action of invoking the souls of the dead to
Odysseus, (omep 00dVGCEVG, suggests that
book 11 of the Odyssey was the model that
inspired the scene. Many platonic passages
from Protagoras, Republic, Gorgias, Phaedo
and Apology explain which could have

been the cause of the aristophanic parody:
Socrates’ propensity to mention Odysseus
in his descriptions of what is awaiting for the
souls in Hades after the death.
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En'las Aves 1553-1563 Aristofanes hace que
el coro describa a Socrates realizando un sacri-
ficio para invocar las almas de los muertos, de
modo semejante a como Homero habia descrito
a Odiseo, domep OvSvooebs, al comienzo del
canto 11 de la Odisea. La expresion utilizada,
Yyuxaywyel Zokpatng, ha sido interpretada de
diversas maneras. Algunos estudiosos la han
entendido como una alusién burlesca a la ca-
pacidad retdrica de Socrates de guiar las almas
de sus fascinados seguidores. El fundamento
para estas intepretaciones es el pasaje del Fedro
en que Socrates caracteriza en dos ocasiones la
retorica sofistica como una Yyvxaywyia, un arte
de seducir las almas mediante la palabra®. De
esta opinién es Asmis (1986, p. 156) para quien,
aunque Aristofanes podria haber jugado con el
doble sentido del verbo yvyaywyet, el literal,
como conjurador de almas, y el derivado, como
encantador de sus oyentes, finalmente habria
parodiado la preocupacidon que Socrates tenia,
desde una perspectiva ética, por el cuidado mo-
ral de las almas y su voluntad de guiarlas hacia
su salvacion®. En esta misma linea interpretati-
va, se ha sugerido también que podria ser una
alusién a su capacidad mayéutica de conducir
las almas de la ignorancia a la luz (Rogers,
1906, 208). En cualquier caso, la mayoria de
estudiosos ha llegado a la conclusién intermedia
de que Aristéfanes jugd con la ambigiiedad del
doble significado del verbo yvxaywyet (Moore,
2013b, p. 44-45).

Sin embargo, lo que realmente muestra la
critica de Sécrates en el Fedro es que este con-
sideraba la retdrica sofistica como una técnica
mucho mas interesada por la persuasion del
auditorio que por la verdad de sus discursos.
Critica en la que el Sdcrates platénico ya habia
incidido en otros didlogos, muy particularmente
el Gorgias y el Protdgoras. Por ello, resulta di-
ficil admitir que la palabra yvyaywyia, puesta
en boca de Sécrates por Platon para describir

el efecto cautivador de la retdrica sobre sus
oyentes, acabara siendo utilizada por Aristd-
fanes para ridiculizarlo a él*. Asimismo, esta
interpretacion topa con el inconveniente de que
hasta el afio 414 a. C., afio de representacion de
las Aves, no consta ningtin testimonio en el que
el término yuyaywyia tuviera un significado
distinto al primigenio de evocar o conducir las
almas de los muertos (Moore, 2013b, p. 47-48)°.
El objetivo de este articulo es demostrar, al
margen de las diferentes interpretaciones que
pueda suscitar el uso de la palabra yvxaywyia
en el Fedro, que Aristofanes con el verbo
youxaywyel aludié directamente a la fama de
Socrates de explicar, tras la muerte, el destino
de las almas en el Hades. Diversos pasajes pla-
tonicos demuestran que Socrates recurrié en
numerosas ocasiones a la descripcion homérica
del Hades en el libro 11 de la Odisea. Este ha-
bito comporté a su vez que Socrates, al relatar
el futuro que aguarda a las almas en el Hades,
en cierta manera, adoptara el mismo papel
que su protagonista, Odiseo. En definitiva, el
testimonio de Odiseo, el primero que describid
el mundo del Mas Alla y bien conocido por sus
interlocutores, le servia a Sdcrates de referencia
a partir de la cual elabord sus propias concep-
ciones escatologicas. Esta “suplantacion” de la
figura de Odiseo se enmarcaria en la visiéon
generalmente positiva que el Socrates platénico
tenia de él, hasta el punto de que este sentiria
“une admiration reélle [...] pour le personnage
d’Ulysse” (Lévystone, 2005, p. 208).

SOCRATES INVOCA LAS ALMAS DE
LOS MUERTOS EN AVES 1553-1563

La principal evidencia de que Aristéfanes se
referia a la fama de Sdcrates de ser un ‘invoca-
dor’ de almas la ofrece la propia escena descrita
por el coro de las Aves. En efecto, para que el



espectador no tuviera ninguna duda de cual era
el referente del sacrificio que Sdcrates estaba
realizando para invocar las almas, se afirma
de manera explicita que este actud ‘como
Odiseo’, domep OVSvooevg. De este modo,
Aristéfanes, en el marco prefijado por la Nekyia
homérica, introdujo rasgos caracteristicos de
Sécrates, adobados con sus propias ocurrencias
humoristicas. Con esa misceldnea pretendia
provocar la hilaridad de los espectadores que,
conocedores de la singular personalidad del
tilésofo de Atenas y su propension a hablar del
mundo de ultratumba, entendieron el alcance
de la parodia aristofanica. El texto que se lee
en las Aves es el siguiente:

IIpog 8¢ toig Xkidmootv Aipvn TG €07,
&dAovtog 0D Yyuxaywyel Zwkpdtng. Evla
kai Ieicavdpog RABe Sedpevog yoxnv
i8etv fj {@VvT ékelvov mpodAine, oyl
Exwv KapnAov apuvov tv’, fig Aatpovg
Tepov domep OVdvooeg dnAAbe, k4T
AvAAD” adT® KaTwBeV TPOG TO Aapdy TAg
KapnAov Xatpepdv 1 VUKTEpIG.

En los confines de los Escidpodos hay
un lago donde invoca las almas el de-
saseado Sdcrates; alli acudi6é también
Pisandro, pidiendo ver su alma, que le
habia abandonado cuando vivia; traia
un camello-cordero como victima, y
cuando le corté la garganta, se apartd
como Odiseo; después, Querefonte, el
murciélago, subi6é de abajo para beber
la sangre del camello®.

El referente a partir del que se origina la
parodia aristofdnica es el comienzo del libro
11 de la Odisea en el que Odiseo, aconsejado
previamente por Circe, realiza un sacrificio de
reses para que las sedientas almas del Hades,
atraidas por el olor de la sangre derramada,
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acudieran a beber de ella. En la confeccién de
las escena, Aristéfanes también pudo haber
tenido presente la obra Psychagogoi de Esquilo,
muy particularmente el fragmento 273a (Radt),
en el que se alude a la laguna Estigia junto a
la cual, tal como se lee en las Aves, se habria
producido el cruento sacrificio de Socrates’.

En cualquier caso, resulta evidente que, ya
sea desde la Optica tragico-satirica de Esquilo
o desde la comica de Aristofanes, el inicio de
la Nekyia homérica fue la fuente inspiradora
(Storey, 2003, p. 123-124). Lo que habria he-
cho Aristéfanes, con una intencién jocosa, es
sustituir a Odiseo por Socrates en su funcién
de invocador de las almas, convencido de que
los espectadores comprenderian perfectamente
el sentido escatoldgico de esa comica analogia.
Para comprender el alcance y significado de la
broma aristofanica, en el dmbito de la personali-
dad y pensamiento socratico, resulta conveniente
realizar, en primer lugar, un analisis de los
aspectos mas relevantes del pasaje de las Aves.

Asi, llama la atencién la mencién a los
Escidpodos, literalmente los “sombrapié”,
la primera referencia documentada de estos
prodigiosos personajes que, con su pies, se
daban sombra para protegerse del térrido
sol de la India o Etiopia, lugar en que las
fuentes antiguas los situaban®. De este modo,
Aristofanes forz6 una relacion burlesca con
la descripcion, en la Odisea, del sombrio
paraje en que habitaban los cimerios y en el
que Homero situa el sangriento sacrificio de
Odiseo. Homero, Od. 11-12, resalta, en efecto,
la oscuridad del lugar al afirmar que, cuando
la nave de Ulises llegd a ese territorio, el sol se
sumergia y todos los caminos se llenaron de
sombras, d00eT6 T 11éA10G OKLOWVTO T A TAL
dyvtai. A continuacidn, el poeta se recrea en
la descripcidn del lugubre territorio en que
se ubicaba la ciudad de los cimerios, situada
en los confines del Océano:
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Alli esta el pueblo y la ciudad de los hom-
bres cimerios cubiertos por la oscuridad y la
niebla, fépt kal ve@éAn kekalvppévot. Nunca
a ellos el brillante Helios los mira con sus
rayos ni cuando se dirige al cielo estrellado ni
cuando otra vez se gira hacia la tierra desde
el cielo, sino que la aciaga noche, v0§ 0)on,
se extiende sobre los mortales (Od. 11, 14-19).

Se ha sugerido también que esos prodi-
giosos personajes podrian aludir al tipo de
vida de los socrdticos encerrados con sus
elucubraciones en el Frontisterio descrito en
las Nubes (Dover, 1968, p. 108) o que la pala-
bra skia, “sombra”, pudiera aludir a las almas
(Moore 2013b, p. 44). Es posible, ademas, que
la mencién del pie tuviera la intencién de
aludir a la conocida costumbre de Sdcrates
de andar descalzo (Plat., Symp. 174a; 220b;
Phaidr. 229a; X., Mem. 1.6.1), rasgo que fue
objeto de las burlas de los comedioégrafos, entre
ellos también Aristofanes (Ar. Nu. 103-104;
362). Asimismo, con el adjetivo d\ovtog se
destaca otra caracteristica socrdtica: la de que,
ademads de ir siempre descalzo, era desalinado
y no se lavaba. Platon, en el Simposio 174a,
resalté ambas caracteristicas al destacar el
hecho excepcional de que Sécrates asistiese
a casa de Agatén “lavado y con las sandalias
puestas, cosas que hacia pocas veces™.

La descripcion topicamente caricaturizada
del aspecto de Socrates realza la actividad que
este estaba realizando: invocar las almas de los
muertos, yvxaywyel Zwkpdtng. Para que no
hubiera ninguna duda de cual fue su fuente
inspiradora, Aristéfanes afirma que Socrates
actu6 como Odiseo, domep OVOVooEVG, el cual,
tras sacrificar y verter en un hoyo la sangre de
las reses degolladas, consiguié que las almas
acudiesen a él desde el Erebo (Od. 11, 35-37).
La nota ridicula es que a Socrates se le une
Pisandro que lleva un camello como victima

para el sacrificio con la paradodjica intencién

de poder ver a su propia alma que “perdid en
vida”, en probable alusién a su fama de cobarde
(Nails, 2002, p. 242; Moore, 2013b, 42). De este
modo, la broma aristofanica aludiria al hecho
de que, con su deseo de volver a ver su alma, lo
que en realidad pretendia Pisandro era recupe-
rar su animo vital, su valor perdido. El hecho
de que el animal que aporta Pisandro para el
sacrificio sea un camello estd en consonancia
con el lugar exético y oriental en que se sita
el sacrificio. En la Odisea, en cambio, Ulises
sacrifica un grupo de ovejas, & pfjha. Por
su parte, Esquilo en el fragmento 273a Radt
menciona una Unica victima del sacrificio que
no identifica (Cousin, 2005, p. 142).

Sécrates procede a degollar el animal para
vertir su sangre y provocar que las almas se-
dientas acudan a beberla como sucede en la
Odisea. Homero detalla que inmediatamente
acudieron, con un tumultuoso griterio, una
multitud de almas; en la escena aristofanica, a
beber la sangre, solo acude su amigo Querefonte.
Asimismo, Aristéfanes sefala que, tras degollar
al camello, Sdcrates se aparté como Odiseo,
womep OLSVooeDLG amijOe. Sin embargo, Odiseo
tiene una reaccion distinta, propia de un héroe,
pues desenvaind la espada para evitar que las
almas, al aparecer bruscamente, bebieran de la
sangre hasta que llegara la de Tiresias. Por com-
paracion, el movimiento de retirada de Sdcrates,
podria ser interpretado como una reaccién de
temor o incluso cobardia. Sin embargo, esa
accién contrasta con el tono laudatorio con el
que Socrates alude a la fortaleza de Odiseo capaz
de reprimir su corazén ante las tropelias de los
pretendientes (Pl.. Phd. 94d-e; R. 390d; 441b) 1.
Aristofanes resalté el contraste de esa accion,
al oponer el verbo anfjABe, al verbo aviiA@’ que
indica la subita aparicion de Querefonte desde
debajo de la tierra, katwOev.

En la Odisea la primera alma que acude es
la de Elpénor, el compaiiero Odiseo muerto al



partir del palacio de Circe y que permanecia
todavia insepulto; en las Aves quien acude es
Querefonte, apodado “el murciélago”. El efecto
cémico entre los espectadores conocedores
de los versos homéricos, al ser mencionado
Querefonte, debia de ser hilarante. Su mencién
refuerza el sabor socratico de la escena, porque
este fue, junto con Critén, el personaje mas
proximo a Sdcrates (Moore, 2013a, p. 284).
El fue quien consulté al oréculo de Delfos si
Sécrates era el mas sabio de todos los hombres
(PL. Ap.. 21a; X. Ap. 14; D. L. 2.37); Jenofonte
lo define como uno de los buenos compaiie-
ros de Socrates y Aristofanes, en las Nubes,
lo presenta como compaifiero de Sdcrates en
el Frontisterio. La circunstancia de que sea
denominado “murciélago”, 1 vuktepic, podria
deberse, en primer lugar a su costumbre de
pasar la mayor parte del tiempo en lugares
cerrados (Moore, 2013a, p. 288). Este habito,
debido a la ausencia de radiacion solar en su
piel, le habria conferido un aspecto, enfermi-
z0, palido, como a los sofistas recluidos en el
Frontisterio, wxpt®vtag (Ar. Nu. 103;1112;
V. 1413). Aristéfanes (Nu. 704) lo califica de
“medio muerto”, nuiBvng'.

La identificacion de Querefonte con un
murciélago, un mamifero volador nocturno,
resulta muy oportuna en una comedia en que
las aves son las protagonistas. En la comedia
se explica que muchos hombres comenzaron
a sentir simpatia por la ciudad aérea, aifépiov
TOAW, en la que habitaban las aves. Antes de ese
apego por la ciudad aviar, esos mismos hombres
sentfan pasion por Esparta, éAakwvopdvovyv,
y dejandose melena, hambrientos y sucios,
“socratizaban”, ¢owkpatwv (Ar. Av. 1282).
Ahora, en cambio, anade el texto aristofdnico,
esos mismos hombres “sienten locura por las
aves”, dOpviBopavodat, e imitan con placer todo
lo que los pajaros hacen (Ar. Av. 1284-1285).
Aristofanes anade que tan notoria era su locura
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ornitolégica que a muchos de ellos les habian
puesto nombres de aves (Ar. Av. 1290-1291).
En este contexto se enumeran por su nombre
varios individuos significados por “su amor
a las aves”, bmo @thopviBiag, entre ellos “el
murciélago” identificado con Querefonte,
Xatpep@vtt Nuktepic (Ar. Av. 1296)'.

El motivo de este apodo podria explicarse por
la imagen que ofrece Homero al comienzo del
libro XXIV de la Odisea. En ella el poeta compara
las almas de los pretendientes muertos por Odiseo
en su palacio con murciélagos que, en su camino
hacia el Hades, seguian a Hermes ejerciendo su
funcién de psicopompo (Ogden 2002, p. 27). La
comparacion homérica refuerza la asociacion del

murciélago con el mundo de los muertos:

Hermes Cilenio llamaba a las almas (yvyag)
de los pretendientes [...]. Agitando su va-
rita las conducia (&ye) y ellas gritando le
seguian. Como cuando los murciélagos en
la profundidad de una horrible cueva revo-
lotean dando chillidos cuando alguno se
cae del apifiamiento de la roca, pues estan
arracimados unos con otros, asi iban ellas
chillando; las guiaba Hermes, benefactor,
por los infectos caminos...(Od. 24. 1-10).

En ese caso, la accién de Sdcrates de in-
vocar las almas en las Aves, yvxaywyei, con
la apariciéon del murciélago-Querefonte se
corresponderia con la de Hermes guiando las
de los pretendientes, yvxag... dye, como si se
tratara de murciélagos.

SOCRATES, EN EL PROTAGORAS, SE
ADENTRA EN LA CASA DE CALIAS
COMO ODISEO EN EL HADES

En este contexto, resultan muy significati-
vas diversas citas homéricas que Platén puso
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en boca de Socrates al comienzo del Protdgoras
(Segvic, 2006). En efecto, al inicio del dialogo,
su anénimo interlocutor le pregunta a Socrates
si venia de la caza de la juventud de Alcibiades
con la apreciacién de que a este ya le crecia
la barba en el mentdn. Sécrates le contesta,
citando directamente a Homero, que la “juven-
tud mas agraciada es la de la primera barba”,
xapleotdtny f§pnv eivat Tod Tp@@TOV HLTINVITOV
(Prt.309b). La respuesta alude al verso citado
en la Odisea 10. 279, np@Ttov nvATy, TOD
niep xapleotdTn fiPn, y se refiere a Hermes,
transformado en un joven, al encontrarse
con Odiseo y ofrececerle la planta moly antes
de dirigirse a la casa de Circe'. Esta velada
alusién al dios psicopompo, ayudando a Odi-
seo a protegerse de los sortilegios de la maga
Circe, ha sido interpretada como un preludio
de la posterior visita de Socrates a la casa del
opulento Calias guiando al joven Hipdcrates
que le habia solicitado que le acompanase para
conocer a Protagoras (Segvic, 2006, p. 250). De
esta manera, SOcrates, como Odiseo frente a
Circe, seria inmune a los encantos del sofista
cuyo poder de seduccion es comparado con la
fascinacion que ejercia Orfeo sobre sus oyentes.
La entrada de Socrates en la casa del
opulento Calias, repleta de sofistas e intelec-
tuales que acudieron a escuchar a Protagoras,
adquiere un notable grado de teatralidad en
un didlogo con una fuerte voluntad de re-
presentacion escénica (Badenas, 1974, p. 40).
Como ha sido observado por diversos estu-
diosos, algunos detalles evocan escenas de la
comedia, muy particularmente de fragmentos
conservados de los KoéAakeg de Eupolis (Wi-
lamowitz, 1920, p. 140; Storey, 2003, p. 184;
Dorati, 1995). Asimismo, la oposicion inicial
del celoso portero de la casa a que Sécrates y
su acompafante traspasen la puerta recuerda
también algunas escenas de diversas comedias
aristofanicas (Brock, 1990, p. 47).

Tras vencer la resistencia del malhumora-
do portero que ejerceria la funcién del perro
Cerbero, Socrates, al penetrar en el interior
de la casa de Calias, como si se tratara de
Odiseo penetrando en el Hades (Segvic, 2006,
p- 257), se topa en el portico con Protagoras
paseando y rodeado de un numeroso grupo
de seguidores. Socrates, al constatar la fasci-
nacion con la que le seguian sus admiradores,
la mayoria de ellos extranjeros, compara a
Protagoras con Orfeo: “a los que Protagoras
conduce de cada una de las ciudades por donde
pasa encantandolos con su voz como Orfeo y
que le siguen hechizados por ella”, odg dyet £§
gkdoTwv TOV TOAewv O IlpwTtayodpag, U @v
Se&épyetal, knA@v ] wvij domep Op@evs,
ol 8¢ katd THV QwVNV EmovTal KeKNANUEVOL,
(Prt. 315a). La comparacion de la capacidad de
Protagoras de arrastrar a sus seguidores tras él
como Orfeo, ob¢ dyel, tiene por objeto ilustrar
graficamente la yuyaywyia de la retérica sofis-
tica tal como se la define en el Fedro", frente
a la cual Socrates, como Odiseo ante Circe,
estaria inmunizado (Segvic, p. 2006, 259).
Asimismo, la mencién a Orfeo, un personaje
conocido por su descenso al Hades en busca
de su mujer, refuerza, como en otros pasajes
platonicos, la atmdsfera escatoldgica de esta
escena. A continuacion, tras la contemplacion
de esa imagen, Socrates se encuentra con otros
dos sofistas, Hipias y Prédico, a los que, como
si esa vision formara parte de su odiseico pe-
riplo por el Hades, menciona mediante una
alusion a dos versos de la Nekyia: “Observé
después, como dice Homero, a Hipias de Elis™
Tov 8¢ pet eloevonoa, €¢nOunpog, Inmiav tov
‘H\eiov, (315b); “y también vi a Tantalo pues
también estaba presente Prédico de Ceos”, kai
pev 81 kal Tavtalov ye eioeidov — émednuel
yap dpa xat IIpodikog 6 Kelog (315¢).

Las dos expresiones se corresponden con
las utilizadas por Odiseo en el Hades. En el



caso de Hipias, al ver las almas de Orién, t1ov
0t pétT Qpiwva melwplov eicevonoa (Od. 11.
572) y de Heracles, tov 8¢ pét’ eicevonoa
Binv HpaxAneinv (Od. 11. 601)"; en el caso
de Prodico, con la utilizada por Odiseo al ver
a Tantalo (Willink, 1983) kai pfv Tavtalov
eioeidov xalém dAye’ €xovta (Od. 11. 582). Las
alusiones socraticas a los versos homéricos se
corresponden con el final de la Nekyia's, en el
momento culminante en que Odiseo se topa
con reconocidos personajes, entre ellos los ya
mencionados, asi como, ademas de Tantalo, con
otros dos grandes condenados, Ticio y Sisifo.

La escena del Protdgoras posee un fuerte
paralelismo con la de las Aves de Aristéfanes,
tanto por su comicidad como por el hecho
de que Socrates, en su entrada en la casa de
Calias, se presente como un Odiseo en sus
andanzas por el Mas Alla (Segvic, 2006, p. 259;
Willink, 1983, p. 29). Esta coincidencia formal
y de contenido obliga a plantearse los motivos
por los que Platén, parédicamente, representd
a Socrates equiparandolo a un yvxaywyog
semejante al héroe de la Odisea. Una expli-
cacion plausible es que Platén, como también
pudo haberlo hecho en el Fedro al utilizar el
término yvyaywyia (Moore, 2013b, p. 55), se
habria inspirado en la escena de las Aves de
Aristofanes. Otra posibilidad, que no resulta
incompatible con esta, dada la propension de
Platon a transponer en sus didlogos escenas
procedentes de la comedia (Brock, 1990, p. 39), es
que para SOcrates resultaran realmente atrac-
tivas las descripciones del Mas All4, tanto las
de procedencia homérica como 6rfica. Ambas
llamaron su atenciéon porque Socrates encon-
tré en ellas la base en las que fundamentar su
propia concepcidn filoséfica del alma con sus
correspondientes ciclos e idas y venidas del
Mas Alla. Si esto fuera asi, las consecuencias
de esta hipotesis tendrian una notable y, hasta
ahora, inexplorada repercusion en los estudios
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platonicos, pues demostraria que el peso de las
teorias sobre el destino del alma tras la muerte
recaeria inicialmente mas en Socrates que en
Platén, que se habria limitado a reelaborarlas y
desarrollarlas. Sea como fuere, otros testimo-
nios platénicos corroboran que la imagen de
Sécrates yoxaywyog, ridiculizada en las Aves
por Aristéfanes e ironizada en el Protdgoras
por Platon, habria conformado una parte muy
importante de su personalidad y pensamiento.

LA DESCRIPCION SOCRATICO-
ODISEICA DEL MITO DE ER EN
LA REPUBLICA

La sutil evocacién de la figura de Odiseo
por parte de Sdcrates se repite en su relato
sobre Er, el guerrero armenio que, tras morir,
resucitd y pudo contar lo que su alma habia
visto durante su paso por el Hades. Llama
la atencion, en efecto, al comienzo de su ex-
posicion, que Platén atribuya a Socrates un
juego de palabras entre el nombre del rey de
los Feacios, A\kivoog, y el adjetivo dAktpog.
Se sugiere asi ingeniosamente que Socrates,
al narrar a su interlocutor Glaucén el viaje
de Er al mundo de ultratumba, estaba des-
empefiando la misma funcién que Odiseo al
relatarle al rey Alcinoo sus aventuras, entre
ellas su viaje al Hades: ‘Pero no te contaré la
historia de Alcinoo, Alkivov, dije yo, sino la
de un hombre bravo, d\kipov, Er el armenio,
de la tribu panfilia’ (PL. R. 614b)". Con esta
ingeniosa agudeza, Sdcrates, en lo que algun
estudioso ha definido como “remake de la
Nekyia” (Yamagata, 2012, p. 136), inicia el
relato de lo que Er contempld en el Hades'®.
Entre otras escenas, explicé como diversos
significados personajes, la mayoria de ellos
homéricos, con un fuerte componente doc-
trinal orfico, elegian en el Hades sus nuevas
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reencarnaciones (Bernabé, 1998, p. 43). Asi,
se detallan las nuevas vidas que eligieron
para reencarnarse: Orfeo, un cisne; el aedo
Tamiris, un ruisefior; Atalanta, un atleta;
Epeo, una mujer; Tersites, un mono. Destaca
que entre ellas se mencione explicitamente
a Odiseo que escogi6 para su nueva vida ser
un hombre particular y anénimo y que dos
prominentes guerreros con los que este se
topé en el Hades', Ayax y Agamenén®, se
reencarnasen, respectivamente, en un leén
y un aguila*. La imagen que Platéon ofrece
de Socrates en su relato de la historia de Er,
con la correspondiente explicaciéon de como
las almas, la mayoria de ellas de héroes ho-
méricos, vuelven a la vida terrena desde el
mundo de ultratumba, reafirma la imagen
de Sécrates conocedor, como si se tratara de
Odiseo relatandolos al rey Alcinoo, de los
entresijos del Mas Alld. El hecho de que en
este contexto escatoldgico, como sucede en
el Protdgoras, se mencione a Orfeo, junto con
Odiseo, sugiere un reconocimiento por parte
de Platon de que las ideas de Socrates sobre el
mundo de ultratumba eran una reelaboracién
de las homéricas y orficas (Casadesus, 2015).

EL RELATO DE LOS JUICIOS EN
EL HADES EN EL GORGIAS. EL
TESTIMONIO DE ODISEO

El afan por explicar lo que se encontraran
las almas en el Hades se repite en el relato del
mito escatoldgico con el que Socrates, al final
del Gorgias, intenta convencer a Calicles de que
deponga su arrogante actitud. En este caso su
descripcién se centra en los juicios a los que
son sometidas las almas al morir mediante
una estructura expositiva muy semejante a
la del mito de Er en la Republica. De hecho,
Homero vuelve a ser el referente en el que se

enmarca la descripcidn de esta nueva historia.
Al comienzo de su exposicion, Socrates afirma
que es un Aoyog bello, kahdg. Ademas, para
otorgarle una cierta verosimilitud, afiade que
lo expondra “como si fuese verdadero”, g
4AnO7...0vta®, frente a la eventualidad de que
Calicles lo considere un simple cuento, udog
(Grg. 523a; 527a). A continuacidn, Sécrates
enmarca de nuevo la exposicion de Socrates
sobre el Mas Alla en un contexto homérico
al recordar que, tal como se explica en la
Iliada 15. 187-192, Zeus, Posidén y Plutén se
repartieron el poder tras recibirlo de su padre
Crono®. Socrates explica que una ley vigente
en los tiempos de Crono y Zeus imponia que
los que han vivido justa y piadosamente, al
morir, fuesen a las Islas de los Bienaventurados
para vivir alli libres de todo mal*; los mal-
vados e injustos, en cambio, eran enviados a
la carcel del Tartaro®. Sin embargo, se acabo
constatando que esos juicios, realizados por
jueces vivos que juzgaban a hombres vivos,
eran falibles. De hecho, Plutén y los supervi-
sores de las Islas de los Bienaventurados se
quejaron a Zeus porque, tras ser juzgados, les
enviaban hombres destinados erréneamente
al lugar que no les correspondia. Entonces
Zeus decidié modificar el sistema e impuso
que esos juicios se celebraran cuando los
hombres estuvieran muertos. Para ello nom-
bré tres jueces: Minos, Radamantis y Eaco.
Radamantis es el encargado de juzgar a los
procedentes de Asia y Eaco, a los de Europa,
en la encrucijada situada en la pradera de la
que parten dos caminos, uno hacia la Isla de
los Bienaventurados y el otro, hacia el Tarta-
ro*. En este momento de su relato Sécrates
pormenoriza como se realizaban esos juicios.
En concreto, para demostrar que los mas
grandes criminales surgen de los hombres
mas poderosos que gobiernan las ciudades y
por ello sufren castigos eternos, Socrates apela



otra vez al testimonio de Homero, paptvpel
8¢ tovTolg kat‘Ounpog. De este modo vuelve
a recurrir al relato de Odiseo en la Nekyia
en el que el héroe describe como en el Hades
pagaban su interminable pena los grandes
condenados, Tantalo, Sisifo y Ticio (Grg. 525e).
Junto a ellos Sdcrates, como en la Republica,
menciona también a Tersites para ejemplificar
que los hombres malvados que carecen de
poder no reciben castigos tan crueles como
los que reciben los criminales poderosos.

Tras detallar como juzgaban esos jueces
infernales en el nuevo contexto impuesto por
Zeus, Socrates informa de que los tres tenian
un cetro en la mano. En el caso de Minos, al
que se le concede el privilegio de emitir, en
caso de duda de los otros dos, la sentencia
definitiva, Sdcrates procede a citar nuevamente
a Homero para explicar como lo habia visto
Odiseo, &g gnotv O8vooelg, en su viaje al
Hades”: “Minos esta sentado observando. Solo
él posee el cetro de oro como en Homero dice
Odiseo que le vio, ‘teniendo un cetro de oro,
juzgando a los muertos’, 6 8¢ Mivwg émokondv
kdOntat, povog Exwv Xpvoodv OKATTPOYV,
g pnotv Odvooedg 6 Ounpov ideiv adToOV
xpvoeov okfjmtpov €xovra, OepioTevovTa
vékvootv. En esta ocasidn, la cita socratica
se vuelve a corresponder literalmente con lo
que Odiseo “vio”, i8ov, en su viaje al Hades:
“Alli vi a Minos, el ilustre hijo de Zeus, que
teniendo un cetro de oro juzgaba a los muertos
sentado”, €v0’ 1} Tot Mivwa {Sov, Atog dyraodv
vidv, xpboeov okfmtpov Exovta Bepiotevovta
vékvooty (Od. 11. 568-569)8,

De este modo, Socrates recurrié otra vez
a la mirada de Odiseo para ilustrar lo que
sucede en el Hades tras la muerte. De hecho,
entre el Protdgoras, la Repuiblica y el Gorgias,
directa o indirectamente, Sdcrates menciond
las almas de los grandes personajes con las
que el héroe de la Odisea se habia topado al
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final de la Nekyia: Minos, Orién, Ticio, Tan-
talo, Sisifo y Heracles. A estos cabe afiadir a
Ayax, mencionado por Odiseo justo antes que
Minos, y a Agamendn.

LAS COSAS QUE HAY BAJO
TIERRA, TA'YITO THZ,
DESCRIBE” FOR “LAS COSAS
QUE HAY BAJO TIERRA,
DESCRIBE

Resulta especialmente relevante que S6-
crates apelase a estas descripciones escatold-
gicas en los momentos que mas le afectaban
personalmente como ocurre al final de la
Apologia y del Fedén. Es mas, la inclinacion
de Socrates por las descripciones del mundo
subterraneo debi6 de ser motivo de muchas
especulaciones hasta el extremo de que, como
¢l mismo reconoce en la Apologia, le habria
comportado la acusacion de que, ademas de los
asuntos celestes, se ocupaba de “la investiga-
cién de todas las cosas que hay bajo tierra”, té&
Te HETEWPA PPOVTIOTHG Kal T& V1O Yiig mavTa
aventnkwg (Ap. 18b; 19b; 23d). Asimismo,
llama la atencidén que Sdcrates responsabilizara
a Aristéfanes de haber generado y divulgado
esas falsas acusaciones contra él (Ap.. 18d;
19¢). La mayoria de estudiosos le han dado
una explicacion fisica a estas imputaciones
porque Aristéfanes habia representado a So-
crates colgado de un cesto reflexionando sobre
las cosas de cielo, T® @povTioTii petéwpot
(Ar. Nu. 266). Por este motivo, la acusacion
especifica de que Sdcrates se dedicaba a la
investigacion de las cosas de debajo de la tierra
ha merecido una menor atencién a pesar de
que en las Nubes se presenta a los habitantes
del Frontisterio dedicados también al estudio
del mundo subterrdneo (Ar. Nu. 187-192).
Asi, al preguntar Estrepsiades por qué los
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discipulos del Frontisterio “miran hacia la
tierra”, eig Thv yfjv PAémovotv, obtiene como
respuesta que estos “investigan lo que hay
debajo de la tierra”, {ntodowv odToOl T& KATA
yis. Al malinterpretar Estrepsiades que lo que
buscan son cebollas, el discipulo le aclara que
estos indagan el Erebo bajo el Tartaro, odtot
& épefodipdoty Ko TOv Taptapov, en una
directa alusioén al Hades y al mundo de los
muertos (Dover, 1968, p. 121). Esta actividad
de sus discipulos en el Frontisterio, ridiculi-
zada por Aristéfanes, es la que habria servido
como base de la acusacion contra Sécrates de
investigar las cosas que se encuentran bajo
tierra, como sugiere la repeticion de la misma
expresion en las Nubes, (ntodotv odtol & katd
yis, y en la Apologia (18d; 19b-c), & bmo yiig
navta dvelntnkwg (Leibowitz, 2010, p. 39).
El mito escatoldgico con el que finaliza el
Fedén es una demostracion de que Sdcrates, tal
como lo describe Platon, se presentaba como
un conocedor del mundo subterraneo, a pesar
de que Socrates afirmara en la Apologia que esa
acusacion era “falsa”, yevdi, (18a) o de que era
un ignorante acerca de ellas (29b). En efecto,
en el Feddn, en su prolija descripcion de las
interioridades del Mas Alla, Sdcrates utiliza
reiteradamente la misma expresion, Vo TV
yijv, (111d6), u otras similares, que habia re-
prochado que los acusadores utilizaran contra
él: oo yv (111d2), &v T yij (111e5, 114b), b0
yiig (113b)%. Una de ellas es, incluso, la misma
que la utilizada por Aristéfanes en las Nubes,
Katd TG yig (112d1) y que evoca también el
adverbio kdtwOev utilizado en las Aves para
explicar el retorno de Querefonte del Hades.
Socrates centra su atencién en el mayor de
los abismos de la tierra, mencionado también
en el mito escatologico del Gorgias, y que la
cruza de lado a lado, el Tartaro, év t1 Td®V
XaopaTV TAG Yiig AAAWG Te PEYLOTOV TUYXAVEL
Ov kai Stapmepeg TeTpnuévov 8t OAnG TG yig

(111e6-112a2). Siguiendo su habitual método,
Sdcrates recurre a Homero como testimonio
de autoridad para demostrar la existencia
bajo la tierra de esa sima insondable: todto
6mep Ounpog eine, Méywv avto ‘tike pak,
fxt BabBotov OO XBovog éoti Pépebpov’ (1.
8. 13-14). En este contexto, SOcrates mencio-
na la laguna Aquerusiade a la que se dirigen
muchas de las almas de los muertos &ig v
Aipvny agueveitat Ty Axepovotada, o ai Tdv
TETEAEVTNKOTWY YuXal TOV TOAADV, y llega
a describir la parte que se encuentra incluso
‘mas abajo’ del Tartaro, en donde desemboca
ese lago, U1o YN ¢uPaAiel katwtépw TOD
Taptapov (113b4)*. Esta descripcion coincide
plenamente con la explicacion del discipulo del
Frontisterio a Estrepsiades de que se dedicaban
a investigar el Erebo, “debajo del Tartaro”,
o0ToL & ¢pePodipdory V1o Tov Tadptapov.

Una vez descrita esta abismal geografia,
Socrates, como en el Gorgias, menciona que los
muertos son juzgados y que a los que que han
cometido los peores delitos se les arroja al Tartaro
del que nunca podran salir. Los que, en cambio,
vivieron castamente, 0ciwg Pidvat, se liberan
de ese lugar bajo tierra, €v Tfj yi}, para volver de
nuevo a vivir sobre ella, éni yiig (114b7-114c2).
Solo las almas que han sido purificadas mediante
la practica de la filosofia consiguen liberarse del
ciclo de las reencarnaciones y vivir sin cuerpo
eternamente en lugares muy bellos, en una po-
sible alusidn a las Islas de los Bienaventurados,
mencionadas en el Gorgias. Socrates concluye su
relato advirtiendo a sus interlocutores de que ese
es el viaje al Hades, v eig Aidov mopeiav, que
aguarda a todos los hombres.

De la exposicidn socratica, tal como la
elabor¢ Platén, se deduce una importante
conclusion: que Sdcrates se dedicd a descri-
bir cual era el destino que aguardaba a las
almas en el Mds All4, “bajo la tierra” en los
abismos del Tartaro tal como proclamaban



los discipulos de Sécrates en las Nubes. Las
burlas aristofanicas corroboran que este era
un rasgo bien conocido por muchos atenien-
ses, algunos de los cuales las utilizaron para
difamarle, denunciarle y llevarlo a juicio. Por
este motivo resulta muy paradoéjico que, justo
antes de su muerte, Platéon ponga en boca de
Socrates, las mismas palabras y expresiones
que habian fundamentado esa acusacidn.

LA FELICIDAD SOCRATICA
DE PODER DIALOGAR CON
ODISEO EN EL HADES

Una paradoja que se repite al final de la
Apologia, en la que SOcrates, tras haber sido
acusado y condenado por ello, concluye su
exposicion con una nueva apelacion a lo que
confia que hallara en el Hades tras su muerte.
En esa ocasion el pretexto para hacerlo es
que, en lugar de los que “dicen” ser jueces,
TOV QaokOVTwV Sikaot@v eivat, y que le
han condenado injustamente, al llegar al
Hades encontraré a “los verdaderos jueces”,
dAnbdg dikaotag™, que vuelve a mencionar
por su nombre (Weiss, 1998, p. 36): Minos,
Radamantis, Eaco y Triptélemo (Ap. 41a).
Asimismo, Sécrates muestra su confianza en
que en ese viaje al Mds Alla podra encontrarse
con los grandes poetas Orfeo, Museo, Hesio-
do y Homero?*. A continuacién, menciona
algunos nombres de héroes que suponia que
encontraria en el Hades: de un lado, a Pala-
medes y Ayax y algin otro que haya muerto
por un juicio injusto (Ap. 41b)**. Finalmente
Socrates reconoce que le produciria una
“extraordinaria felicidad” estar en el Hades
en compaiifa del caudillo del ejército aqueo
en Troya, Agamenon, de Odiseo y de Sisifo,
para poder examinarlos y dialogar con ellos.
Obsérvese que varios de los personajes men-
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cionados fueron también vistos por Odiseo
en su Nekyia y mencionados también en los
mitos escatolégicos de la Republica, Ayaxy
Agamenon, y el del Gorgias, Sisifo.

La mencién explicita de Odiseo, tras haber
mencionado a Orfeo, como sucede también
en el relato de Er en la Repiiblica, viene a ser
un nuevo reconocimiento de lo que Socrates
le debia al héroe homérico como fuente de
informacién de lo que acontece a las almas
de los muertos en el Hades. A esa imagen
“odiseica” aiadi6 rasgos de procedencia drfica,
como su creencia de que su alma inmortal,
convenientemente purificada por la filosofia,
tras ser justamente juzgada en el Hades por
los verdaderos jueces, alcanzaria la liberacion
definitiva de la prisién corporal para vivir
eternamente entre los dioses (Casadests 2016).

CONCLUSION

La reiteracién con que Sdcrates, en di-
versos dialogos platénicos, evocéd el mundo
de los muertos a partir de la descripcion del
libro XI de la Odisea sugiere que este fue un
rasgo caracteristico de su modo de expresarse.
Aristéfanes, al ser suficientemente conocido
este rasgo, lo habria parodiado en las Aves al
representar a Socrates realizando un sacrificio
a las almas como Odiseo, ®omep OvSvooeg, el
principal protagonista y narrador de la Nekyia.
En sus descripciones del Mds Alla se afiadieron
principios doctrinales orficos derivados de la
creencia en la inmortalidad del alma y su des-
tino tras la muerte. Platéon destacé esta carac-
teristica socratica al mencionar en varias de sus
descripciones escatoldgicas a Orfeo y Odiseo.
Por este motivo, los testimonios platonicos
resultan decisivos para entender la expresion
Yoxaywyel Zokpdtng, utilizada por Aristéfanes
para ridiculizarlas, como una alusién directa a
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estas creencias escatoldgicas. Socrates, en defi-
nitiva, por sus continuas referencias al destino
de las almas bajo tierra en el Hades adquirio,
malgré lui, la notoria fama de ser un invocador
de almas que, convencido en su inmortalidad,
tenia el firme convencimiento de que, tras la
muerte, retornarian a la vida terrenal.
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1) pnTopikn) &v el Téxvn yuxaywyia g St Aoywv,
Pl. Phdr. 261a; Aoyov Suvapig Toyxavet yoxaywyia
ovoa, Pl. Phdr. 271c.

En cualquier caso, la tesis que defiende Asmis es
que, en el Fedro, Socrates evoluciona gradualmente
su concepcion negativa de la yvyaywyia retorica
como un arte del engafo, a considerarla una técnica
que permite guiar las almas de los oyentes hacia la
adquisicion de la verdad.

Jenofonte, Mem. 3. 10. 6, pone en boca de Socrates
el verbo yuyaywyei para describir a quienes tenian
la capacidad de cautivar el alma, al describir como
las obras del escultor Cliton atraian la atencion de
quienes contemplaban sus obras.

Este estudioso se muestra muy cauteloso ante la po-
sibilidad de que el término yvyaywyia pueda tener
un sentido positivo en el Fedro. En este sentido,
Asmis (1986, p. 157) admite que Platon podria haber
reinterpretado en el Fedro el sentido que tenia en
las Aves de conjurador de almas: “Against Aristo-
phanes’ portrait of Socrates as conjuror of souls,
Plato sets a portrait of Socrates as a ‘psychagogue’
who guides souls to the truth by seeking it himself”.
Ar. Av. 1553-1563.

Véase Cousin (2005) para un extenso andlisis del
fragmento esquileo y su comparacioén con los versos
homéricos.

Plin., HN 7.23.

Cf. X. Mem.1.6.1. Aristofanes en las Aves 1282
califica a los socraticos de ‘sucios’, ¢ppvnwv,
£0WKPATWY.

Alcibiades en el Simposio 220c cita el verso de la
Odisea 4, 242; 271, &AX olov 168 €peke kal £TAn
KapTtepOG &vip, para equiparar la fortaleza de
Sécrates con la de Odiseo.

Cf. “Querefonte habia enfermado su sangre por
causa de sus pensamientos”, £keivog pev yap 01O
@POVTIOHATWY €vOoeL TO alpa, Philostr., VST483.
Resulta curioso que la identificacion aristofanica
de Querefonte con un murciélago fuera la fuente de
inspiracion para que el quiroptélogo G. E. Dobson
denominara con el nombre de Chaerephon un sub-
género de la familia de murciélagos asiaticos Molos-
sidae. En una nota, Dobson (1874, p. 144) confirma
escuetamente su fuente de inspiracion: «Xalpep@v,
Aristophanes, Aves, 1296, 1564».
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El verso se repite en Iliada 24. 348 también aplicado
a Hermes transformado en un joven dispuesto a
conducir, por orden de Zeus, a Priamo a la tienda de
Aquiles.

La comparacion del sofista con un hechicero, yong,
es topica en Platén: Setvog yong kai pappakeds kal
co@Lotng, PL. Smp. 203d; Sph. 234c¢-235; Plt. 291c;
303c; R. 598d; Lg. 908d.

La referencia a Heracles podria tener como
trasfondo, de un lado, que fue un personaje que ya
habia visitado el Hades para sacar al perro Cerbero
de Hades por orden de Euristeo; de otro, podria ser
una alusion irénica a la gran cantidad de cono-
cimientos que el sofista Hipias presumia poseer,
equiparables a los doce trabajos de Heracles (Segvic,
2006, p. 256-259).

Socrates tenfa muy presente el final de la Nekyia
para aludir a los sofistas mas significados. En el Sim-
posio 198c, para describir la impresion que le habia
causado el discurso de Agatdn, afirma que temia
que este la arrojara la cabeza del terrible Gorgias,
Topyiov kegaAnv Sewvod, y le convirtiera en piedra
y lo dejara sin palabra. Sdcrates en este caso, me-
diante un ocurrente juego de palabras, parafrasea
los versos de la Odisea 11. 633-5 en los que Odiseo
finaliza su descripcion del Hades reconociendo su
temor a que Perséfone le envie la cabeza de la ter-
rible Gérgona, Topyeinv kegalv detvoio meAwpov
(Lévystone, 2005, 210)

Las historias de Odiseo al rey Alcinoo, alo largo
de los libros 11 y 12 de la Odisea, fueron conocidas
como ‘relato de Alcinoo’ (Arist. Rh.1417a13; Pol.
1455a2).

Las interpretaciones sobre el motivo de esta
mencion al relato de Alcinoo y el papel que Sécrates
desempefia en su exposicion son diversas. Montiglio
(2007, p. 37) considera que esto no implica que
Socrates se compare “seriamente” con Odiseo,
sino que simplemente Platon busco forzar el juego
de palabras entre AAkivov y dAkipov y, sobre todo,
utilizar la expresion “relato de Alcinoo” como
sinénimo de una exposicion larga. Seery (1998,

p. 241) considera que Platon pretendia imitar a

Homero, y ve un tono irdénico, e incluso engafioso,
en la afirmacion de Sécrates que vendria a significar
“yo no seré como Odiseo en su relato a Alcinoo”. En
cualquier caso, sean cuales sean las interpretacio-
nes, resulta evidente que Platén, con la mencién de
Alcinoo, vincul6 el relato de Socrates con la Nekyia
homérica relatada por Odiseo al rey de los Feacios.
Véase Hirst (1940) para una explicacion del posible
origen de la eleccién de Odiseo en el Filoctetes de
Euripides.

Montiglio (2007, p. 42) considera que la mencién
de estos personajes por parte de Socrates evoca el
encuentro que tuvo Odiseo con ellos en la Nekyia.
El encuentro de Odiseo con el alma de Ayax se
relata en Od. 11. 541-564 y con la de Agamendn en
Od. 11. 387-466.
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Tal como observa Bernabé (2017, p. 62) en esta
expresion “@¢ desmonta lingiiisticamente la preten-
sion de Socrates de que lo que cuenta es verdadero,
ya que se limita a ser “como si fuera” verdadero, lo
cual es muy distinto”.

Resulta paraddjico que Platén fuerce que Socrates,
para demostrar que su relato es un logos con cierta
pretension de verdadero, recurra al testimonio de
Homero al que tan criticamente recriminé en la 33
Repiiblica.

Segtin Hesiodo, Op. 167-173, habitar en las Islas
de los Bienaventurados es el premio que reciben
algunos de los miembros de la raza de los héroes.
Homero menciona el Tartaro en la Iliada 8. 13;

481. Hesiodo por su parte en la Teogonia 718-743 lo
describe como un lugar muy profundo donde estan
encerrados los Titanes, un lugar abismal al que no se
llegaria a su fondo ni en un ano.

Véase Bernabé (2017) para un extenso analisis del
origen y desarrollo hasta Platén de la figura de los
jueces infernales.

En Minos 316d se explica que Radamantis no apa-
rece en la Nekyia junto a Minos, porque a diferencia
de este, no tenfa ninguna vinculacién con Zeus.
Homero, en la Odisea 4. 563-564 sitia a Radamantis
en los Campos Eliseos. Dodds (1959, p. 383) con-
sidera que el dialogo apdcrifo Minos podria ser una
imitacion del pasaje del Gorgias.

El recurso al testimonio de Odiseo, y en su caso
a Homero, sirve para justificar la ignorancia
socratica. En la Apologia 29b Socrates declara su
desconocimiento acerca de las cosas que suceden en
el Hades, ovk €idwg ikavg mept T@v ¢v Atdov obtw
Kat ofopat ovk eidéval. De este modo, una manera
de poder hablar de ellas sin caer en contradiccion
con su supuesta ignorancia, es apelar al testimonio
de los poetas, @¢ oi momtai Aéyovory, (Pl. Phd. 113¢)
y alos personajes que, como Odiseo, se representan
en sus poemas.

La vinculacién de Socrates con estas ideas sobre el
mundo de ultratumba se constata en otros pasajes
platénicos como el del Fedro 249a en el que explica
el origen de las reencarnaciones en seres humanos
y especifica que determinadas almas, al acabar su
primera vida, “son juzgadas y van a circeles bajo
tierra, Ta OO yfjg StkatwTrpta, en donde pagan su
pena”. Cf. Pl. Phdr. 256d; 257a.

La laguna mencionada en las Aves, junto a la cual
Sécrates, realiza su sacrificio podria aludir a este
tipo de descripciones socraticas sobre el mundo
subterraneo.

Al final del Critén 54c Scrates vuelve a sugerir la
existencia de esos juicios al advertir que si, como le
proponia Critén, huia de Atenas, para no complir la
sentencia a la que habia condenado, seria muy mal
acogido luego en el Hades por las leyes.

La mencion de Museo y Orfeo, de un lado, y de
Hesiodo y Homero, de otro, son un reconocimiento
de la diversa procedencia de las concepciones del

Mas Alla socratico-platénicas, resultado de la mez-
cla de las concepciones 6rfico-pitagoricas y épicas.
Algo semejante sucede en el relato de Er en el que
Orfeo es mencionado en un contexto de descripcion
homérica del Hades (Casadesus, 2015, p. 304) y en la
escena en que se equipara a Protdgoras con el can-
tor tracio en un contexto de citas homéricas sobre el
Mas Alla.

Palamedes y Ayax tienen en comun que fueron
victimas de las artimanas de Odiseo.





