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Resumen. En este trabajo se busca poner de relieve el vinculo, que se estima fuerte, entre
la metafisica y la ética general de Albino. Luego de examinar los puntos fundamentales de
la metafisica platonica contenida en el Didaskalikos, se busca ver la continuidad de ellos a
través de la antropologia filoséfica, sobre todo, recurriendo al concepto de inteligencia, en
el campo de la ética general, por lo que en la Gltima parte del trabajo revisa la manera en
que Albino expone su ética general, que resulta del entrecruce entre las éticas de Platon,
Aristételes y los estoicos.

Palabras clave: Albino, metafisica platdnica, medioplatonismo, antropologia platdnica,
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Abstract. In this work, the aim is to highlight the link between Albinu’s metaphysics and
general ethics. After examining the fundamental points of Platonic metaphysics contained
in the Didaskalikos, attempting to show their continuity through philosophical
anthropology, especially by resorting to the concept of intelligence, in the field of general
ethics. In the last part of the work, there is a review of the way in which Albinus exposes
his general ethics, which results from the intersection between the ethics of Plato, Aristotle
and the Stoics.

Keywords: Albinus, Platonic metaphysics, Medium-platonism, Platonic anthropology,
classical ethics.
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Introduccion

Se considera a Albino como una de las figuras mas representativas del medioplatonismo.!
Atenas, luego de su caida frente al floreciente Imperio romano, y de la quema de los
edificios de la Academia a cargo de Silas, deja de albergar al centro mas importante de la
filosofia platénica; este centro se traslada a Alejandria, en Egipto, punto central de la
cultura y, por supuesto, de la filosofia de aquellos tiempos. Muchos representantes de las
escuelas griegas pasan a formar parte del circulo intelectual de Alejandria, y no deja de
ser considerable el nimero de cultivadores del pensamiento de Platon que, sin alcanzar
todavia las sintesis geniales de Plotino y Proclo, mantienen, sin embargo, viva la filosofia
del maestro ateniense. A estos ultimos se les denomina medioplaténicos, pues estan a
medio camino entre Platon y Plotino. Sus caracteristicas principales parecen ser las
siguientes: la recuperacion de la ‘segunda navegacion’, en términos platénicos, luego
del auge del pansomatismo que se halla en las escuelas epiclrea y estoica; la
reapropiacion de la teoria de las Ideas; la recuperacion decidida del Timeo, considerado
pieza clave para interpretar toda la filosofia del maestro, pues es estimada su sintesis
final; el relieve de la doctrina de los demonios, que son intermediarios entre el hombre y
los dioses (como puede verse, por ejemplo, en Plutarco o Apuleyo); y el primado de la
reflexion ética por encima de otras ramas de la filosofia, lo cual es caracteristico de todo
el periodo helenistico.?

Es de suma importancia la recuperacion de la ‘segunda navegacion’ platonica, pues
el pansomatismo —esto es, el materialismo que habia reinado en la reflexion filosofica—

es combatido por los medioplaténicos. En efecto, como bien consigna Battista Mondin,

el medioplatonismo se desarrolla en Alejandria en vez de en Atenas no so6lo a causa de la
clausura de la Academia ateniense, luego de la conquista de los romanos, y por la
emigracion a Egipto de muchos de sus representantes, sino también, y sobre todo, gracias al

1 Que Alcinoo sea una corrupcion de Albino ha sido una tesis defendida desde finales del siglo XIX, véase
Jacob Freudenthal, “Der Platoniker Albinos und der falsche Alkinoos”, en Hellenische Studien, 111 (1869):
241-327; para la polémica contemporanea, véase Claudio Mazzarelli, “L’autore del Didaskalikos I"Alcinoo
dei manoscriti o il medioplatonico Albino?”, en Rivista di Filosofia Neo-scolastica, 72, nim. 4 (1980): 606-
639. En efecto, hay autores que lo denominan Alcinoo, sobre todo por influencia de Whittaker y Dillon, véase
John Whittaker, Alcinoos. Enseignement des doctrines de Platon (Paris: Les Belles Lettres, 1990), y John
Dillon, Alcinous. The Handbook of Platonism (Oxford: Clarendon Press, 1993).

2 Véase Jacob Buganza, Rasgos de los sistemas éticos del periodo helenistico, en edicidn.
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clima cultural alejandrino, particularmente propicio para un regreso a las posiciones
metafisicas de Platon. En efecto, en Alejandria, antes que en cualquier otro lado, el fuerte
sentido religioso y las instancias misticas, tal vez por influjo de la cultura oriental, llevaron
a la recuperacion de la dimension de lo incorpéreo y la trascendencia que las grandes
filosofias helenisticas habian perdido. Sucesivamente de Alejandria, el medioplatonismo se
difundi6 en Occidente, donde florecié sobre todo en el siglo I d. C.2

Ademas de Plutarco y Apuleyo, Albino parece ser el representante filoséfico del
medioplatonismo maés destacable. De los escritos de Albino se posee el Prologo y, a partir
del siglo XIX, por obra de Freudenthal, se le atribuye el Didaskaliko, que es un verdadero
compendio introductorio, o un manual si se quiere, a la filosofia de Platon. Es
precisamente esta obra la que hay que tener en cuenta para penetrar en la filosofia

medioplatonica de Albino.

Apuntes sobre la metafisica medioplatdnica de Albino

La recuperacion de la ‘segunda navegacion’ de Platon es, en definitiva, la ganancia que
representa el medioplatonismo en relacion al materialismo representado, sobre todo, por el

epicureismo y el estoicismo. Como bien apunta nuevamente Mondin,

los medioplaténicos, con la recuperacién de la segunda navegacion y, por tanto, de la
trascendencia, de la esfera ideal, del mundo del espiritu, son quienes hacen resurgir el
estudio de la metafisica en el mundo pagano, cumpliendo una operacién analoga a la de
Filon de Alejandria, un autor bien conocido para ellos, como resulta sobre todo por los
escritos de Albino, Plutarco y Apuleyo. Luego de la recaida en la fisica de la que habian
sido victimas los estoicos y epiclreos, pero también la Segunda Academia, los
medioplatonicos reencontraron la via metafisica. Esto se vuelve posible oponiendo una
refutacion categorica al pansomatismo de los estoicos y el tosco materialismo de los
epiclreos, y realizando una nueva concepcion de Dios y de lo divino.*

Justamente Albino efectlia esta vuelta de tuerca y prepara el camino para lo que viene a
ser, poco después, el neoplatonismo, tan influyente en el mundo occidental, y cuyas

cumbres no son otros que Plotino y Proclo,® pero también es muy influyente entre los

3 Battista Mondin, Storia della metafisica, tomo I, (Bolofia: ESD, 1998), 495.

4 1bid., 499-500.

5 En relacion a Plotino, cabe destacar como es que viene a concebir a Dios como trascendente cuando asienta
enfaticamente: “Solo el Uno es simple, es decir, el principio de todo”. Plotino, Enéadas, 22 ed., ed. JesUs Igal
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filésofos cristianos, entre los que cabria contar a Justino y Clemente alejandrino, quienes
a la postre consideran que son los herederos legitimos tanto de las ensefianzas de Platon
en relacion al Demiurgo y las Ideas, como de las ensefianzas medioplaténicas sobre Dios

y la Primera Inteligencia.®

(Madrid: Gredos, 2014), VI, 9, 5, 24. Esta simplicidad del Uno significa que trasciende al Ser; como decia
Platén, hay Algo estd mas alld del Ser (que es concebido por la Inteligencia, segunda Hipdstasis). Y lo
demuestra diciendo: “El Uno es el Primero mientras que la Inteligencia, las Formas y el Ser no son primeros.
En efecto, cada Forma consta de una multiplicidad, es compuesta y es posterior, ya que los componentes de
cada cosa son anteriores a ésta. Pero que la Inteligencia no puede ser lo primero, esta claro ademas por las
razones siguientes: la Inteligencia se ocupa necesariamente en pensar y la Inteligencia mas eximia, la que no
mira al exterior, piensa necesariamente al anterior a ella, ya que al volverse a si misma, se vuelve a su
Principio. Ademas, si ella misma es a la vez lo pensante y lo pensado, serd doble y no simple, y no serd el
Uno. Y si mira a otro, mirara con toda seguridad al superior y anterior a ella; pero si se mira a si misma a la
vez que al superior a ella también por este concepto serd segunda. Y asi, a la Inteligencia hay que
caracterizarla como sigue: esta presente el Bien y al Primero y dirige su mirada hacia aquél; pero a la vez esta
consigo misma y se piensa a si misma, y se piensa a si misma como idéntica a todas las cosas. Luego, siendo
multiforme, dista mucho de ser el Uno”. Plotino, Enéadas, VI, 9, 9, 2. En relacién a Proclo, mas inclinado al
politeismo (por cuanto puede verse del maestro Plotino), un ejemplo preclaro es el siguiente: “;Qué cosa,
entonces, nos unira a este bien? ;Qué cosa podra hacernos interrumpir la accién y el movimiento que él nos
abduce? Ademas, ;qué cosa une las cosas divinas con la primera e inefable unidad de lo Bueno? ;Cémo lo
Bueno, poniendo en su justo lugar a cada cosa, esto es, en la relacién del bien (aquel Bueno es antes de
cualquier otra cosa), reciprocamente en si mismo coloca las cosas susceptibles a él en su relacion de causa?
En suma, todo es la fe de los dioses la que une de modo inefable al bien a todos los géneros de los dioses,
todos cuantos hay y los demonios y las almas, aquellas felices. En efecto, conviene investigar sobre lo Bueno
no por via de conocimiento, no por via incompleta, sino con la ayuda de la luz divina, luego de haber
contemplado a si mismo y haber cerrado los ojos, de tal manera que uno se coloque en el principio
incognoscible y arcano unitario de todos los entes. Este tipo de fe es més antiguo que aquel que se explica en
una actividad de conocimiento; y esto no s6lo con relacién a nosotros, sino con relacion a los dioses mismos.
Y de este modo los dioses tienen unidad: en torno a un dnico centro, de modo conforme al Uno, recogen todas
las potencias que hay v, de éstas, los procesos que les siguen. Y si se debe a los conceptos particulares definir
y distinguir, no es necesario pensar que esta fe tenga alguna identidad con el error que esta en relacion con las
cosas sensibles. En realidad, este error es inferior a la ciencia y, por ende, tanto mas a la verdad misma de los
entes. En cambio, la fe de los dioses trasciende toda forma de conocimiento y alcanza a los segundos con los
primeros por medio de una excelsa unién. Y no se debe pensar que la fe de quien tratamos ahora sea conforme
a aquella de las cosas llamadas nociones comunes. En efecto, a las nociones comunes prestamos fe antes que
a cualquier otro acto racional. Pero, ademas de ellas, el conocimiento tiene caracter diviso y parcial y no tiene
identidad alguna con la divina unién; ciencia relativa a esto, no sélo a la ciencia es inferior, sino también a la
noética simplicidad. Efectivamente, la mente se coloca més alld de toda ciencia, tanto la primera como la
sucesiva. Entonces, no debemos decir que una actividad segun la mente sea semejante a tal fe. Se trata
siempre de una actividad multiforme y, por via de alteridad, separada de aquello que viene concebido por la
mente. Y, en suma, se trata ademas siempre de un movimiento inteligente en torno a los inteligibles, mientras
que, en cambio, la divina fe debe ser uniforme, inmovil y quieta; al arribo ella se detiene completamente la
llegada en el puerto del bien”, Proclo, Teologia platénica, I, en Teologia platénica I-111, ed. José Maria Nieva
(Buenos Aires, Losada, 2011), 26.

& Evidentemente, Jesucristo viene a ser, para los cristianos, el modelo de perfeccidn, cuyo inicio, en cuanto
imitacion de Dios, se inscribe en la vida moral: “Jesus, nuestro Pedagogo, nos ha disefiado el modelo de la
verdadera vida”, Clemente de Alejandria, ElI Pedagogo, trad. Joan Sariol (Madrid: Gredos, 1988), I, 12, 98, 1.
Por ello, Dios es Pedagogo. La pedagogia que emplea Cristo es, segun lo sugiere el alejandrino, doble: “La
pedagogia de Dios es la que indica el camino recto de la verdad, con vistas a la contemplacion de Dios; es
también modelo de la conducta santa propia de la ciudad eterna”, Ibid., I, 7, 54.
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El filésofo, para Albino, es quien esta en busqueda de la verdad, es decir, busca
acogerla, pues la filosofia lo que hace es conducir hacia el conocimiento de la esencia
inteligible [tfic vontfig ovoiag]. Pero también tiene un cierto carécter el filosofo, y éste es
el ser temperante [ch@pova givat], lo cual entiende en el sentido de que no es atraido por
los placeres [Bovpalot av Tag noovac], sino por el conocimiento de las cosas que son [t
dvta]’ y por la justicia [mpdc Sucarocvvnv],® lo cual viene a convenir precisamente en lo
que llama Platén la virtud, que por homonimia estriba en ser “co@pocLV 1€ Kol AVOpELY
kai dwcaroovvny”.® EI medioplatonismo, en boca de nuestro autor, recupera la distincion
entre la vida activa y la contemplativa, siendo esta Ultima la actividad del intelecto que
piensa las realidades inteligibles [“f} Oswpio &vépysior Tod vod voodvtoc T vontd”], 0
mientras que la praxis es la actividad del alma racional que se lleva a cabo mediante el
cuerpo. La contemplacion, como dicen las metafisicas de Platon y Aristoteles, tiene por
objeto lo divino y los pensamientos de lo divino [“t0 Oglov kai Tdg vonoig Tod Beiov], y
al alma que efectla esta actividad se le denomina feliz, y su condicién es lo que la
tradicion ha denominado con el término @pdvnoig, y no es otra cosa, dice Albino, que
“asemejarse a lo divino” [“mpoc 10 Oeiov opordsemc]”.tt Esta semejanza esta en que Dios
es absolutamente autarquico, y el hombre que se encamina a la vida contemplativa se
asemeja a Dios en cuanto que esta Oswpio Evépyela depende de uno mismo, por lo que se
vive de la manera mas autarquica posible. No cabe duda, como hace resaltar Moraux, que
hay una cierta preeminencia de vida contemplativa en la apuesta de Albino, frente a
quienes asumen gue la preeminencia es activa 0 una mezcla de ambos tipos de vida, esto
es, de la ovvBetog Piog.t?

Las ideas de Albino resultan muy interesantes, pues hace ver que el filésofo es
genuinamente aquel que dirige su actividad teorética hacia Dios y las ideas divinas.
Asemeja a la impresionante revolucion de Filon de Alejandria, quien es el primero, al

parecer, en afirmar que las ideas de Platon no estan al margen de Dios, como si fueran

7 Cfr. Albino, Didaskalikos, I, 1.

8 Cfr. Ibid., 1, 2.

® 1bid., I, 3.

10 Cfr. Reginald E. Witt, Albinus and the History of Middle Platonism [1937] (Cambridge: Cambridge
University Press, 2013), 8 y ss.

11 Albino, Didaskalikos, I, 2.

12 Cfr. Paul Moraux, L aristotelismo presso i greci, tomo Il, trad. Vincenzo Cicero (Milan: Vita e Pensiero,
2000), 22.
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independientes de El, sino que son suyas propias,'® y si la naturaleza de Dios es la
inmutabilidad, de igual manera sus ideas lo son, por lo cual, la filosofia se interesa en ellas
y no en las cosas mutables. Igualmente, hace ver que la filosofia tiene una vocacion
teorética, y no tanto practica de manera directa. Esto no quiere decir que la filosofia no se
interese por la préactica, sino que lo hace desde el punto de vista teorético. Como se vera
mas adelante, para Albino, la ética es teoria de las costumbres. Pero resulta ser més
fundamental la parte teorética de la filosofia, cuya triparticion en teologia, fisica y
matematica destaca Albino, y que recuerdan a la division de cufio aristotélico; pero también
destaca la dialéctica, que es lo que se entiende hoy por la logica y la teoria del
conocimiento [el kpumpioc], que es una teoria del juicio,** que en Gltimo analisis es la
facultad para juzgar, la razon, objeto de la dialéctica en Platon. La razon puede versar sobre
las cosas verdaderas y las verosimiles (en Dios esto ultimo seria imposible, pues su
pensamiento esta alineado a la verdad y viceversa). Albino apunta algo mas a propdsito de
esto, pues afirma que la razén que se dirige a lo verosimil puede ser de dos tipos, a saber,
una concerniente a las realidades inteligibles y otra a las sensibles [“0 p&v mepi T vontd, 0
o¢ mepl ta aicOntd”]; la razén que se dirige a las inteligibles adquiere certeza, pues es
“razon cientifica”, mientras que si la razon se dirige a las sensibles se vuelve “razon
conjetural”, que es lo que Platon signa como “opinion”.

Lo que se deriva de estos planteamientos es de gran resonancia, y es que la
inteleccion o vonoig, actividad del intelecto, tiene por objeto los “inteligibles primeros”
[rpdTa vontd], pero estos inteligibles son, a su vez, de dos tipos, unos que preceden a la
existencia del alma en este cuerpo y los otros son los que siguen al ingreso del alma en este
cuerpo. Estas intelecciones primeras que preceden a la insercion del alma en el cuerpo se
vinculan, nos parece, a las ideas de la mente de Dios, y sobre ellas hay certeza absoluta, y
son las que Platon llama, segln interpreta Albino, “ciencia simple” [émotun anAfy], “ala
del alma” [ntépopa yoyic] y, a veces, “memoria” [puviun].t® Pero estas ideas en la mente
de Dios no son las unicas, sino que hay tambiéen inteligibles segundos. Asi lo plasma

13 Cfr. J. H., Loenen, “Albinus Metaphysics. An Attempt at Rehabilitation”, Mnemosyne, X, nim. 1 (1957):
43y ss.

14 Cfr. Lawrence Schrenk, “Faculties of Judgment in the Didaskalikos”, Mnemosyne, XLIV, nim. 3-4 (1991):
347-363.

15 Albino, Didaskalikos, 1V, 6.
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Albino: “Asi como entre los inteligibles algunos son primeros, como las Ideas, y otros
segundos, como las formas inherentes a la materia, que de la materia son inseparables,
también la inteleccion sera de dos tipos: la de los inteligibles primeros y la de los
inteligibles segundos” [¢ ai idéat, T 6€ devTEPQ, M TO €101 TAL Ml TH} DA Aydplota dvia
Tig DG, Kal vomotg Eoton S1tTh}, 1 PV TV TphTmv, 1| 8¢ Tdv devtépav].t® Hay aqui un
singular acuerdo entre las metafisicas de Platon y Aristdteles que no es posible soslayar.
Los inteligibles primeros son, entonces, las ideas mismas, mientras que los inteligibles
segundos se hallan irremediablemente unidos a la materia, como pide la escuela
peripatética en torno a los universales. Pero el intelecto, en su acto noético, lo que apresa
primeramente, y casi por “intuiciéon” [repthyet], son esas ideas fundamentales. EI mundo
inteligible es el mundo primero, puesto que es simple, mientras que el mundo sensible es
segundo, pues es compuesto: el mundo inteligible es juzgado por la inteleccion junto a la
razén [“kpiver vonoig petd Adyov”], mientras que el sensible es juzgado por la razon
conjetural junto a la sensacion [“tov 8¢ aicOnTov 6 dofactikdg Adyoc ]t

El mundo sensible esta conformado por materia y forma, siendo la materia originaria
en potencia cualquier cosa, mas requiere de la forma para estructurarse, como dice el
peripatetismo. La materia, pues, tiene caracter de principio.'® Pero son principios también la
forma y Dios, por lo que tiene razdn Moreaux al decir que tres son, en suma, los principios
para Albino.!® La forma es la idea, que es paradigmatica; y Dios es “padre y causa de todas

las cosas” [T1v Tob TaTpdC T Kai aitiov mhvrov od].2° En relacion a Dios, la idea es su

1% 1bid., IV, 7.

7 1bid., 1V, 8.

18 Cfr. Emmanuele Vimercati, “La materia nel Didaskalikos di Alcinoo”, en Linda Napolinato Valditara (ed.),
La sapienza di Timeo. Riflessioni in margine al Timeo di Platone (Milan: Vita e Pensiero, 2007), 431-456.

19 Cfr. Moraux, L aristotelismo, 31.

20 Albino, Didaskalikos, IX, 1. Quien causa el cosmos es llamado Demiurgo, a la usanza platénica, como se
ensefia en el Timeo, cfr. Didaskalikos, XII, 1. Y en relacion al alma del mundo, doctrina difundida sobre todo
por los neoplatonicos, Albino ensefia lo siguiente: “Cuando Platon dice que el cosmos es generado [yevntov],
esto no se entiende en el sentido de que hubo un tiempo en el que el cosmos no existia, sino, mas bien, en el
sentido de que el cosmos esta en perenne devenir y revela una causa mas originaria de su misma existencia.
También el alma del cosmos, que es eterna, Dios no la produce, sino que le dona el orden; se podria decir que
la produce en el sentido de que la despierta, dirigiendo a si el intelecto del alma y al alma misma, como
sacandola de un profundo letargo o un suefio, a fin de que, fijando su mirada en los inteligibles, ella aprese las
Ideas y las formas, por deseo de los pensamientos de Dios”. Ibid., XIV, 3. Finalmente, hay otros demonios o
dioses generados para cada uno de los elementos; algunos son visibles y otros no, y estos rigen en el mundo
sublunar y sobre la tierra. Pero Dios, al ser causa de todo, mantiene la cohesion fundamental, cfr. Ibid., XV, 1-
2. Ahora bien, sobre esta interpretacion del Timeo de Platén, Albino parece inclinarse por la interpretacion
eternalista, esto es, que el cosmos es eterno para Platon, tomando el yevtdov en un sentido meramente
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propia inteleccion [vonoic]; en relacion al hombre es “inteligible primero” [vontov ndptov],
como se habia dicho. Pero con relacion a la materia es “medida” [pétpov], en relacion al
mundo sensible es “paradigma” [mapddetypa] y en relacion a si es “substancia” [ovcia]. La
idea es el paradigma eterno de las cosas “katd @Oow”. Esta ultima formula es muy
importante, pues Albino piensa que la mayor parte de los platénicos estiman que no existen
paradigmas de lo que es contra naturaleza, como la fiebre, ni de las cosas que son hechas
mediante el arte o técnica, como el escudo o la lira, ni de los individuos, como Socrates o
Platon; pero tampoco de las cosas vulgares, como la suciedad, ni de lo que es relativo, como
lo mayor y lo menor. Ahora bien, que las ideas existan se prueba asi: “Que Dios sea un
intelecto o una entidad pensante, es porque esta dotado de pensamientos, y éstos son eternos e
inmutables; si es asi, las Ideas existen” [Elte yap vod¢ 0e0g Dapyet €ite vogpov, 6TV aOT@®
vouata, Kol TadTo aidvid Te koi dtpentos i 8¢ TovTo, sictv oi 18écu].2t La materia no es
medida, sino que adquiere su medida de algo mas, a saber, de la forma; por tanto, siendo las
ideas la forma, la “medida inmaterial”, se sigue que existen. Pero, entonces, ;como es que
hay ideas como mayor y menor, suciedad, etcétera? Porque el hombre piensa mixtamente, es
decir, haciendo uso de los inteligibles y también de los sensibles. Pero la divinidad no razona
haciendo uso de las impresiones sensibles, como los hombres. Haciendo uso de las

distinciones aristotélicas del De anima, Albino asienta que

Puesto que el intelecto es lo mejor del alma, y en relacién al intelecto en potencia es mejor
el que es en acto que piensa contemporanea y eternamente todas las cosas, y mas bello que
esto es su causa y lo que puede existir por encima de esta realidad, éste es el Primer Dios,
que es causa de la actividad del intelecto de todo el cielo.??

Aunque el primer Dios permanece inmovil, mueve como el sol, piensa Albino, es decir, como

objeto de deseo, como la luz sobre la vista, y de igual manera Dios, Intelecto primero, mueve

metaforico y no literal, cfr. Federico Petrucci, “Letteralismo e cosmogenesis eternalista nel medioplatonismo:
il caso di Alcinoo Didaskalikos XIV 169, 32-35”, Antigvorum Philosophia. An International Journal, IX,
(2015): 111-126. El mismo autor explica, en otro trabajo, por qué Platén, en el Timeo, aun sosteniendo una
posicion eternalista, se expresa en términos temporalistas, cfr. Federico Petrucci, “Il principio didackaiiog
yépw nel medioplatonismo: breve storia di un dibattito filosofico”, en C. Nattali et al. (eds.), Studi sul
Medioplatonismo e il Neoplatonismo (Roma: Edizioni di Storia e Letteratura, 2019), 15-42.

21 Albino, Didaskalikos, IX, 3.

22 [“Emel 8& yoyfic vodc aueivov, vod 8¢ tod &v Suvauet 6 kot dvépysiav mvta vodv Kol dpa kai del, TovTov
8¢ KoAiov 6 aitiog TovToL Kol dmep &V ETL AVOTEP® TOVTOV VYESTHKEY, 0VTOC v £ 6 Tp@dToC BedC, aitiog
VIapxmv 10D Gel Evepyeiv 1@ vd ToD odumavtog ovpavod”. 1bid., X, 2.
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al intelecto de todo el cielo, el cual, a su vez, como apunta de nuevo Moreaux, es causa del
nacer y perecer en el mundo sublunar.? EI Primer Dios es el pensamiento del pensamiento,
que no es otra cosa para el medioplatonismo que la idea misma, sin mezcla con la materia,
contrariamente a lo que sucede con las escuelas epicirea y estoica.?* A este procedimiento se
le ha venido a dar el nombre de afairético (es decir, “método afairético”, compartido también
por Clemente alejandrino), pues permite pensar en un Dios que es, en si mismo,
pensamiento.?® Dios es, ademas, perfecto en si mismo, es decir, es perfecta substancia,
perfecta verdad, perfecta bondad, perfecta proporcion, etcétera. Para Albino, Dios es el Bien,
y es quien hace buenas todas las cosas, de acuerdo con la posibilidad de la esencia de cada
una de ellas, pues es causa; es la Belleza, pues es la realidad perfecta y proporcionada; es
Verdad, pues es el principio de toda verdad, asi como “el Sol es principio de toda luz”; es
Padre, pues causa a todas las cosas. EI Primer Dios ha llenado todas las cosas de acuerdo con
su voluntad, y bajo ella ha ordenado todo el cosmos.?® Al Dios primero y sus cualidades (que
son una y la misma cosa) se les conoce por abstraccion, por analogia, o bien por la

navegacion metafisica, como la indicada por el Banquete de Platon:2” contemplando primero

23 Cfr. Moraux, L aristotelismo, 37.

24 «Sj Dios fuera cuerpo, estaria constituido por materia y, entonces, seria fuego, agua, tierra o aire, o un
derivado de ellas. Pero ninguno de estos elementos tiene funcién de principio. En fin, si estuviera constituido
por materia, Dios seria posterior a la materia. Pero, como todo esto es absurdo, es necesario considerarlo
incorporeo”. Albino, Didaskalikos, X, 8.

% Para estas afirmaciones me he servido de las consideraciones de Pierre Hadot, Ejercicios espirituales y
filosofia, trad. Javier Palacio (Madrid: Siruela, 2006), 195. Un poco antes ha escrito el mismo Hadot: “En los
primeros siglos de nuestra era algunos autores paganos (Albino, Celso, Maximo de Tiro, Apuleyo) y
cristianos (Clemente de Alejandria) desarrollan diversos sistemas teoldgicos que integran el método
afairético. Albino, por ejemplo, establece cuatro vias por las cuales el espiritu humano puede elevarse hasta
Dios, es decir, segln sus palabras hasta esa realidad que no puede aprehenderse mas que por el intelecto que
es por completo inmaterial. Estas cuatro vias son las del método afirmativo que atribuye a Dios predicados
positivos), el método analégico (que por ejemplo compara a Dios con el sol), el método trascendental (que
desde una cualidad visible se eleva a su idea) y, por ultimo, el método (negativo que dice de Dios aquello que
no es). El hecho mismo de que existan cuatro vias de acceso a lo Divino sirve para poner de manifiesto que el
método negativo no debe comprenderse aqui como reconocimiento de un Incognoscible absoluto. Por el
contrario, tal como hemos dado a entender al referirnos al método abstracto, se trata de un método riguroso,
analitico e intuitivo, que permite pasar del conocimiento sensible al conocimiento intelectual. Albino y
Clemente de Alejandria recurren por lo demas al recurso platénico del método afairético. Puede accederse a
Dios de la misma manera en que se accede al area, haciendo abstraccion de la profundidad, o que se accede a
la linea, haciendo abstraccion de la anchura, o que se accede al punto, haciendo abstraccion de la extension, o
que se accede, segun apunta Clemente, a la moénada, suprimiendo su posicion espacial”. Ibid., 193.

% Cfr. Albino, Didaskalikos, X, 3. Este capitulo ha sido objeto de numerosos debates; los sintetiza Pierluigi
Donini, Commentary and Tradition. Aristotelianims, Platonism, and Post-Hellenistic Philosophy (Berlin,
Nueva York: De Gruyter, 2011), pp. 423-436.

21 “Bs preciso en efecto —dijo— que quien quiera ir por el recto camino a ese fin comience desde joven a
dirigirse hacia los cuerpos bellos. Y, si su guia lo dirige rectamente, enamorarse en primer lugar de un solo
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los cuerpos bellos, por ejemplo, alcanzando asi la belleza del alma, luego la belleza de la
actividad del alma y de las leyes, para llegar al vasto mar de lo bello, luego de lo cual se
concibe el Bien en si, lo primero amable y apetecible, cuya radiacién luminosa es superior a
las fuerzas del hombre; asi, “junto al Bien se apresa también a Dios, por via de su excelencia
en el ambito de lo que tiene valor” [to0t® 0& kol OgOvV cuvemvoel S TV &v T@ T

vrepoyv].28

La antropologia filoséfica de Albino

Las criaturas vivientes que habitan sobre la tierra han sido generadas por los dioses, que
son, segun expresion de Albino, hijos de Dios, y no por EI mismo, pues de lo contrario
serian inmortales. Los dioses utilizan la materia primordial y le otorgan la figura humana,
en el caso de los hombres; pero esto no es suficiente para generar al hombre: este Gltimo
requiere del alma, que es enviada por Dios, de manera que hay igual nimero de almas
humanas que de astros, pues las coloca por debajo de ellas, como rigiéndolas por el destino.
Ademas, dio a los cuerpos humanos las sensaciones, al igual que a los demas vivientes, asi
como las pasiones, a saber, el dolor y el placer, el miedo y la colera. Las almas que fueran
capaces de dominar [kpatfcacat] a las pasiones, vivirian segun justicia y regresarian al
astro correspondiente. Los que no lograran vivir segin justicia volverian a vivir como

mujeres, luego como animales, etcétera. Asi, pues, las almas humanas tienen como trabajo

cuerpo y engendrar en él bellos razonamientos; luego debe comprender que la belleza que hay en cualquier
cuerpo es afin a la que hay en otro y que, si es preciso perseguir la belleza de la forma, es una gran necedad
no considerar una y la misma la belleza que hay en todos los cuerpos. Una vez que haya comprendido esto,
debe hacerse amante de todos los cuerpos bellos y calmar ese fuerte arrebato por uno solo, desprecidndolo y
considerandolo insignificante. A continuacion, debe considerar més valiosa la belleza de las almas que la del
cuerpo, de suerte que si alguien es virtuoso de alma, aunque tenga un escaso esplendor, séale suficiente para
amarle, cuidarle, engendrar y buscar razonamientos tales que hagan mejores a los jovenes, para que sea
obligad o, una vez més, a contemplar la belleza que reside en las normas de conducta y en las leyes y a
reconocer que todo lo bello estd emparentado consigo mismo, y considere de esta forma la belleza del cuerpo
como algo insignificante. Después de las normas de conducta debe conducirle a las ciencias, para que vea
también la belleza de éstas y, fijando ya su mirada en esa inmensa belleza, no sea, por servil dependencia,
mediocre y corto de espiritu, apegandose, como un esclavo, a la belleza de un solo ser, cual la de un
muchacho, de un hombre o de una norma de conducta, sino que, vuelto hacia ese mar de lo bello y
contemplandolo, engendre muchos bellos y magnificos discursos y pensamientos en ilimitado amor por la
sabiduria, hasta que fortalecido entonces y crecido descubra una Unica ciencia cual es la ciencia de una
belleza como la siguiente”. Platon, Banquete, 201a-¢.

28 Albino, Didaskalikos, X, 6.
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el dominar las pasiones.?® Y es que el alma humana, que tiene caracter inmortal, tiene por
cometido dominar a las demas partes de la naturaleza humana que, por contraposicion, son
mortales (esto es, el cuerpo, que es vehiculo del alma), colocadndose en la cabeza humana;
la parte irascible esta situada en el corazén, y la concupiscible entre el ombligo y el
diafragma. Asi pues, las partes del alma son tres, de acuerdo con las facultades que les
corresponden, y son lo que cominmente se denomina partes racional y pasional.® Las
partes pasional y racional estan separadas; por ende, son diferentes. La parte racional tiene
por objeto lo inteligible, mientras que la pasional tiene por objeto lo doloroso y placentero,
que son las pasiones fundamentales o primarias.®! Ademas, la parte racional se cultiva
mediante la ensefianza, y la pasional a través del ejercicio y el habito.

El alma humana, como se dijo, es inmortal, y en esto Albino sigue, sin duda, la
ensefianza de Platon. Todo aquello que estd asociado al alma esta vivo, pero lo que esta
vivo no admite la muerte; por ende, el alma es inmortal. Se trata de una substancia
incorpdrea, inmutable en su esencia, inteligible, invisible, caracteristicas distintas al cuerpo,
que es sensible, visible, divisible, compuesto y de formas multiples. Asi es como esta
antropologia explica que, cuando el cuerpo actta sobre el alma, esta Gltima queda aturdida,
como “embriagada”; y cuando el alma se ocupa de lo inteligible, ésta permanece en calma 'y
paz. Y es que la naturaleza del alma es semejante a la naturaleza de lo inteligible, por lo que
es indivisible e indestructible. Pero hay otra prueba platénica para demostrar la
inmortalidad, del alma, a saber, la dvauvnoic. En efecto, si aprender es recordar [“padfoeig

avapvnoelg gioiv’], entonces el alma es inmortal. El aprendizaje, si es la reminiscencia de

29 Cfr. Ibid., XVI, 2. La definicién de pasion se encuentra mas adelante en el tratado de Albino. En efecto,
afirma que “una pasioén es un movimiento irracional del alma en relacion a lo que parece un mal o a lo que
parece un bien” ["Eoti toivuv mtdoc kivnoig Gloyog ywoyfig Og émi kok®d § ¢ én’ dyad®d]. 1bid., XXXII, 1. Por
“movimiento irracional” se entiende que no son juicios ni opiniones, sino precisamente movimientos de la
parte irracional del alma relacionadas necesariamente con un bien o mal, sea éste aparente o no. El juicio
puede llegar a rectificar o no a estos movimientos, como dice el propio Albino.

30 Aunque Albino subraya que se trata de tres partes, en su exposicion subsume la irascible y la concupiscible
en la irracional, sin mas, cfr. John Finamore, “The Tripartite Soul in Middle Platonism”, en John Finamore y
Robert Berchman (eds.), Conversations Platonic and Neoplatonic: Intellect, Soul, and Nature (Baden-Baden:
Academia Verlag, 2010), 1009.

31 Cfr. Albino, Didaskalikos, XXXII, 2. Hay otra division de las pasiones, a saber, entre las que son concordes
con la naturaleza y las que no. Las que son conforme a la naturaleza son el placer, el dolor, la ira, la piedad y
la vergiienza, pues es propio del hombre probar placer y dolor en relacidn a los objetos buenos y malos,
mientras que la ira es necesaria para defenderse de los enemigos y para castigarlos, la piedad es propia del
sentido de humanidad y la vergiienza nos ayuda a alejarnos de los comportamientos inmorales. Las pasiones
gue no son concordes brotan de la perversién o de las malas costumbres, como el escarnio 0 mofa, el alegrarse
por el mal del otro, la misantropia, etcétera.
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cosas ya conocidas, y no consiste esto sino en pensar los universales a partir de los
particulares, ¢;cOmo es que se podrian alcanzar si los particulares son infinitos? Excitados
por algunas entidades particulares, recordamos las cosas conocidas precedentemente, las
cuales se olvidan con la encarnacion del alma en el cuerpo.®? Asimismo, y como otro
argumento, muy de raigambre platonico también, se dice que el alma humana, al ser
principio del movimiento, no puede dejar de moverse, y siendo el movimiento de uno
mismo el concepto de vida, se sigue que es inmortal.

Ademas, Albino sigue la doctrina antropologica de que el hombre es libre, y
depende de el mismo el que se sigan unas u otras consecuencias. Aungue Platon no
niegue el destino, no acepta la predestinacion, pues no sélo los individuos son infinitos,
sino todo lo que sucede a cada uno de ellos. Asi pues, “el hecho de actuar o no actuar
depende de ella; no es fruto de la coercién, sino las consecuencias de su actuar se
cumpliran en conformidad con el destino” [Adéomotov ovV 1) yoyn Koi én” adTi] pév 1o
wpagat f| ue Kol oV KoTnVAyKaoTal TodTo, T0 08¢ Emduevov Th mpaéetl kab’ eipoapuévnyv
ovvtekeoOnioetar].®® De acuerdo con Moreaux, que Albino sostenga la libertad humana
es una reminiscencia aristotélica, esto es, su nocion de dowvatov, lo posible, se debe
entender con el trasfondo de la filosofia de Aristoteles.®* Para ejemplificar su punto,
Albino recuerda el rapto de Elena efectuado por Paris; el rapto depende de él, pero este
acto causa necesariamente que los griegos vayan a la guerra a causa de Elena. Lo que
Albino llama “la naturaleza de lo posible” [t0D dvvatod @vo1g] estd a medio camino
entre lo verdadero y lo falso [“petaéd tod e dAnBodc kai Tod yevdovc”].® Lo que
depende del agente fluctla precisamente en esa dimension de lo posible; pero una vez
que el agente se determina mediante la eleccion, pertenece la accion ya a la naturaleza
de lo verdadero. Asi, en términos peripatéticos, cualquier nifio, por ejemplo, esta en
potencia de ser artesano, es decir, fluctda en la naturaleza de lo posible; si se determina
hacia dicha actividad, entonces se dird que es verdadero; si no, que es falso, pero la
falsedad siempre se dice con relacion a lo verdadero.

32 Cfr. Albino, Didaskalikos, XXV, 3.

33 |bid., XXVI, 1.

34 Cf. Moraux, L aristotelismo, 45-46. No han de confundirse lo posible [t dwvatév] con lo potencial [t0
dwapet], pues lo primero es mas amplio ontolégicamente que lo segundo.

% Albino, Didaskalikos, XXVI, 3.
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La ética medioplatonica de Albino

Albino distingue, como se hace a la usanza platonico-aristotélica, en el ambito practico,
tres sectores perfectamente determinados, pero vinculados entre si. Una parte de la
filosofia practica se dedica a las costumbres, otra a la administracion de la casa y otra
versa sobre el Estado y su salvaguarda. La parte de la filosofia que se dedica a las
costumbres [t@®v 70®V] es la ética.®® Esta distincion es muy importante, en cuanto que la
diferenciacion entre los modos de vida contemplativo y activo, ya indicados, tienen
vinculo con lo dicho hasta aqui. En efecto, este vinculo se expresa en el juicio, en cuanto
que el juicio especulativo se dirime en el &mbito de lo contemplativo, que es su objeto, y
cuyo caracter es lo verdadero y lo no verdadero, mientras que en &mbito de la vida activa
el objeto que se juzga es la accion, esto es, lo que es propio y extrafio al agente y el
contenido de la accion [“ti 10 oikelov kai ti O dAAOTPIOV KOi Ti TO TpatTopevov”’]. De ahi
que escriba, con suma precision: “En efecto, poseemos una nocion natural de lo bello y lo
bueno, valiéndonos de la razén y haciendo referencia a las nociones naturales como a
parametros bien definidos, juzgamos si determinadas acciones son bellas y buenas, o bien
no” [T® vyoap &yxew &vvolav @uOIKNV koAod koi &yafod t@ Aoym ypodupevor Koi
AvapEPOVTEG €l TAG PLOIKAC &vvoing MG €Ml UETPA TVAL Mplopéva Kpivouey €ite obTmg
gyel T6de TV, eite kail ETépoc].’

Los apuntes anteriores se encuentran antes de que Albino aborde con propiedad el
tema ético en su Didaskalikos. EI maestro del célebre Galeno entra de lleno en el tema
moral hasta el capitulo XXVII, precisamente luego de la exposicién de la metafisica, la
l6gica y la antropologia filosofica. Y es que no podria ser de otra manera, en cuanto que
todas las partes de la filosofia se reclaman una a la otra, como han ensefiado Platén y
Aristoteles en las cimas de la filosofia clasica, a los que sigue, como bien nota Moraux: al

primero en su concepcion del Bien y al segundo en su vision sobre la virtud.3® De inicio,

3 Cfr. Ibid., 111, 39.

37 Ibid., 1V, 8.

38 Cf. Moraux, L ‘aristotelismo, 48-49. Es verdad, por ello, lo que apunta Zamora en términos generales para los
medioplat6nicos y, en especial, también para Albino: “En su terminologia ética los platonicos medios intentaron
acomodar las doctrinas de Platén a las concepciones aristotélicas. En Alcinoo esta tendencia a modificar se
manifiesta de muchas formas. Asi, retoma la definicion de valentia de la Republica de Platon: la valentia
consiste en salvaguardar una opinién conforme a la ley, en tanto a lo que se refiere a lo que se ha de temer
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Albino apunta algo muy singular, a saber, que Platon afirma que el Bien mas precioso y
grande [“tyudtotov kai péytotov dyabov’] es el mas dificil de encontrar y que, una vez
encontrado, “no es prudente volverlo conocido a todos”. Sélo a algunos alumnos suyos se
les permiti6 conocer la doctrina sobre el Bien (en la célebre conferencia “Sobre el Bien”).
Sin embargo, en las obras escritas, por contraposicion a la anterior doctrina no escrita, es
posible encontrar que el bien es colocado por Platén “en la ciencia y contemplacion del
Primer Bien, que podemos llamar Dios e Intelecto primero” [év T} Eémotiun kol Oswpig T0D
TpGOTOL Gyadod, dmep Bedv Te Kal voiv TOV TdpTOV Tposayopevoat dv 1ic].

Todo lo que los hombres apetecen, segun Platén, lo apetecen porgue es un bien, y
este bien lo es porque “participa de algin modo de aquel Bien Primero y precioso” [t®
OmOcodv petéysy ékeivov Tod Tpdtov Kai Tyetdrov].*? Ahora bien, puesto que, como
se ha visto el intelecto humano y la razén son lo que mas se asemeja a Dios, se sigue que
el intelecto y la razon son un bien, esto es, es noble, divino, amable, proporcionado,
dando a entender con esto Albino, nos parece, que es un bien en si. El intelecto humano
es, pues, un bien en si, en suma. Los otros bienes, como la salud, la belleza, la fuerza, la
riqueza, etcétera, son bienes, pero no en si mismos, “a menos que su uso no se acompaie
de la virtud”: “en efecto, separados de aquélla [la virtud], s6lo mantienen el estado de
materia y se vuelven males para quien los usa sin atencion” [ywpiofBévta yap tadtng,
VANG névov Enéyewv Ty, PO KOKOD YIvOUEVA TOTG PAOAMS avToig ¥pouévoig], de suerte
que Platén a veces hace referencia a ellos como “bienes mortales” [Ovnta dyo0d].*t El
bien supremo, que en términos humanos es la gddoipovia, n0 consiste en estos bienes
mortales o humanos, sino en los bienes inmortales, en los bienes divinos [0gioig].

Teniendo presente la célebre doctrina de la caverna contenida en la Republica, Albino
recuerda que los hombres insensatos son como aquellos que viven bajo tierra y consideran que
las sombras son los seres verdaderos, aungque no sea asi; quienes logran librarse de las cadenas

de la sensibilidad, emprendiendo la segunda navegacion, alcanzan a ver los verdaderos seres

como a lo que no: se trata por tanto del poder de salvaguardar una opinién conforme a la ley. Asimismo, para
la definicion de justicia Alcinoo parte de otro pasaje de la Republica, como una clase de armonia [symphonia tis]
de las tres partes del alma, que hace que cada una cumpla con la funciéon que le es propia”. José Zamora, “El
hombre, la virtud y lo divino en Alcinoo”, Themata, num. 35 (2005): 331-332; también, cfr. Francesco Becchi,
“Riflessioni sul pensiero etico di Albino-Alcinoo”, Prometheus, 16, (1990): 269-278.

3 Albino, Didaskalikos, XXVII, 1.

40 bid., XXVII, 2.

41 Cfr. Ibidem.
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divinos. Solo lo bello es bueno para Platon, y la virtud, al ser autosuficiente, es la Gnica que se
acomoda a la felicidad y a las teorias platonicas. Quien posee la ciencia del Bien es afortunado
y feliz en grado sumo; pero no lo es por los honores que podria recibir, lo cual seria simple y
llanamente efecto de la posesion de la ciencia del Bien, pues, aunque permaneciera ignoto, no
dejaria la condicion de felicidad. Por ende, el Unico bien divino es ese conocimiento del Bien 'y
la virtud autosuficiente, que son equivalente a la felicidad misma, y no los bienes mortales que
caducan, como las imagenes y las sombras. El esfuerzo de Platon estriba, piensa Albino, en
sostener que el fin Gltimo no es otro que “la asimilacion de Dios en el limite de lo posible”
[opoimoy Bed kata T Suvardv].*?. En el Teeteto, esta asimilacion o imitacion de Dios se
efectta por medio de las virtudes de la sabiduria, la justicia y la santidad; en la Republica se
insiste en ser justos; en el Feddn en ser, al mismo tiempo, temperante y justo. De ahi que la
férmula, nos parece, que pretende presentar Albino consiste, desde el punto de vista subjetivo,
en lo siguiente: “la felicidad es una buena disposicion del demonio” [e0donpoviay Tod daipovog

gveéiav].*® De ahi que remate:

Podremos llegar a volvernos semejantes a Dios si disponemos de una naturaleza adecuada,
de costumbres, de una educacion y una practica de vida conforme a la ley [doxnoet T kota
vopov], y, sobre todo, si usamos la razén [kai 10 kvpidTatov Aoyw], la ensefianza y la
tradicion de las doctrinas [...] La preparacion y purificacion preliminar del demonio que
estd en nosotros, si quiere ser iniciado en los conocimientos mas altos, debera pasar a través
de la musica, la aritmética, la astronomia y la geometria; deberemos cuidar del cuerpo con
la ayuda de la gimnasia.**

Esta preparacion del demonio que habita en cada uno de nosotros, y que puede entenderse
como lo que realmente es el hombre, es la que permite acceder a lo que genuinamente se
denomina la virtud. La virtud es algo divino, “es la disposicion perfecta y mejor del alma,
que vuelve al hombre bien ordenado, arménico y seguro en el hablar y el actuar en relacién
a si mismo y los otros” [avt pév éott ddbeoig yoyig teleia kai Pedtiot, evoynuova kai
ocvppwvov Kol BéPatov mapéyovca tOV AvOpmmov &v T® Adyewv kal mpdrTey ko EavTOv

xod Tpog Alovc].*> Como bien se sabe, hay dos tipos de virtud, las dianoéticas y las éticas,

42 |bid., XXVIII, 1. Para una panoramica, cfr. Dirk Baltzly, “The Virtues and Becoming Like God: Alcinous to
Proclus”, Oxford Studies in Ancient Philosophy, XXVI (2004): 297-321.

43 Albino, Didaskalikos, XXVIII, 3.

4“4 1bid., XXVIII, 4.

4 1bid., XXIX, 1.
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esto es, las que se refieren a la parte racional y las que son racionales por participacion, que
es lo mismo que a la parte irracional, como la avépia (a la parte irascible) y la coppocidvn
(a la parte concupiscible). La perfeccion propia, esto es, la virtud de la parte racional no es
otra que la ppdvnoig, a la que define como “ciencia de los bienes y los males y los que no
son lo uno y lo otro” [ppdvnoig éotiv Emotiun ayafdv Kol Kok®dv kai ovdetépmv]. Cuando
la parte racional manda, entonces se dice que se trata de un hombre prudente, que sabe
disponer los bienes en orden al fin que les corresponde. Por ello es que tiene todo sentido

que Albino asiente, en un tono lucidisimo:

La templanza es el orden que compete a los deseos y a los instintos, y su docilidad para
obedecer lo hegemonico, a saber, la parte racional. Cuando decimos que la temperancia
es una suerte de orden y docilidad en el obedecer, entendemos establecer esto, a saber,
gue existe una cierta potencia gracias a la cual los instintos se disponen de modo
ordenado y obediente hacia la parte que por naturaleza comanda, a saber, la racional. La
valentia, en cambio, consiste en saber conservar una opinién conforme a la ley en
mérito de lo que ha de temerse y a lo que no lo es; es, por tanto, una capacidad
conservativa de una opinién conforme a la ley. La justicia es una suerte de consonancia
de estas tres partes entre si; es una potencia gracias a la cual las tres partes del alma se
conforman y armonizan entre si, y cada una desenvuelve la funcién que le es propia y
corresponde por dignidad, asi que la justicia es una suerte de perfeccion de las tres
virtudes, la prudencia, la valentia y la temperancia.*

Las virtudes, entonces, estan intervinculadas, se reclaman una a la otra,*’ y tienen como su
fuente principal a la razon, que es lo divino en el hombre. Pero no se trata de cualquier
razon, sino de la 6pbog Adyoc, en donde el juicio u opinidn que se ajusta a la ley no es otra
cosa gue lo que la tradicion estipula como recta ratio. En esta razén es donde, como un
vértice, encuentran su punto de apoyo todas las virtudes, pues que un hombre prudente no
lo es si no es valiente, si se deja doblegar por el temor o la vileza; no es temperante si se

deja dominar por las pasiones y, por ende, tampoco sigue a la norma, por lo que no podria

% 1bid., XXIX, 2. “f d¢ coepocvvn taéig mepi Tag émbupiog kol Tég Opééeic kai THv edmelfeiov oadTdY TPOG
10 Nyepovikdy, todto J¢ ein AV 10 AoyloTikov. “Otav ¢ eduev TaEw TvaL eival kol gomeifsiov THY
COPPOGLV, TOOVTOV TL TAPIGTUUEV, OTL dDvauic Tic £0TL KaB’ fiv TeTayUEVHS Kol eDTEBMS Exovoty al OpEEelg
TPOG TO PUOEL OEGTOTIEOV, TOVTETTL TO AoyloTikov. 'H d¢ dvdpia ot doyuatog évwouov cwtpla dewoll te Kai
H1] OeW0D, TOVTETTL OEWOTIKT SUVOULS doypotos Evvopon. 'H d¢ dikatoavvn €0t GuUPVIR TIG TOVTOV TPOG
AMNAa, dbvac oboa ko' fiv dporoyel kol cupeovel Tpdg EAANA TO TPl uépn THS Wuxdc Kai ExaoTov
npd¢ T® oikel yiveton kol EMPEALOVTL KaT GEAY, (OG BV TAVTEAELS TIC 0VGO TV TPIBV APETAV, PPOVACEMC,
ocOEPOoHVNG”.

47 Las virtudes, para los platonicos medios, se implican unas a otras, y es doctrina presente tanto en Platon
como en los estoicos; cfr. Zamora, “El hombre”, 332.
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ser denominado prudente. Quien obra siguiendo exclusivamente a las pasiones, es decir,
dominado por ellas, no puede ser estimado prudente, sino un ignorante 0 un mentecato. Asi
pues, las virtudes estan irremediablemente unidas unas a otras, o sea, se reclaman entre si.

También se llaman virtudes las buenas dotes [€0@uiat] y los progresos [mpokonai] hacia
ellas,*® de suerte que, por semejanza, toman sus nombres. En efecto, se dice “valiente” al
soldado, aunque no cumpla con todos los requisitos necesariamente de la virtud perfecta. Estas
ultimas no admiten mayor y menor, sino que se tienen o no, a diferencia de los vicios, que si
pueden estar mas 0 menos presentes en el agente; ademas, y también esto es una diferencia
importante entre virtudes y vicios, estos Ultimos no pueden estar presentes todos en un solo
agente, como tampoco todas las enfermedades lo estan en un solo individuo (hay vicios mas o
menos graves, ciertamente). Los hombres, en cuanto tales, se sitlan en un punto intermedio de
inicio, no siendo ni buenos ni malos por naturaleza (analogamente al estado intermedio entre
las pasiones, a saber, entre el placer y el dolor, en el que transcurrimos gran parte del tiempo).*°
Es, como dice Albino, una disposicién intermedia. El equilibrio se rompe luego del proceso,
pues las acciones van disponiendo al agente hacia la virtud o hacia el vicio, siento extremos u
opuestos entre si. Este proceso pasa por efectuar las virtudes principales, que son las de la parte
racional del alma, y las secundarias, que son las racionales por participacion, a la usanza
peripatética, que son buenas o malas de acuerdo con la razén, pero no es la razén misma la que
esté en ellas. Ahora bien, estas virtudes secundarias no se pueden ensefiar, pues no son ciencia
ni técnica, es decir, no tienen una doctrina propia; empero, las virtudes principales, esto es, la
prudencia en concreto, si es una ciencia, pues toda a las demas virtudes de sus contenidos
especificos, como el estratega a los soldados: estos Gltimos no conocen a ciencia cierta lo que
les ordena el estratega, quien, en cambio, si conoce el fin.>

Las virtudes son una suerte de vetas que se asemejan por la rectitud que, como hemos
indicado, se debe a la recta razon. Pero son también medios, como dice el aristotelismo, porque

al lado de toda virtud moral se encuentran, como si fuera un doble risco, los vicios, que son dos,

4 Como pone de relieve José Zamora, se trata de expresiones estoicas, en este caso; cfr. Ibid., 332. Para una
vision mas amplia sobre el progreso moral en los estoicos, cfr. Geert Roskam, On the Path to Virtue. The
Stoic Doctrine of Moral Progress and its Reception in the (Middle-)Platonism (Lovaina: Leuven University
Press, 2005).

49 Cfr. Albino, Didaskalikos, XXXIlI, 5.

%0 Nos parece que, sobre este punto, Zamora no expone correctamente la vision de Albino, o al menos aparece
expuesta ambiguamente, cfr. Zamora, “El hombre”, 333.
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como por ejemplo la liberalidad esta en medio de la avaricia y la prodigalidad, como ensefia la
Etica nicomaquea. Estas virtudes secundarias o dianoéticas requieren de una medida, de un
criterio, por lo que dice Albino: “En efecto, en las pasiones sin medida se genera por exceso 0
por defecto respecto al criterio de oportunidad” [I"iveton yop €v toig mébeotv dpetpio Katd TO
omepParlety 1O mpoaijkov | EAkeimev].>! Quien no se irrita por el hecho de que sus padres sean
ultrajados, no reacciona razonablemente ante la injuria; quien no se entristece ante la muerte de
los progenitores es un insensible [amabng], pero quien se sume en el dolor por tal
acontecimiento es un hipersensible [bmepmadng]: en ambos casos falta moderar las pasiones.
Asi, quien prueba un dolor moderado tiene una sensibilidad moderada [petpronadnc].>? El
valiente, para retomar el ejemplo anterior, esta a medio camino entre la temeridad, es decir,
quien no le teme a nada, y el vil, o sea, quien tiene miedo de todo. “Por tanto, dado que la
medida en las pasiones es la mejor cosa, y que la medida no es otra cosa que el término medio
entre el exceso y el defecto, tales virtudes son, entonces, términos medios, porque nos vuelven
moderados en las pasiones” [Enel oOv 10 pév pétpiov &v 1oic nddect 10 PEMTIOTOV €6TLv, 0DK
dAAo 0¢ €oTt TO péTplov 1) TO pécov VIEPPOAT|S Kol EAlelyems, d1d ToDTO 10 PesOTNTOG O
TowodTon GpeTad, S10T1 PEGHS ExovTog NS &V Toic médect mapéyovrar].>

La virtud es causada por el agente mismo; el hombre es duefio de su actividad
voluntaria y, en este sentido, es causa de la misma. La virtud es, asi, voluntaria y consiste
en un impulso ardiente, noble y duradero hacia el bien. Pero no sucede lo mismo con el
vicio, al que Albino estima involuntario pues, se pregunta, ¢quién elegiria tener, en su parte
mas noble, el peor de los males? En efecto, quien obra el vicio no lo lleva a cabo por el
mal, sino precisamente por el bien, como dice la escuela peripatética, pero, en el caso de

Albino, con fuertes resonancias socraticas:

si alguien cae en el vicio, lo hace porque se ha equivocado, creyendo, por el valor de un
mal menor, evitar uno mayor; en este sentido, caera en el vicio involuntariamente. En
efecto, es imposible que una persona se dirija en direccion de los vicios con la intencion
de perseguirlos como tales, sin la esperanza de alcanzar un bien y sin el miedo de evitar
un mal mayor.**

51 Albino, Didaskalikos, XXX, 5.

52 Cfr. lbidem.

53 Ibid., XXX, 6.

5 ]a ultima parte del texto griego dice: Tic yap v ékav &v 1 koAriote Eonvtod pépet kol TiImTATE EAOLTO
gxew 10 péylotov TV Kakdv; Ei 8¢ Tig €mi kaxiav Opud, Tpdtov PEV oV O¢ ml Kokiay adTiv Opunoetl GAA’
¢ &n” dyobov. Ibid., XXXI, 1.
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En suma, quien se dirige al vicio lo hace por dos razones, a saber, porque espera obtener un
bien mayor a partir del mal del vicio o porque evitar un mayor al representado por el mismo
vicio. Los actos viciosos, en este doble sentido, son involuntarios, y son cometidos por es
estulto. Y aqui resplandece el principio socratico-platonico que afirma que el actuar
injustamente es un mal mas grave que padecerla. Hay que castigar, sin embargo, al injusto,
no tanto por la injusticia misma, sino por ignorante, lo cual es equivalente a dejarse guiar
por las pasiones en vez de por la razon. Pero no deja de ser grave cometer la injusticia (mas
que el padecerla) pues cometerla es una actividad propia del malvado [rovnpod &pyov],
mientras que el padecerla golpea al débil [adoBevodc]; quien comete injusticia requiere del
castigo, para que se libre del mal que, como diria Platén, mancha su alma.

El Gltimo punto relativo a la ética que aborda Albino siguiendo a Platon es el tema de la
amistad y el amor. La amistad es un tipo de relacion entre los hombres, pero lo caracteristico de
esta relacion es que esta fundada en la “benevolencia reciproca” [ebvotav dvtiotpopov], que no
significa otra cosa que cada uno de los amigos desea el mismo bien tanto para él como para el
otro. Esto es posible sélo entre los semejantes; quienes son desemejantes no pueden ser,
efectivamente, amigos, pues la semejanza se sitla precisamente en las costumbres; por ello la
amistad es objeto de la ética: los verdaderos amigos son los virtuosos, pues sus costumbres son
provechosas, buenas, perfeccionantes, en lo cual Albino sigue de nueva cuenta a Aristoteles.*
Hay otro tipo de amistades que no son tal, pues sélo tienen cierto revestimiento de virtud, como
la amistad natural de padres a hijos, la amistad social entre los ciudadanos y la de quienes
pertenecen a un mismo grupo. Estas amistades, piensa Albino, no siempre presuponen una
benevolencia reciproca. El tema del amor embona en el de la amistad porque es una especie de
amistad [“Eidog 8¢ ma¢ gihiog éoti kai 10 époticov].>® Hay amor noble, innoble e intermedio.
El primero es propio del alma virtuosa, el segundo del alma malvada y el tercero se ubica a
medio camino entre los dos anteriores. El alma de cada uno se pone de manifiesto por el
objetivo que persigue, esto es, por aquello que cada quien ama. El amor innoble se preocupa
exclusivamente del cuerpo, se somete al placer y, asi tiene caracter bestial, nos parece, en el
sentido aristotélico del término. ElI amor noble se dirige al alma pura, en donde se halla la

predisposicion a la virtud; finalmente, el amor intermedio tiene por objeto ambas cosas. El

55 Cf. Moraux, L aristotelismo, 51.
% Albino, Didaskalikos, XXXIII, 3.
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amor al bien es, para Albino, una suerte de técnica, por lo cual se sitta en la parte racional del
alma (recuérdese que la virtud dianoética es ciencia o técnica, segun lo dicho). Y aqui Albino
apunta algo de enorme trascendencia: “Sus competencias consisten en reconocer quién es digno
de ser amado, en conquistarlo y frecuentarlo” [@swpfuata 6’ odThc TO YvOUOL TE TOV
afigpactov kol ktnoocdat kai ypricacdat].>’ Quien es genuinamente amigo primero reconoce
al otro en su valia, y por ello coadyuva a conducirlo a su perfeccion, en vistas no a ser bueno

uno mismo solamente, sino en pos del regodeo en la bondad a la que conduce al amigo.

Conclusion

Albino es un gran representante de la escuela platonica que se encuentra a medio camino
entre Platdn mismo y las geniales sintesis de Plotino y Proclo. EI mérito del discipulo de
Gayo estriba en que ha llevado a la sistematizacion de las ensefianzas de la tradicion
platonica, extrayendo de los dialogos la doctrina del maestro, pero sistematizandola de tal
manera que cualquiera sea capaz de penetrar y comprender en qué consiste la filosofia de
Platén. No en vano el nombre del tratado principal que ha perdurado a lo largo de los
tiempos de Albino sea Didaskalikos. Hemos visto, en primer lugar, en qué consiste la
metafisica platonica en la sistematizacién de Albino, para concretarla, en un segundo
momento, en la antropologia filoséfica, que depende I6gicamente de la vision metafisica
que se sustente. El provecho que tiene este encadenamiento se logra ver en la ética de
Albino, que es, fuera de controversia, una ética de la virtud prioritariamente platénica y, en
conformidad con las ensefianzas del genio ateniense, aristotélica en algunas partes
importantes de la doctrina, sobre todo en las lagunas que los propios dialogos, por su
naturaleza misma, no logran ser llenadas. En ellas, la ética de Aristoteles hace acto de
presencia, llenandolas en donde hace falta.

Resulta muy ilustrativa la exposicion de la nocion de virtud, asi como la distincion
entre las virtudes que perfeccionan al alma misma y las que lo hacen en la parte irracional
del alma pero que llega a participar de la racionalidad, esto es, de las partes irascible y

concupiscibles del hombre. Esta ensefianza sobre la virtud pertenece, nos parece, a la

7 1bid., XXXIII, 4.
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philosophia perennis, pues no sélo se encuentra en Albino, sino en los precursores, esto es,
en Platon y Aristoteles, como en otros sucesores, como Teofrasto y Zendn de Elea. Albino,
como representante del platonismo medio, permite ver el anclaje y continuidad, como una
linea de pensamiento en torno al fenédmeno moral que se tensa desde la remota
Antigledad, esto es, ya desde los pitagoricos, hasta los albores de la Nueva Era, hasta
alcanzar a los neoplatonicos y mas alla, a saber, hasta los tiempos que corren en la
actualidad, con la revitalizacion de la ética de la virtud que enmarca, hay que decirlo, de
una teoria ética general, anclada ciertamente en una antropologia filosofica y, a su vez,

en una ontologia general y especial como ya lo muestran los grandes maestros del pasado.
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