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infroduccion

ALGUNOS DATOS BIOGRAFICOS

Para una biografia més detallada puede verse el compendio
nimero 14 (Didlogos de Platén). Aqui vamos a limitarnos a re-
saltar ciertos datos de interés en la elaboracién de La Repiiblica,
o sea, aquellos que influyeron en la construccién de su pensamiento
politico.

Platén nace en el 427 a. de C. Su padre era Aristén, lejano
descendiente del rey Codros. Por linea materna estaba emparenta-
do con el legislador Solén. A Platén le gustaba sefialar su regia
genealogia.

Como vemos nace en el seno de una familia aristocrdtica, de
Iargo arraigo ateniense, comprometida con la vida de la polis de
Atenas. Se ha dicho que a pesar de ello, Platén no se interesé en su
juventud por la politica, dedicdndose a la filosofia. E1 mismo Io
confiesa asi, pero tal cosa es dificil de aceptar.

A los 18 afios se pone en contacto con el circulo de Sécrates.
Este habia atraido a su alrededor a los hijos de las més ricas fa-
milias atenienses y Platon llegdé a ser un discipulo aventajado.

La muerte del maestro en 399 a. de C,, tras negarse a huir por
respeto a las leyes, colmaron la admiracidn que por €l sentia Pla-
tén. La muerte de Sécrates le parecidé una culminacién, una su-
blimacién de su vida ética. Platdn escribird siempre en forma de
didlogos —como ensefiaba Sdcrates— y pondrd a éste por cons-
tante interlocutor. Mas no cometamos la ingenuidad de creer que
habla Sécrates: el personaje “Sécrates” se va alejando progresiva-
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ferencia entre el pastor o el médico en cuanto que trabajan por
amor a su oficio o para ganarse la vida. En cuanto se ocupan de
desarrollar sus habilidades, hacen el bien a los que estdn a su
cargo; en cuanto ellos mismos se benefician econdmicamente, su
actividad no es ya la suya especifica, sino la de ganar dinero. En
forma semejante, el gobernante hace el bien a aquellos que go-
bierna, no a si mismo. Por tanto, cualquier ciencia redunda en
bien del més débil, no del mds fuerte; y un hombre bueno no
puede gobernar ni por dinero ni por vanidad. Por tanto, la Gnica
forma de conseguir que gobiernen las personas adecuadas, es uti-
lizando su temor a verse regidas por otras inferiores.

Sécrates pasa ahora a résumir la postura de Trasimaco: un
hombre injusto tiene mejor vida que el justo, la persona injusta
es superior en inteligencia y cardcter y su vida es segura y feliz,
es decir, tiene todas las cualidades que acostumbramos a asociar
con la justicia. Socrates responde a estas afirmaciones demostran-
do, en primer lugar, que el hombre injusto no es superior ni en
cardcter ni en inteligencia; cuando un misico de talento toca su
instrumento, no lo hace para “competir con otro” y el hombre
justo, que no desea mds que lo que en justicia le corresponde
de cada cosa, es igual que el musico de talento: no rivalizard con
los demds hombres justos, sino tan sélo con los injustos; los in-
justos, en cambio, estin dispuestos a enfrentarse a cualquiera.
Puesto que “el hombre con habilidad profesional es inteligente
y el hombre inteligente es bueno”, el misico de talento es inte-
ligente y bueno. El hombre justo es, pues, tal como ya hemos in-
dicado antes, igual que el misico de talento y, por tanto, supetior
en inteligencia y bondad.

La injusticia no puede ser fuente alguna de fuerza. La fuerza
requiere cooperacién para el éxito de cualquier empresa comfn;
pero las personas injustas no pueden confiar las unas en las otras
y, donde no hay confianza, tampoco puede haber cooperacion; por
tanto, tan s6lo se deriva debilidad.

En cuanto a la felicidad, Sécrates argiiye que cada cosa tiene
una funcién propia y exclusiva o, al menos, de preferencia. La
funcién del ojo es ver pero, sin él, no se puede ver; la funcién de
la mente es la vida y su virtud caracteristica es la justicia. Pero,
sin la justicia, el hombre no puede llevar una vida buena y tan
s6lo quien lleva una vida buena puede ser feliz y, por tanto, dni-
camente el hombre justo puede ser feliz. Y puesto que sélo la fe-
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licidad, jam4s la miseria, puede ser verdaderamente beneficiosa, la
justicia da m4s satisfacciones que la maldad.

Comentario

La idea principal de La Republica es la naturaleza de la jus-
ticia. “Justicia” es un término abstracto, es decir, no se refiere a
ninguna clase especial de objetos como pueden ser las sillas o las
piedras; tampoco a ninglin proceso u accién como podrian ser co-
ser o andar. En realidad, es muy dificil definir el significado de la
palabra “justicia” y, para Sécrates y Platén, una auténtica com-
prensién de su significado implica bastante més que la aplicacién
correcta de la palabra; en los libros VI y VII se tratard de esta
comprensién pero, por el momento, se limitan a mostrar lo que la
justicia no es y algunas de las interpretaciones falsas que le damos.

Las definiciones de Cephalus y Polémarco son las que corres-
ponden a personas inteligentes pero poco cultivadas: los ejemplos
de Cephalus no son buenos; el pagar las deudas, pongamos por
caso, es injusto en algunas ocasiones. Para saber lo que es la
justicia es preciso saber qué establece la diferencia entre los casos
justos y los injustos. :

La descripcién de Polémarco es mejor: en vez de dar ejemplos,
da las caracteristicas generales de los actos justos: dar a cada uno
lo que se merece. Pero, en realidad, Polémarco cree que entiende
lo que significa “dar a cada uno lo suyo” y Sécrates le demuestra
que la frase se presta a muchas interpretaciones. Obsérvese tam-
bién que Polémarco hace referencia a la autoridad al citar a un
poeta; en efecto, los antiguos griegos crefan que los poetas tenian
acceso a un mundo superior porque su don poético les provenia
de los dioses. En los libros III y X, Platén atacard esta fe general
en los poetas.

Las opiniones en Trasimaco son mds complejas que las de los
dos anteriores. Estos aceptan la existencia de la justicia, pero Tra-
simaco pone en tela de juicio todo el cédigo moral que da sentido
a la idea de la justicia. Es un sofista, el tipo de profesores que en-
sefiaban diversas materias pero, ante todo, retérica; los sofistas
defendian teorias radicales o extrafias en distintos campos. Es de
notar que la habilidad de Trasimaco en la argumentacién le ayu-
da a no ceder terreno y, cuando Sécrates le demuestra que la jus-
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significado al individuo. Surge ahora la imagen de la comunidad
ideal:

La sociedad tiene su razén de ser en que nadie es capaz de
satisfacer sus necesidades aislado; cuando un grupo de gente se
retine para ayudarse mutuamente, se forma un estado. Las nece-
sidades fundamentales son la alimentacién, la vivienda y el ves-
tido, de forma que nuestro estado necesita de un campesino para
producir alimentos, de un albaiiil para construir casas, de un te-
jedor para fabricar telas y, tal vez, un zapatero y algunos artesa-
nos mds. Dado que, por naturaleza, todos los individuos realizan
algiin trabajo mejor que otro, cada uno debe permanecer en aque-
Ilo para lo que estd mejor dotado y no pasar de una ocupacién a
otra. Como no podremos fabricar cuanto necesitemos, serdn pre-
cisos comerciantes para negociar con otros estados; necesitaremos
un mercado con vendedores para que los artesanos no deban es-
perar a que alguien acuda a intercambiar sus productos. Final-
mente, hardn falta obreros manuales.

Sécrates considera ideal esta sociedad simple, pero imagina
que ciertas personas no estardn satisfechas y querrdn disfrutar de
ciertos lujos con lo que surgirdn nuevos oficios artisticos, mds cria-
dos, mds médicos para curar las enfermedades provocadas por el
lujo. El pais se habrd hecho demasiado pequefio, deberemos ro-
barles la tierra a nuestros vecinos: nuestra ambicién habrd pro-
vocado la ‘guerra. Serd pues precisa una clase de soldados profe-
sionales —los llama Sécrates “guardianes”— porque la guerra
es una habilidad semejante en su especializacién a la agricultura
o los distintos oficios artesanos.

.Qué cualidades y entrenamiento deberdn recibir estos guar-
dianes? Deben ser como buenos perros vigilantes: prestos a des-
cubrir al enemigo y fuertes y decididos para derrotarlo; valientes
para con los enemigos y amables con sus protegidos. Por tanto, de-
bemos prepararlos mientras atin s6n jévenes mediante fabulas que
contengan, dentro de la ficcién, algo de verdad, antes de ense-
fiarles la realidad. Pero nuestros guardianes no deben oir toda cla-
se de narraciones: debe impedirse que se enteren de que los dioses
se pelean entre ellos para evitar que crean que los ciudadanos
deben pelear entre si: la naturaleza divina es buena y nada bueno
puede hacer el mal. Por tanto, no podemos considerar responsa-
bles a los dioses de mal alguno ni podemos permitir historias de
dioses que cambien de forma o que mientan: un dios es ya per-
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fectamente _bueno, de forma que el cambio no puede sino empeo-
rarlo. No tiene por tanto razén para cambiar ni para mentir.

Comentario

. Muchas de las cosas dichas por Trasimaco representan la opi-
nién eq}1wocada que el piblico tenia de Sécrates, opiniones que,
en su dia, provocarian su juicio y ejecucién. A decir de Trasimaco,
Sécrates se habfa hecho famoso gracias a no comprometerse en
ninguna teoria que pudiera ser refutada; se limitaba a preguntar a
los demds y a demostrar los errores de sus respuestas. Esta es,
dg:sd'e luego, una forma de falsear la naturaleza y propdsito de la
dtalec:clca socratica o de su método de preguntas y respuestas para
investigar en los problemas intelectuales.

Por otra parte, Glaucén y Adimanto representan a los j6évenes
que se reunian alrededor de Sécrates para escucharle filosofar y
aprender la forma en que deben buscar la virtud, la piedad, la jus-
ticia y la belleza. Ambos hermanos habfan alcanzado una fase més
eIev’ada en la bisqueda de la naturaleza de la justicia. Cephalus,
PoI‘emarco y Trasimaco estaban convencidos de saber con certeza
qué es la justicia. Ni Glaucén ni Adimanto saben qué es justicia
y son conscientes de su propia ignorancia, ademis de que han
aprendido suficiente filosofia como para saber separar las cuestio-
nes sobre la justicia y la injusticia de otros problemas de segundo
orden. Con todo, alejan la discusién de la pregunta original de
Sécrates ;Qué es la justicia? hacia el tema de si la justicia es be-
neficiosa o perjudicial en si misma.

La Reptiblica es una obra de filosofia politica, es el estudio de
un amplio cuestionario sobre la naturaleza del estado y la socie-
dad. Glaucén relaciona la idea de justicia con la del estado: jus-
ticia y estado, arguye, nacen juntos. Los hombres desean por na-
turaleza dafiar a los demds pero no recibir ellos mismos dafio al-
guno y, para evitar el ser perjudicados, se ponen de acuerdo acer-
ca de algo que llaman justicia y, a partir de ahf, llamarédn injusti-
cia a toda desobediencia a este acuerdo. Esta es una de las prime-
ras versiones conocidas de lo que fue conocido mas tarde por la
teoria del contrato social o del estado; es decir, la opinién de que
el estado pace cuando los hombres se ponen de acuerdo entre si
para evitar el hacerse dafio unos a otros o para sacar un beneficio
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comtin. (Teoria del “Contrato social” de Hume, Locke, Montes-
quieu... aunque algunos sélo la aceptaban como hipdtesis con-
veniente.) 7

El desafio de Glaucén y Adimanto (para que Socrates de-
muestre los beneficios de la justicia y el dafio de la injusticia, por
si mismas, aparte de las consecuencias que pueden tener), encu-
bren el final de la introduccién de La Repiiblica. De ahora en ade-
lante, Platén presentard sus propios puntos de vista. En este mo-
mento, pone en boca de Sdcrates una comparacién que consti-
tuird el modo central de todo el didlogo: hombres y sociedad es-
tan construidos en forma anéloga. Las divisiones dentro del alma
humana y sus relaciones entre si se ven reflejadas en las divisiones
sociales. Las virtudes personales deben corresponder a las del esta-
do y deben buscarse en sus partes correspondientes. Habiamos co-
menzado por tratar de descubrir la justicia en el hombre, pero el
estado es una gran proyeccién humana y serd mds facil hallar la
justicia en este estado que en el estado miniatura que es el hom-
bre. Lo que resta del didlogo, por tanto, estard destinado casi
totalmente a preguntas acerca del estado o de la sociedad: cémo
nace, cOmo estd compuesta, como seria la sociedad ideal, quién
deberia gobernar, cémo debe educarse a los gobernantes, qué tipos
de sociedad imperfecta pueden originarse.

El Libro II esboza una sociedad ideal simple y un estado més
complejo en el que introduce a los guardianes, que desempefian
un papel fundamental en gran parte de lo que sigue. Sin decirlo
directamente, Sé6crates contradice la pretensién de Glaucén de
que el estado nace porque los hombres deseen hacerse dafio unos
a otros. Socrates cree, por el contrario, que los hombres tienen
deseo y necesidad natural de cooperar para lograr objetivos comu-
nes. Cada uno de nosotros tiene una habilidad especial y, si todos
realizan aquello para lo que estdn dotados, todos los individuos
podran disfrutar de mds cosas que si tuvieran que fabricarselas
para ellos mismos. El estado nace, pues, de la division natural del
trabajo.

Estd claro que Sécratés prefiera el estado simple que describe
en primer lugar, en el que no se atiende méis que a las necesidades
esenciales y en el que no hay apenas lugar para ¢l mal, Tan s6lo
cuando se adopta el lujo entra el mal en la sociedad.

No hay que confundir la sociedad simple con el estado ideal
de S6erates: en la sociedad simple no hay guerra y, por tanto, tam-
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poco se necesitan soldados; pero el centro de la discusién de la
sociedad ideal la ocupa el papel que debe desempefiar la clase de
soldados profesionales y, la clase més reducida, de aquellos que,
elegidos entre los anteriores, son los que deben gobernar. La clase
de soldados en su totalidad es llamada de “guardianes”, el grupo
menor, mas selecto, dentro de esta clase, es llamado comtinmente
“gobernantes” y los otros son los auxiliares. En el Libro III, dird
que tan s6lo los gobernantes merecen ser llamados guardianes.
Estos soldados son para Sécrates y Platén lo mejor que existe y,
en consecuencia, dedica la mayor parte de La Republica a este
grupo.

No podemos aceptar seriamente la forma en que Sécrates pre-
senta la nocién de guardianes —el estado del lujo necesita robar
la tierra a sus vecinos— porque unos guardianes verdaderos en
un estado ideal no irian jamds a una guerra injusta.

libro Il

Educacidn de los guardianes. — Eleccién de los gobernantes.
Sinopsis

Queremos que nuestros guardianes sean valientes y no teman
la muerte, por tanto no permitiremos las descripciones tristes de
la vida ultraterrena ni los llantos y duelos por la muerte de un
héroe. No se puede presentar a los hombres buenos como a seres
asaltados por violentas iras, faltos de autodominio o de valor, o
dispuestos al pijalle. La literatura homérica y las obras de Hesio-
do estdn llenas de anécdotas de este tipo, anécdotas que deberian
ser suprimidas. Sécrates propone discutir més tarde, en otra oca-
si6n (nunca vuelve sobre el asunto), el tipo de historias de la vida
cotidiana que debieran estar permitidas.

Se ocupa ahora del contenido de las historias que pueden oir
los futuros guardianes; son todas ellas draméticas, narrativas, o
una combinacién de los dos estilos. En las dramaticas, se debe
representar la obra, pero el mismo actor no puede interpretar
varios papeles, de la misma forma que en la vida préctica no pue-
de cumplir bien con distintos tipos de trabajo. A los guardianes
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determinados, como puede ser el de beber; no el de beber un vaso
de agua fresca en un dia caluroso, sino deseos indeterminados. El
espiritu implica pasiones tales como la ira, el valor, la determina-
cién y la indignacién. Las tres partes del alma pueden pelear en-
tre si: yo puedo irritarme en contra mio por desear algo que mi
razén me dicta como injusto.

La justicia nace en el hombre de forma semejante a como nace
en el estado. Cuando cada una de las tres partes del alma cumple
con su funcién y no intenta realizar el trabajo de la otra, tenemos
un hombre justo. Un hombre es sabio cuando su razén se ha de-
sarrollado convenientemente y domina sus apetitos, Es valeroso
cuando su espiritu obedece los mandatos de la razén sobre lo que
debe temer y lo que no. Es templado cuando las tres partes se
hallan en armonia entre si y aceptan el gobierno de la razén. La
injusticia en el individuo es cualquier accién que tiende a romper
esta armonia. Es como en una enfermedad, en la que el orden na-
tural del alma se ve alterado. Por tanto, la virtud “es una especie
de salud mental, o belleza o aptitud; vicio, es una especie de en-
fermedad, o deformidad, o debilidad”.

Y aqui, dice Socrates, reside la respuesta a la cuestién de si
la justicia es 0 no beneficiosa por si misma. La vida no mereceria
ser vivida si el verdadero principio de la vida, el alma, se hallara
en estado de desorden.

Vemos ahora que no hay més que un tipo de bondad. Pero
hay varios tipos de maldad y Sécrates propone examinarlos: pues-
to que hemos visto una correspondencia entre las distintas partes
del alma y del estado, hay probablemente tanto tipos de carac-
teres como de estados. S6crates pretende que hay cinco tipos de
estados, siendo el primero de ellos el tipo de estado ideal que he-
mos descrito. Puede tratarse de una monarquia (gobierno de una
persona) o de una aristocracia (gobierno de varias personas alta-
mente dotadas).

Comentario

Los guardianes deben vivir en barracones y alimentarse tnica-
mente con comida sencilla, que deben tomar en comunidad en una
misma sala. No serin propietarios de sus casas y tan s6lo de los
objetos de la més estricta necesidad. Pero son los que dirigen el
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estado y los gobernantes acostumbran a verse rodeados de lujo y
riqueza. (C6émo pueden vivir estos dirigentes una vida de simples
soldados, y, a pesar de ello, ser felices? En el Libro I, Sécrates
insinuaba ya la respuesta. Un hombre bueno no gobernara tras el
sefiuelo de riquezas y honores, sino por temor a verse regido por
otros peores que él. S6lo mucho més tarde podrd mostrar Sécerates
que los guardianes son, de hecho, los hombres maés felices que exis-
ten. Pero, de momento, se limita a indicar que lo que se pretende
es la felicidad de la comunidad en conjunto, no la de una clase
en exclusiva, El gobernante busca el bienestar de sus gobernados,
no el propio.

En La Republica, Platén muestra escasa simpatia por la legis-
lacién. La sociedad que €l imagina no debe cambiar. Tan sélo la
sociedad perfecta puede ser instituida y, en ella, cualquier cambio
es para mal, puesto que se aleja de la perfeccién. Por tanto lqs
guardianes no hacen las leyes. Su dnica funcién parece ser el vi-
gilar que lleguen otros guardianes a sustituirlos. Su tarea, por tan-
to, es mantener el sistema educativo y vigilar que su pureza ori-
ginal no se vea alterada.

Los cambios hay que impedirlos en todos los terrenos, En este
punto, Platén parece sostener que, incluso para la fundacién del
estado, las tinicas leyes necesarias son las religiosas, y éstas son
dadas por Apolo a través de su ordculo. Pero ni esto puede ser
aceptado literalmente; las obligaciones de los guardianes, aparte
de supervisar el sistema educativo, no quedan claramente especifi-
cadas. Al organizar su estado ideal, Sécrates habla de redactar le-
yes para €l y, por tanto, el fundador de tal estado deberia dictar
leyes al crear instituciones y divisiones.

Glaucén y Adimanto deseaban scher qué beneficios aporta la
justicia. Sécrates, al trazar el estado ideal como modelo para el
hombre, afirmaba que seria necesario saber antes lo que es la jus-
ticia y luego, a partir de este saber, se podria preguntar qué benefi-
cios aporta. Su modelo se halla ya suficientemente detallado para
preguntar lo que es la justicia en el estado. Supone que hay cuatro
y tan sélo cuatro virtudes y la justicia es una de ellas. La postura
de Trasfmaco en el sentido de que la justicia no es una virtud ha
sido olvidada temporalmente. ! :

Las tres partes en que Sécrates divide el alma —apetito, “espi-
ritu” y razén—, son el centro de la psicologia platénica, igual que
de la aristotélica y del pensamiento medieval.
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de la educacién del gobernantefilésofo; la educacién elemental,
descrita en los Libros II y 111, es la misma para los guardianes y
auxiliares. Los conocimientos matemiticos en que deben ocuparse
los futuros guardianes durante diez afios, a partir de los veinte, son
de una importancia obvia. Platén también creia que tenian im-

portancia religiosa y filoséfica, influido como estaba por los pita- =

gbricos, cuya filosofia giraba alrededor del ntimero Y quienes creian
que, estudiando matemdticas, comprenderian el mundo. También
para Platén es la matemética un camino por el que se lega a un
conocimiento de la realidad. La matematica estudia las formas y
las formas son la tnica realidad. La geometria sélida fue estudiada
por primera vez en tiempos de Platén y sus primeros pasos impor-
tantes se dieron en la Academia platénica.

La educacién que Sécrates recomienda para los guardianes se
ajusta a la cuarta divisién de la linea. Deben primero ofir narra-
ciones que son meras copias de las cosas que suceden en el mundo
¥ pertenecen al mismo tipo de sombras y pinturas: son simples ima-
genes. Después, auxiliares y guardianes mirardn a los hombres lu-
char y realizar las tareas de los guardianes; esta parte de su edu-
cacién y su propio entrenamiento préctico, corresponde al mundo
de los objetos fisicos. Luego, estudiando matemadticas, los auxilia-
res que han decidido convertirse en guardianes pasardn del mun-
do de la opinién al de la sabidurfa. Por dltimo, después de otros
veinte afios méds de educacién y experiencia préctica, los pocos
que hayan superado todas las pruebas con éxito podrin dedicarse
al estudio de la filosofia. Tan solo en esta dltima fase se puede
llegar a la divisién suprema de la linea y alcanzar el ccaocimiento
de las formas,

Sdcrates no puede explicar en qué consiste el razonamiento filo-
séfico o dialéctica. Pero ello también es natural: la dialéctica es
la sabidurfa suprema, el tinico conocimiento auténtico, por tanto,
definir la dialéctica serfa mas dificil atn que explicar 4lgebra al
que no sabe méds que contar hasta diez.

Como muchas descripciones utépicas, La Repiiblica no deja
sentada claramente la relacién del estado ideal con los actuales es-
tados del mundo; se supone que es posible un estado semejante, a
condicién de que los ciudadanos no soporten més el verse mal go-
bernados y entreguen el mando a un filésofo, o 4i es un filésofo
el heredero del mando. Claro que ni el propio Platén considera ello
més que una pura posibilidad pues, {cémo es posible que ciuda-

58

5

danos ignorantes reconozcan al verdadero filésofo y lo juzguen
apto en vez de inttil?

Y, cuando el filésofo llega al poder ;qué hace? Prescinde de
todos los ciudadanos mayores de diez afios y educa a los nifios
restantes segln sus principios filoséficos. /Podremos decir enton-
ces, con todos los ciudadanos desaparecidos, que el estado es el
mismo? El propio filésofo es incapaz de hacerlo todo, necesita-
ra ayudantes que, a su vez, se dejardn corromper y corromperdn
en mayor o menor grado a los nifios a su catgo.

Vibro Vil

Sociedades imperfectas y personalidades imperfectas.
Sinopsis

Al final del Libro V, Sécrates dice que hay cinco tipos de estado
a los que corresponden cinco tipos de personalidad, Uno, es el
estado ideal ya descrito. Se ocupard pues de los otros cuatro esta-
dos a los que llamar4 timocracia, oligarquia, democracia y tirania.
Cada uno de estos estados surge de una divisién de la clase gober-
nante del estado anterior.

¢Cémo se ha modificado el estado ideal? A pesar del gran cui-
dado tomado para evitarlo, es innegable que todas las cosas que
llegan a ser, se degradan y degeneran. Los guardianes del estado
ideal, tal vez no consigan descubrir siempre el momento adecuado
para aparearse y los nifios nacerdn en un momento inadecuado. De
esta forma, aunque los mejores de entre ellos sean elegidos como
guardianes, no alcanzaran el grado de inteligencia de la generacién
anterior y, a su vez, tendrén menos cualidades para elegir y edu-
car a los guardianes de la siguiente generacién. Con el tiempo, apa-
recerdn dos grupos entre los guardianes: los que responden a las
antiguas virtudes, y los ansiosos de dinero y propiedad privada.
La tensién entre ambos grupos obligard a distribuir casas y tierras
entre los guardianes y auxiliares, llevard a la esclavitud al pueblo.
La clase gobernante respetard la autoridad, se dedicard en exceso a
la guerra y al entrenamiento militar y fisico. Escogerd a sus jefes
de entre las personas brillantes en la guerra, no a las de inteligen-
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Basta con examinar las tres partes del alma para comprender
que el filésofo es el mds feliz de todos: los dominados por el deseo,
los amantes de las riquezas, dirdn que el dinero es el mayor de
los placeres. El hombre ambicioso dird que son los honores la
mayor felicidad; el fildsofo, tendrd como objetivo la sabiduria.
Cualquier eleccién entre placer, honor y sabiduria debe basarse en
la experiencia, el discernimiento y la razén. El filésofo es el tinico
que tiene experiencia de las tres y capacidad para juzgar sus ex-
periencias. Y es la razén la herramienta del filésofo, ¢l Gnico capa-
citado para juzgar cudl de los tres placeres es mayor y su decisidn,
la de que el conocimiento es superior, serd la acertada.

Hay un alimento para el cuerpo y otro para el alma. El del
alma es el conocimiento, que es més real y verdadero que el del
cuerpo. Puesto que el conocimiento es més real que el pan y la
carne, la satisfaccién que produce serd también mds real. Los que
dedican sus vidas a las diversiones y a la molicie, no satisfacen
jamds la mejor parte de si mismos. Tan solo cuando consiguen su-
bordinar. sus deseos de dinero y honores a la parte racional de su
alma, pueden obtener la verdadera felicidad. Entonces Sécrates
demostrard que el gobernante-filésofo es 729 veces mis feliz que
el tirano.

Pero la justicia no se limita a hacer a los hombres felices, sino
que es provechosa en si misma. S6crates compara la personalidad
humana a un monstruo de muchas cabezas, un leén y un hombre
reunidos los tres dentro de un cuerpo humano. Cuando hay justi-
cia, la parte humana de nuestra naturaleza, asistida por el leén,
controla al monstruo; pero sucumbir a una pasién es encadenarse
al monstruo. El hombre justo pasard su vida en cultivar su alma
y valoraré la salud, la fuerza, la belleza y el poder politico tan solo
en cuanto sirvan al bien de su alma.

Comentario

El Libro IX es, en contenido politico, el mds flojo de La Re-
puiblica. Tiene ciertos aspectos positivos y se anticipa en muchos
siglos a Freud al reconocer que en los suefios nos, permitimos lo
que mantenemos reprimido durante el dia. En cuafito a la desgra-
ciada vida del tirano, la Historia nos ha servido ejemplos de dés-

potas, desde los emperadores romanos hasta Hitler o Stalin.
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Pero hay también argumentos que no convencen en absoluto,
como la conclusién que identifica la justicia con la felicidad. De
las tres pruebas que ofrece, la primera no hace sino insistir sobre
su anterior afirmacién de que es la razén la que gobierna el alma
del hombre justo. La creencia de Platén de que yo soy la razén de
mi alma, no estd expuesta sino implicada. Partiendo de esta im-
plicacién, diremos que soy duefio de m{ mismo cuando me rige la
razon y, completando el argumento de S6crates, que entonces
puedo hacer lo que quiero siempre que no encuentre oposicién
ajena a mi. Y tan solo cuando hago lo que quiero soy feliz.

La segunda prueba presenta el dificil problema de comparar
distintos tipos de placeres y comparar los distintos placeres que ex-
perimentan distintos hombres. Como muchos otros filésofos pos-
teriores, decide que los placeres del fildsofo son los superiores de
entre los tres tipos de placeres (honor, dinero y sabiduria). Si pre-
tende que el filésofo es el tinico que puede juzgar por tener expe-
riencia, comprensién y razén, ;acaso el filésofo tiene experiencia
de los tres placeres? Fuera del estado ideal, el filésofo ni es rico
ni recibe honores, por tanto, ningtin filésofo real ha experimentado
los tres tipos de placer. Sécrates tampoco explica lo que entiende
por discernimiento, por lo que no estamos en situacién de juzgar
la validez de este argumento.

El tercer medio de juicio, la razén, es privativa de los filésofos.
Dice que la razén es la herramienta de los filésofos, pero jes que
la razén no puede ser también utilizada ordinariamente por cual-
quier hombre cuerdo? (No juega aqui Sécrates con la anbigiiedad
entre su sentido de razén y el sentido que se le da comiinmente?

El dltimo argumento de Sécrates para mostrar que la justicia
es beneficiosa por s{ misma consiste en que la satisfaccién que da
el saber es més real que la de la comida, argumento que tiene poco
de atractivo, tanto por la forma de presentarlo como por su conclu-
si6n. La validez del argumento reside en la distincién entre el mun-
do de apariencias presentado por los sentidos y el de realidades que
conoce el intelecto en la Forma. Pero preguntemos a un hombre
hambriento si disfrutaria mas comiendo o contemplando la forma
de la comida. Cierto que comparamos satisfacciones y placeres,
pero no sobre la base de su realidad o irrealidad, sino sobre la
cualidad o intensidad de dicho placer. Sin que por ello pretenda-
mos negar que, en ciertos campos, la satisfaccién que proporciona
el saber es estimable.
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taffsica idealista puede esconderse una concepcién politica utili-
tarista.

Vedmoslo primeramente en un factor esencial en La Repiblica:
la educacion. Para Platén la educacién es el mejor método de con-
trol social. El no lo manifiesta asi, claro; él parece programar la
educacién desde un pedestal intelectualista de moralidad o etici-
dad. Pero tras tal apariencia se encierra esta creencia (consciente
o inconsciente): la educacién permite condicionar a los hombres,
adecuarlos para las funciones que deben desempefiar, que les per-
tenece realizar. La educacién es un medio seguro (y fécilmente
camufable) de manipular a los hombres.

Para Platén cada clase debe recibir una educacién apropiada
a su rol, pues de un modo natural estdn destinados a su clase. De
un modo u otro las clases humildes deben permanecer aisladas de
la cultura, apartadas de la educacién. Esta debe reservarse para
los auxiliares y para los guardianes. Pero incluso estos dos estrados
deben distinguirse. La educacién de los auxiliares debe tender ha-
cia la sumisién y la disciplina. No olvidemos que el objetivo pla-
ténico es el orden: y un ejéreito disciplinado es una buena garan-
tia de seguridad y estabilidad.

El soldado necesita una educacién especial. Muchas cosas de
las que cita Platén nos sorprenden, aunque por distintos motivos.
Asi, el soldado sélo puede ver ciertas representaciones draméticas
(que exciten al heroismo y al valor), escuchar cierta musica (Aris-
tételes en la Politica recoge esta idea y precisard ailin més: no con-
viene ni la flauta, ni los ditirambos ni la masica fingida... ni todo
aquello que excite a cualquier pasién o entusiasmo dionisiaco
— Dionisio era el dios demdcrata; Apolo era el dios aristéerata,
el dios de la geometria—). En fin, el soldado debe comer tal y tal
cosa, y hacer éstas y aquéllas. Todo estd reglamentado, todo estd
perfectamente seleccionado.

En esta parte de la educacién del soldado Platon tiene presente
la educacién espartana. No olvidemos que habia presenciado la de-
rrota ateniense ante la reptblica militarista de Esparta. Vefa cémo
Atenas decafa, se hundia, mientras Esparta mantenia su poder,
conservaba su estabilidad.

De otra parte nos sorprende lo que se ha dado en llamar “co-
munismo platénico”. Para Platén los auxiliares y gtardianes no
tendran propiedades en su republica, Se ha estipulado mucho so-
bre este punto, y no ha faltado quien vea en Platén el primer fil6-
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sofo comunista. Tal idea es ridicula. El comunismo platénico no
pasa de expresar que las clases dirigentes no deben tener propie-
dades. Puesto que ellas gobiernan a la “polis” debe ésta alimen-
tarles. Se trata de hacer de pastores del rebafio o de capataces de
una manada de esclavos. (Cierto que Platén modera los términos y
reviste toda su teoria de cierto eticismo; pero una clase dirigente
y una clase militar, surgidas “por naturaleza”, ociosas “por natu-
raleza”, dedicadas a dirigir... no pasan de ser una hornada de
capataces).

Pero podriamos preguntarnos por qué, a pesar de todo, sostie-
ne la idea de que tales clases no posean propiedades. (Podrian ser
capataces con propiedades). La explicacién que da Platén —y Aris-
tételes la hereda, como la mayor parte de las ideas politicas del
maestro— es la de las pasiones. Para Platén el gran mal de una
sociedad son las pasiones, y entre ellas la ambicién.

Convenzamonos: Platén es realista. En su vida, y en el pasado
que conoce, ha constatado que la mayor parte de las revoluciones,
de las subversiones, han procedido de los aristécratas y de los je-
fes miiltares. El pueblo ain no habia subido a la palestra politica
para plantear sus reclamaciones y su lucha revolucionaria. Cuan-
tos cambios de gobierno, cuantas guerras civiles y de conquista
conocia habian surgido por la ambicién entre los nobles y por
la subversién de los jefes del ejército.

Desde este presupuesto, y no perdiendo la perspectiva plat6ni-
ca de una bisqueda suicida de la estabilidad y el orden, de un
intento irresponsable por detener el cambio, por dar marcha atrés,
desde este punto de vista, comprendemos el papel que juega la
educacién y la teoria de no propiedad de la clase dirigente en
Platén. (Quizds el punto mds “utépico” fue el suponer que le acep-
tarian.)

Si no hay propiedad no hay motivo para ambicjonar: la am-
bicién serd ambicion de fama, de honor, de bien. Platén era rea-
lista al descubrir la causa de las subversiones de su época, y al
identificar a los militares y nobles con los agentes subversivos;
Platén era realista al pretender un ejército disciplinado, condicio-
nado y sumiso; Platén era realista al descubrir el papel de la edu-
cacién en la labor de adoctrinar al pueblo, de manipular el pen-
samiento y la voluntad.

Ve4dmoslo més en concreto. Platén estima como no convenien-
te explicar las luchas entre los dioses. Tal cosa lleva a pensar que
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cién parmenidea de que lo que “es”, simplemente “es”. Si se es-
tablece una jerarquia de Ideas y principios, vemos que la dialéc-
tica se ha convertido en la ciencia de la realidad como tal.

Lo que la dialéctica NO ES para Plat6n es ni disputa ni sistema
de razonamiento formal. Platén la ensalza hasta el punto de con-
vertirla en el objeto del supremo entrenamiento del filésofo.

DiiLoGo

Hay que apartar la creencia de que el didlogo es un forma li-
teraria. Ante todo, el didlogo es el exponente de un modo de pen-
sar filoséfico no dogmidtico, sino que, al contrario, procede en for-
ma dialéctica. El que sabe pensar segtin este sistema, es el dialéc-
tico que, hemos visto ahora mismo, es para Platén el supremo
filésofo.

ESTADO, SOCIEDAD, COMUNIDAD

En La Repiblica, todos estos términos se refieren a cual-
quier comunidad semejante a Atenas, una ciudad-estado que era,
a la vez, una pequefia ciudad y un 4rea de unos kilémetros cua-
drados alrededor de la misma, con pastos, tierra de labor, bosques
y, tal vez, minas, zonas de pesca u otros recursos naturales o indus-
triales. Y el “estado ideal” se basa en este modelo.

Platén habla siempre del Estado como de la mejor organiza-
cién de la sociedad, como de la forma o articulacién de los indi-
viduos y de las clases que permite la puesta en préctica de la idea
de la justicia.

F1L6soFo

Palabra derivada de “philos” (amor) y “sophia® (sabiduria), v
que significa “amante de la filosofia”; es el hombre que busca, per-
manentemente, la realidad inmutable y que no se deja atraer por
las apariencias cambiantes del mundo sensible.

La filosofia implica una busca de la sabiduria “por si misma”
por un método racional-especulativo.
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ForMma

O Idea, es la forma de una realidad, su perfil eterno e inmu-
table. En realidad, las Formas son los modelos de las cosas y, en
cierto modo, las cosas mismas en su estado de perfeccién: las
cosas como tales y que, por tanto, no son nunca realidades sensi-
bles sino inteligibles. La meta del filésofo serd llegar a un cono-
cimiento directo de las Formas que no pueden “verse” sensible-
mente, sino tnicamente con la “mirada interior”.

GOBERNANTE-FILOSOFO

Es el gobernante ideal del estado ideal, el filésofo que combina,
a su amor a la sabiduria, el poder de gobernar. Es un hombre de-
sinteresado que vive por el bien comfn.

GUARDIANES

Esta palabra puede tener dos acepciones diferentes:

1) La clase elegida para salvaguardar los intereses del estado,
clase superior formada por gentes de “plata” y “oro”, que vive en
comunidad, sin bienes propios, y que corresponden en los Srdenes
del alma al de la razén.

2) Aquella clase elegida, de entre la clase amplia de los guar-

dignes, como auténticos guardianes que deberin gobernar el es-
tado.

Hesfopo

_ Antiguo poeta griego cuyas narraciones sobre la vida de los
ghoses no aceptaba Platén por considerar que un ser superior era
incapaz de odio o de maldad.

HoMERO

El famosisimo supuesto autor de las dos epopeyas griegas la
"I.li'ada” y ‘la “Odisea”, al que se crefa ciego. La mayoria de los
griegos creia que sus leyendas estaban inspiradas por los dioses.
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MAYEUTICA

Derivado de maieutiké, “arte de engendrar”; Sécrates decia
siempre que empleaba el mismo arte que su madre, Fenareta, que
era comadrona. En efecto, asi como la comadrona ayuda al alum-
bramiento de un nuevo ser, Sécrates ayudaba a sacar las ideas a
la luz, las ideas que los propios hombres llevan dentro de su mente
pero sin darse cuenta de ello. “Mi arte mayéutica tiene las mismas
caracteristicas generales que el arte de las comadronas. Pero difie-
re de €l en que hace parir a los hombres y no a las mujeres y en
que vigila las almas y no los cuerpos, en su trabajo de parto”.

Este método consiste en ir llevando al interlocutor a desctibir
la verdad por si mismo mediante una serie de preguntas y some-
terle a las perplejidades que provocan sus propias respuestas.

OLiGArRQUfA

Es uno de los tipos de gobierno descritos en La Republica, en
que son varios los que gobiernan y el derecho a hacerlo se lo
dan las riquezas.

OrAcuLo

La Republica se refiere siempre al Oraculo de Delfos, en que
el dios Apolo emitia sus profecias por boca de su pitonisa.

PARTICIPACION

La participacién es un concepto bédsico en la filosofia plats-
nica. Es la relacién de las ideas entre sf, y entre las ideas y las cosas
sensibles. La cosa es en la medida en que participa de su idea o
forma, de su modelo. Es segiin este esquema que traza Platén el
mito de la caverna, en que las cosas sensibles son como las som-
bras que participan, en cierta forma, del verdadero ser de las ideas.
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PoEesia

Para Plat6n la poesia es una locura “divina”; el poeta recibe su
capacidad de poetizar, por tanto, como un “don”, o una “gracia”.
Pero, por otra parte, en La Repiblica, como ya hemos visto, quiere
expulsar a todos los poetas del estado.

Lo mds importante del concepto platénico sobre la poesia es
que ésta consiste en una imitacién, entendida ésta como participa-
cién en lo “verdaderamente real”, en el mundo de las ideas. La
poesia es una sabiduria, pero a diferencia de la sabiduria filoséfica
que trata de descubrir el verdadero ser y Verdad de las cosas, la
poesia es una sabiduria representativa. En el Estado-Ciudad distin-
gue entre los “buenos poetas”, que ejercen una funcién adecuada,
y los “malos poetas” o “Mentirosos”, que merecen ser expulsados.

REMINISCENCIA

El recuerdo en esta vida de la anterior en que se contemplaban
las ideas de forma directa e inmediata. Para Platén, es la reminis-
cencia la que explica el conocimiento actual, pues al ver las cosas
recordamos sus modelos, las ideas, conocidos en una vida anterior.

La reminiscencia es ademds una de las pruebas de la inmorta-
lidad del alma, pues para recordar es absolutamente necesaria una
existencia anterior.

SABIDURIA

Es la virtud superior, paralela a la clase superior dentro del
estado, la de los gobernantes, y a la parte superior del alma. Como
se recordara, la clase mis alta dentro de la sociedad es la que mds
sabe, la que tiene interés tedrico, y, de entre ellos, se eligen a los
mejores que constituirdn los guardianes.

TiMOCRACIA

Es el segundo estado en orden de perfeccién, es decir, el que
viene inmediatamente después del estado ideal descrito en La Re-
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publica. En este estado, el deseo de riquezas y de honores es el
que rige el gobierno.

TiraNfA

Es el peor de los estados posibles, en que todo el pueblo esti
sometido tan sélo a un hombre que, a su vez, es prisionero de sus
malos deseos y sus pasiones incontroladas. Para que el tirano con-
siga la obediencia de sus siibditos, se ve obligado a gobernar por
la fuerza y el terror. La tirania es provocada por la democracia,
en que el gobierno de todo el pueblo desemboca en la anarquia
hasta entregar el estado en manos del tirano,

TirRANO

El gobernante de la tirania, como acabamos de decir, prisionero
de sus vicios y pasiones.

VirTup

Virtud es aquello que hace que cada cosa sea lo que es. Tras-
ladado al hombre, la virtud es el poder propiamente humano, lo
que caracteriza al hombre; para Platén las virtudes cardinales son
la sabiduria préctica o prudencia, el valor o coraje y la tem-
planza.

INFLUENCIA DE PLATON EN LA HISTORIA DE LA FILOSOF{A

Puede dividirse la influencia platénica en las siguientes tradi-
ciones: latina, bizantina, 4rabe y judfa. Aunque la influencia de
Platén sea evidente en la escuela plat6nica, en el propio Aristé-
teles, su discipulo, en los estoicos, en Leibnitz, en otros muchos
filésofos en que podemos rastrear sus huellas, vamos a ocuparnos
tan solo de las cuatro tradiciones antes citadas.
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TRADICION LATINA

Los autores més importantes en recoger las influencias platé-
nicas son Macrobio, Calcidio, Mario Victorino y San Agustin. Sus
textos han servido para transmitir las ideas platénicas a la cultura
latina medieval y para formar el vocabulario técnico de su época.
Ni que decir tiene, pues es ya de sobras conocido, que es a San
Agustin a quien corresponde la mayor influencia e importancia de
estos plat6nicos medievales, pues su doctrina iluminé toda la filo-
sofia cristiana, reserva cultural de todo el Occidente medieval.

TRADICION ARABE

La cultura griega se transmiti6 a Persia y a los paises 4rabes a
través de Siria. Los Abasidas protegieron a los sabios sirios que
tradujeron muchas obras griegas, aristotélicas y platénicas. En el
siglo 1x fue traducido el Timeo, la Republica, las Leyes, el Sofista.
Pero el platonismo se desarrollé entremezclado con las doctrinas
aristotélicas, por lo que es muy dificil distinguir ambas escuelas
dentro del mundo 4rabe,

TRADICION juDfA

La importancia del platonismo entre los judios medievales se
debe a la influencia ejercida por los filésofos 4rabes. Son impor-
tantes Isaac Israeli, Abengabiroh y Abensadik. En Maiménides hay
confusién de elementos platénicos y aristotélicos.

TRADICION BIZANTINA

Una gran parte de la filosofia bizantina puede ser considerada
como una mera elaboracién platonizante o bien de intentos de con-
ciliacién entre Platén y AristSteles. Se redactaron muchos escri-
tos neoplaténicos, especialmente por Proclo; hay que tener tam-
bién presente la influencia del Pseudo-Dionisio y de Juan Filopén.
En el siglo x1 hubo un renacimiento platénico con Miguel Psellos
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