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3O crees acaso que los gobiernos nacen de
algna eniing o alginag piedra?” (59-4dj

No es mi intencion en este ensayo tratar todo el problema de la justicia
en Platon, pues excederfa ¢l tiempo dispuesto para esta conferencia v por ello
me voy a limitar a senalar algunas relaciones entre la Reprblica y ¢l Timeo'. Para
empezar quiero hacer una breve referencia al didlogo tardio el Timeo, ¢l cual
empicza con Socrates rememorando y resumiendo una conversacion sostenida
el dfa anterior acerca de su opinion sobre la mejor organizacion politica y sobre
la calidad de seres humanos que le pueden dar vida (17¢). 1.a descripeién de
Socrates, seglin Timeo, estuvo “muy conforme con los principios de la razdn”
(17¢). Esta rememoracion resume los rasgos esenciales de la polis descritos en
la Repiiblica, a saber, la separacion de los campesinos, artesanos y comerciantes
delestamento que lucha en defensa de cllos, los guardianes o gobernantes y sus
valientes auxiliares. Luego la asignacién a cada estamento de la ocupacién dnica
que deben realizar de acuerdo con la naturaleza propia de cada uno. Los
primeros deben proveerlos bienes necesarios para la existencia v los guardianes
deben administrar justicia con suavidad a sus gobernados y tratarlos como
amigos, pero ser fieros con sus enemigos, y para ello su alma debe ser educada,
mediante la musica y la gimnasia, en una actitud tal que Platén llama violenta y
filoséficaalavez, esto es, violenta con los enemigos y razonable y justa con los
amigos. Los guardianes no deben poseer ni oro ni plata, ni acumular riquezas,
sino limitarse a recibir un salario suficiente que les permita vivir sin afancs
materiales y virtuosamente.

Por otro lado, las mujeres pucden y deben desemperiar las mismas
funciones que los hombres en la guerra y en la administracion de la ciudad.
Ademas los matrimonios deben realizarse cntre personas que posean cualida-
des semejantes y los hijos deben ser comurics, cuidando de que nadie reconozca
sus propios hijos, sino todos deben considerarse como una misma familia. Las
uniones entre hombzes y mujeres deben estar organizadas y manipuladas de
modo que no lo parezcan, de modo que los buenos y los malos se unan con

' Tistc ensayo es un primer esbozo de un proyecto mayor que pretende sondear las relaciones
entre ambos diilogos. Pido disculpas al lector si en algunos pasajes la reflexién parece muy

esquematica.
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sus semejantes respectivos, v de modo que no surja enemistad entre ellos yestén
convencidos de que el azar ¢s la causa de rales uniones. IFn otras palabras, dche
fingirse un momento de contingencia en las relaciones, aunque estas cstén
programadas por los gobernantes. Por tiltimo, hay que observar cuidadosa-
mente los nacimicatos, pues no necesariamente los hijos de los buenos son
buenos y los de los malos, malos, csto es, de la misma calidad que sus
progenitores, y de acucrdo con su calidad cada hijo debe ser ubicado en ¢l
estamento que le corresponde por naturaleza (1 Tc-18e).

Estos son los rasgos centrales que destaca Séerates del Iisiado ideal
pensado por €l,y son precisamente cstos rasgos los que constituirian en geaeral
el estado justo. Sobre esto volveré luego. Antes s conveniente contestar la
pregunta sobre el sentido que tiene comenzar un discurso cosmoldgico con un
discurso politico, cuando hoy son tratados como dos esferas cognoscitivas
completamente diferentes. Laintencion de Platén, empero, serfa mal compren-
dida por quien pensara que Platén confunde y mezcla ambos ambitos. De
hecholos distingue bastante bien, como lo muestra el inicio del dialogo el Timeo.
Cada discurso estd sometido a exigencias distintas pues trata de responder a
preguntas diferentes. La Reprblica, por ejemplo, tiene una estructura mas
dialogal que el Tzmeo, pero ambos responden a una estructura dialécrica, esto es,
hay relaciones intrinsecas entre las diferentes partes del didlogo, v las partes
posteriores recogen lo dicho en la primera, muestran la insuficiencia de los
plantcamientos iniciales, o los niegan en el sentido hegeliano de Anfhebung, esto
es, conservan, transformados y entiquecidos, los momentos iniciales, mostran-
do que estos son mds complicados que como se planteaton inicialmente, y que
hay mis clementos en jucgo de los que primeramente sc crefa.?

Pero lo que quiere resaltar Platén, al comenzar un discurso cosmolbgico
con una breve rememoracién politica, es algo sencillo y comprensible de suyo:
la polis esta vinculada al mundo natural y participa, en principio, de sus avatares

David Roochnik, ¢n su brillante lectura de la Repiiblica habla de tres olas del didlogo, que
se complementan dialécticamente, y donde cada nueva ola recoge v profundiza losproblemas
planteados anteriormente. Cf. David Roochaik, Beawtzfil City. The Dialectical Character of
Plato s “Republic”; 1thaca and London: Cornell University Press, 2003, p. 5 ss. Igualmente
podtia uno hablar de tres secciones ¢n el Timeo, una en la cual se deseribe lo ereacidn del
mundo y lo producido por la tazén, y que estd presidida por la distincidn ontoldgica entre
lo que sicropre es y nunca deviene v lo que deviene continuamente, pero que munca es (270)),

97




Jaire Uiseobar Monceda

v vicisitudes; la polis ideal justa, de scr posible, se construye dentro de la
naturaleza v contra ella, o mejor, debe tener en cuentalas limitaciones impuestas
a tal empresa por el hecho de que cl ser humano es un ser fundamentalmente
natural, cosmico, aunque posea una capacidad que parece hacerlo diferente de
todos los otros seres vivos que habitan el cosmos: la razon lingtiistica, una razon
encarnada cn cl lenguaje e inseparable de €, 0 mas exactamente, la capacidad
de enumerar y de denominar las cosas existentes’. Pero la posesion de una razon
lingiifstica, del L0Y0g, no lo hace absolutamente diferente, en tanto sex natural,
de todos los otros seres naturales vivos, pues como estos esta atado a los ciclos
de la temporalidad natural, solamente le abre una posibilidad diferente: la de
podet construit una polis justa que permita una vida buena para todos sus
ciudadanos. FEsta pertenencia de Ja ciudad humana al cosmos la expresa
Sécrates con su desco de ver su ciudad en movimiento, sometida al cambio,
en sus guerras y disputas con otras cindades, en los acucrdos que cicrra con ellas
(Tim.19bss)). T.a ciudad no es una institucion creada autirquicamente por los
seres humanos, una eregfio ex nihilo, sino que es una institucion que esta atada
intimamente a la naturaleza externa e interna del ser humano como su condicién
de posibilidad, y la caracteristica csencial de la naturaleza del cosmos es a
movilidad v la vitalidad. Una ciundad que quiera ser justa debe tener en cuenta
las condiciones impuestas por naturaleza tanto externa como interna.

Pero, ¢qué caracteriza a la naturaleza como un todo, esto es, al mundo?
Bésicamente dos principios: la razén (vodg) v la necesidad (&véykm). El
cosmos todo es producto de la mezcla de la razén v la necesidad, esto es, el
mundo no es producto exclusivo de la razon, sino que en €l hay un elemento
de necesidad que continuamente se opone y ofrece resistencia a los designios

v que va hasta 4715 Una segunda scecién que va de 4712 69A, y que precisa ¥ profundiza
la distincién anterior con la introduccién de un tercer género, v que describe fo producido
potlanceesidad. 1. tercera seccién que va de 69.A hastacl final, que sc ocupa delo producido
porla combinacion de razdn v necesidad, y describe ademds las caracteristicas de los seres
gue pucblan ¢l universo, especialmente de la constitucion corporal y psicologica del ser
humano.

P Tsto es claro, por ¢jemplo, en Ja concepeidn platénica del tiempo, en la cual el nimero v
dlenguaje juegan un papel predominante para su comprensién. Cf. Jairo Escobar Moncada,
“Lenguaje y neeesidad. Sobre el concepto del tiempo en Platén”, en: Estdios de Filosofia No.
27, lebrero de 2003.
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de la razén humana, incluso de la razén del demiurgo divino. El dios platénico
es recreador, reorganizador de los elementos ya dados en el todo, mas no su
creador. Flno es omnipotente, y mucho menos el ser humano, aunque la ciudad
ideal pensada por Socrates en la Reprblica aparente lo contrario, pues ella
también estd sometida al cambio como muestran los libros VIT y IX. Kl
demiurgo es descrito en el Times como alguien cuya tarca es introducir orden
en un ambito material dado de antemano, el de la necesidad, que tiene en si
misma una tendencia a lo desordenado ¢ irregular. Tl mundo material de la
necesidad es descrito como algo irracional (GAoyov 51e), pero que ya contienc
huellas de un posible orden racional. La tarea del demiurgo consiste en
transformar tales huellas, que son condiciones de posibilidad de orden,
mediante la generacion del iempo v los elementos estereométricos, en cl mejor
orden posible permitido por la &vayxn'. Esta no sc deja persuadir comple-
tamente; aun ordenada, la &vayxkm siempre serd causa de desorden ¢ irtacio-
nalidad.

Nada hay en cl universo que no esté constituido por estos dos principios
y todo en ¢l participa de ellos a su manera. Con el concepto de dvéykn Platon
quiere sefalar a tres dimensiones de la existencia humana: primero la de
contingencia por un lado, y vinculado con esta, segundo, el caricter de no-
suficiencia, de carencia, de necesidad del mundo humano. El cosmos como un
todo, segun Platon, es autosuficiente: él es bello y perfecto, no necesita de
ninguna otra cosa para cxistir, pero los seres que lo habitan, plantas, animales
y humanos no son autosuficientes, autirquicos (que es el término platénico): su
posibilidad y forma de vida estd remitida a la existencia del cosmos, y necesitan
de lo dado por ¢l para vivir. El cosmos cs, ha sido y sera siempre; pero no se
puede afirmar lo mismo de los seres que lo habitan, pues ellos estan sometidos

La &véyrn a la vez posibilita y limita la actividad del demiurgo, permite ¢rear un mundo,
peroleponcasu vez limites infranqucables a sus designios. La sabiduria del demiurgo divino
consiste en esto: ver lo posible dentro de lo necesario, y realizarlo. No todo lo que es posible
se pucde realizar, pero trata de realizar ¢l méximo delo posibilitado porla &véykn. Ha esto
se asemeja al artesano que trata de sacar lo mejor de los materiales que trabaga.

Para una discusion mis detallada de estos conceptos ver 11 Schreckenberg, Ananke.
Untersnchung sur Geschishte des Worlgebranchs, Minchen 1964, v Jairo liscobar Moncada,
Chora y Chronos. Lagos und Ananke in der Elenmententheoric ron Platons “Timaios™, Wuppertal
1994, p.43 ss.
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alaleydeldevenu: al naceryal perecer, alos cataclismos de lanaturaleza (22bss.).
ILa ciudad mstutuida humanamente esta también sujeta a dichos cataclismos: las
ciudades nacen, crecen y perecen, no hay nada humanamente producido que
dure eternamente como el cosmos. Lo humano sélo puede aspirar a crear una
ciudad justa que dure lo mis posible, y su duracion depende del grado de justicia
que tenga. Entre mds injusta una ciudad, escindida, menos posibilidades tiene
de durar, de permanecer, pucs sus divisiones internas la hacen mas vulnerable
y dominable por otra.

Aqui cabe la siguiente pregunta: ;Cual es el ideal que dirige la actuacién
del demiurgo? Ls el ideal de bondad, pues el bien permite construir y fomentar
lo dado, mientras que el mal lo destruye y corrompe {Rep.608¢). La accion del
demiurgo cHsmico, guiada por lo bueno, busca realizar ¢l maximo de
posibilidades fisica y logicamente permitidas pot la &véykn, de modo que
surja un cosmos no solo bello, completo v autosuficiente, sino que permira
ademas la actividad racional de los seres humanos, de modo que puedan crear
ciudades que posibiliten una vida buena para sus habitantes, esto es unavida lo
mas libremente posible de escisiones ¥ violencia. El universo, por lo demas,
deberia estar habitado por la maxima cantidad de seres posibles: vegetales,
animales, racionales e inmortales. De no ser asi ¢l cosmos seria no sélo
incompleto, sino también no bello. Fsta tendencia del buen demiurgo a realizar
lo maximo posible, de darle a su creacion lo mejor de si, sin que clla pueda
empero tener su perfeccidn, fue llamado por Arthur Lovejoy® el principio de
plenitud. El mundo deberia tener la perfeccion del demiurgo, ser semejantea
él de la mejor manera posible, pero como no puede darsela completamente,
sclo otorga tratando de realizar el miaximo de posibilidades fisica y logicamente
matetializables, por ello hay seres igneos, acuaticos, aéreos y terrestres, pues trata
de realizarlo mejor y mas que puede a partir de los elementos dados en la anankd.
Baste esto respecto al Tizeo. Pero creo que algo se puede decir ahora respecto
del comienzo politico del didlogo: el gobernante o los gobernantes deben
orientarse también por el principio de plenitud, esto es, deben tratar de realizar
las posibilidades fisica y logicamente propiciadas por los materiales dados
socialmente. La accién del demiurgo deberia ser imitada por los gobernantes.
Ahora me ditijo ala Repiblica.

¢ Arthur Lovejoy, La Gran Cadena del Ser, Tcaria: Barcclona 1983, P-53 s
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Fldialogo consta de diez libros. Fl primero, de acuerdo con la tradicion
filologica’, fue escrito injcialmente como un libro aislado y, por su contenido,
artadido posrertormente a Jo que hoy se conoce como la “IToirteia” (Ia
Repribilicay. iste libto es conocido como “I'rasimaco”, pucs termina con una
discusion con Trasimaco sobre la justicia, quien luego jugara, durante rodo ol
didlogo, ol papelde uninvitado de piedra. Trasimaco se burla de las discusiones
sostenidas anteriormente por Socrates con Céfalo v su hijo Polemarco como
charla inatl v bobada altisonante que no da cuenta de la verdadera realidad, y
exige que se defina la justicia sin recurrir a “melindrosidades” retéricas tales
como “lo necesario, o lo provechoso, 0 lo Gtil, o lo ventajoso, o lo conveniente”
(336d). A estas definiciones simplistas opone la suya, que expresa un focton
trrefutable: “Jo justo no es otra cosa que lo que conviene al mas fucrte (10 10D
kpeltrovog EVUREPOV)” (338¢). Presionado por SGerates, quien irdnicamente
interpreta la expresion “cl mds fuerte” recurriendo a la figura del pancraciasta
Polidamonte, a quien por su actividad le conviene comer carne de bucy, y esto
seria lo justo para ¢l y para nosotros, aunque nosotros seamos mas débiles. A
esto responde Trasimaco, irritado, diciendo quelo justo son las leyes que cada
forma de gobiceno establece para su conveniencia, y dicho establecimiento es
lo justo para los gobernados, quienes deben obedecer tales leyes so pena de ser
castigados como violadores de las leyes v la justicia establecida (338¢). Para
Trasimaco la posibilidad de un orden legal que no sca mera expresion del
capricho de los gobernantes y al cual cllos obedezcan y se sometan es negada
rotundamente. Lo que decida o mas fuerte, esto es, la persona o grupo
detentador del poder politico, ¢s lo legal, que no es ni puede ser objeto de
discusion racional. Tisto, para Platon, es la regla de la tirania, que también pucde
tener vigencia en gobiernos no tiranicos. Detras de la tesis de Trasimaco se
esconde ademds otra cosa: el aseguramicnto y acrecentamiento de las posesio-
nes y ventajas del detentador del poder.

Bien podria decirse que los nueve libros restantes estan concebidos
como unarespuesta ala tesis de Trasimaco. En el primer libro Sécrates la refuta
de la siguicnte manera

Sea 0 no cierta esta tradicion, v de la cual hay buenas razones para dudar, Jo cierto es que
cHibro primero es una acertada introduccion a los nueve ibros signientes. ilosdficamente,
sea o no el libro escrito anteriormente, hay una continuidad entre las preguntas que plantea
este capitulo v el desarrollo subsiguicnte. ;
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Apela ala diferencta filoséfica entee ser y apariencia, pues ¢s posible que
cl gobernante legisle equivocadamente en contra de sus inteteses. Una
cosa cs lo que le parece mas conveniente al regente y otra saber si en
realidad le es conveniente. Pero para L'rasimaco ¢l gobernante verdade-
ramente fuerte nunca yerra (340c¢). Ilsta afirmacion, evidentemente, no
saca a ‘I'rasimaco del apuro, pues convierte ¢l capricho subjetvo del
gobernante en un saber verdaderamente objetivo de lo que le conviene,
y pata esto no hay garantia absoluta por parte del mundo. No siempre
los acontecimientos objetivos coinciden con mis deseos subjetivos.

Para I'rasimaco el gobernante verdaderamente fuerte posce saber y
conocimientos certeros de lo que verdaderamente le conviene. Su saber
busca su propio beneficio. A esto responde Socrates diciendo que los
poseedores de un determinado saber, ¢l médico o ¢ piloto de una nave,
busca ante todo ¢ bienestar de sus pacientes o delos pasajeros a sucargo.
Hl verdadero regente, si lo es, debe buscar el bienestar de aquellos bajo
su gobierno. Quien gobierna para su beneficio no es, pues, un verdadero
gobernante. Para Trasimaco esto es habladuria de politicos débiles que
no saben utilizar debidamente el poder para provecho propio. Por otro
lado, anade Trasimaco, el injusto cs mas feliz y vive mejor que el justo.
Todos anhelan ser como ¢l njusto, pero no se atreven por miedo y
debilidad. El débil eritica la injusticia por que no puede ejercerla y debe
sufrirla, pero su deseo mas intimo es poder cometerla. Trasimaco quiere
dar por terminada la conversacion pues los hechos reales le danJarazon.
La realidad es asi y no puede ser de otra manera. Contra los hechos es
tmposible argumentar. Pero Socrates le pide compasidn con sus mentes
débiles, pues siello es asi como atirma T'rasimaco, pues bien vale la pena
la aprobacion de dicho saber. Pues lo que esta en juego no s insignifi-
cante, sino esencial al saber, la pregunta por Ta forma de vida gue
debemos llevar (Blov Sraryayny, !

d4¢). No otra cosa estd en juego
cuando se discute en torno ala justicia: la forma de vida individual y social
que debe realizarse de modo que permita la mejor vida posible.
Trasimaco parece un revolucionario del pensamiento, pero lo que
defiende es mas bien trivial y cotidiano. Su pensamiento se mueve dentro
de los prejuicios del sentido comin respecto de lo justo y de lo injusto.
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Por otro lado, Trasimaco cree negar todo tpo de ideal, pero también
él esta preso en su ideal, a} cual considera como algo valioso y digno de
alcanzar.
Por otro lado, dice Socrates, no es claro que Ia injusticia haga mas fuerte
al individuo o grupo de individuos que la eligen como forma de vida,
pues incluso una banda de ladrones para poder realizar sus fechorias,
necesitan que las relaciones entre sus miembros estén vinculadas con un
minimo de justicia, esto es, de concordia y amistad (OLOVOLAY KO
oLAlow,351d). Siprevaleciese el odio y la desconfianza mutua entre ellos
no podtian emprender ninguna aventura criminal con éxito.
Por tltimo, la injusticia no hace feliz ala ciudad o al individuo que la elige
como forma de vida. Un régimen injusto o un grupo quc rige
injustamente puede tencr pequenos éxitos politicos, conservar el poder
porun tiempo, pero justamente a costa de destruir la vida humana y los
ralores que la hacen posible y digna de ser vivida. Para Socrates
linicamente es legitimo un orden que permite la concordia y la paz entre
sus ciudadanos. La imagen del mundo defendida por Trasimaco, como
lo ha mostrado, la historta pasaday la reciente, es hermana de la pesadilla,
la crueldad, la destruccion v la ignorancia; y s6lo genera discordias, odios
v luchas, y hace desgraciados a los ciudadanos de la ciudad donde dicha
imagen impera. El ideal de Trasimaco, podria decirse, hunde a los
hombres mas fuertemente en el ambito de la necesidad, de lo trracional
vy la violencia; no busca propiciar lo maxima y objetivamente posible,
sino busca reducir ¢l mundo social al capricho subjetivo del poseedor
o poseedores del poder. Tisto hace incompleto y no bello al mundo
social.

Pero atn, dice Sécrates, al final, no sabemos qué eslajusticia (16 dixoiov

pH olda 6 0Ty, 354c). Para responder a esto me dirfjo a los libros IT - TV.

La concepeién de ‘Trasimaco es la piedra en el zapato de toda teoria de

la justicia. De cllo es consciente Platon, y por ello cl segundo libro comicenza

fortaleciendo, pot medio de Glaucdn v Adimanto, las tesis de Tras{maco (358a-

368a). Glaucon no comparte la posicién de Trasimaco, pero cree que éste se

ha rendido demasiado répido, y le gustaria escuchar qué son la justicia y la
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injusticia e si mismas v qué poder ¢jercen por si mismas en el alma, pucs
mientras esto no se haga sobre todo respecto de la justicia, los argumentos de
T'rasimaco siguen siendo atractivos como guia para seguir: se trata, ante todo,
de no dejarse coger i pragant cometiendo injusticias. 1.a més alta forma de
tnjusticia, dice Glaucdn, es parceer justo sin serlo (361 a-c). Por otro lado, la
justicia no cs apreciada por si misma, sino lo que se lJlama tal es producto de un
acuerdo entre hombres que buscan huir de dos extremos: ¢l mejor, cometer
injusticias impunemente, y el peor, no poder desquitarse cuando se las padece
(359 a-c). Actuamos o nos preocupamos por actuar justamente no por
conviccion de que esto es mejor para mi y a ciudad, sino por la comodidad que
significa lograr acuerdos que limitan ¢l deseo mas intimo del alma individual:
la mheovekia, clafan desmesurado de apropiarse ilimitadamente de los bienes
o posestones de otros. Hsto lo tlustra con el mito del anillo de Giges, un pastor
al servicio de un rey lidio, mito considerado por Simone Weil como ¢! centro
y problema de toda la filosoffa politica, pues ¢l anillo permite, gracias a su
capacidad de hacer invisible, ¢l poder de apoderarse de los bienes de los otros,
de actuar “como si se fuera un dios entre los hombres” (360 ¢). Incluso ¢l
hombre justo cacrfa cn la tentacion de actuar injustamente sabiéndose invisible
paralos otros. Nadic ¢s, pues, justo voluntariamente, sino por temor al castigo
de los otros, a tener mala reputacién o, simplemente, por los beneficios que se
obtendrian por parecer justo a los otros: reconocimientos como buen ciuda-
dano, ventajas en los negocios, alabanzas, ete.

Por otro lado, complementa Adimanto, existe la teoria religiosa que
afirma que Jos dioses son de una fndole tal que perdonan cualquier injusticia
cometida porque son volubles a sacrificios y plegarias, de modo que podemos
obrarinjustamentey ofrecer sacrificios por los crimenes cometidos (365 ¢) JlPor
qué es enfonces Mejor ser justo que injusto, sitodo parece decir que paga mejor
la injusticia, aqui como cn la otra vida cn el caso de haberla?

Lo que les interesa ante todo a Glaucdn y Adimanto cs ver qué es un
hombre justo, y por qué vale la pena ser justo. Hsto es a primera vista chocante,
como han sefialado algunosintérpretes (p.c. Andreas Schubert®), pues lajusticia
es principalmente una virtud Tpog Etepov, s decir, oricnrada hacia los otros.
Parece como si Platon redujese la discusion sobre la justicia 4 un asunto

* Andreas Schubert, Pluros “Der Staa”, Verlag Ferdinand Schoningh, Paderborn 1995 1,525,
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meramente individual, pero esto no es asi. Para responder a esta dificil pregunta
Socrates propone un rodeo tedrico: asi como es mas facil leer, desde lejos, unas
letras grandes que unas pequeiias, es més viable buscar primero en un modelo
mas grande que el individuo, la ciudad, qué es la justicia, pucs hay también
evidentemente una justicia propia de ella. “Si queréis” dice Socrares “indague-
mos primero como es ella (Mo10v 11 86T1v) en las ciudades, y después lo
cxaminaremos cn cada individuo, poniendo cuidado a la similitud del objeto
mayor con la figura (idea) del mas pequeio™ (369 a).

Uno se equivocatia hermenéuticamente si creyera ver aqui una mera
analogia entre polis y alma, en ¢l sentido de que sc trasladaria posteriormente
lo visto en la polis al alma individual. Pero las cosas son mas sutiles. Lo que le
interesa destacar a Platén es la interaccidn entre ciudad e individuo, entre lo
interno v lo externo o, con términos deJonathan Lear’, lainterrclacion entre los
procesos de internalizacion y externalizacion. No es posible estudiar la justicia
delindividuo independientemente de sunexo conla polis. Fntre individuo justo
-0 injusto- ¥ polis justa -o injusta- existe una dialéctica intima: no es posible
pensar la una sin la otra. Sobre esto volveré luego. Ahora voy a detenerme
brevemente en la extrana concepcion platénica de la justcia, y digo extrana,
pues ella parece ir en contravia de todo lo pensado sobre la justicia por los
griegos, pero sobre todo por los modernos, como han sefialado entre otros
Viastos'” y Gracser'. Platon define la justicia como “hacer lo SUYO ¥ no
multiplicar sus actividades (16 obtoDd TP&TTELY KO PN TOALTPOLYLOVETY,
433a8), y hacer justamente aquello para lo cual la naturaleza lo ha dotado mejor”
(e1¢ 6 00100 N @hoIG EMiTnde1oTdTn nepuKia ein, 433a5), sin entrometerse
en las tareas de los otros. Uno podtia decir que es una ley de la necesidad el que
0 yestadestinado a ser 0 a pertenecer a un determinado estamento v a hacer
lo propio de tal estamento. Esta ley de la necesidad lo expresa Platén con el mito
de las tres razas metalicas. Este mito, podria decirse, trata de dar cuenta de la
multiplicidad de vidas propias de la ciudad asi como de la diferencia de

®  Jonathan Lear, “Inside and outside The Republic”, en: Phronesis, XXXVI1/2 (1 992}, 184-
215.

Gregory Vastos,- The theory of social justice in the £OAIC in Plato s Republic, cn: idem, Platonic
Studies, Princeton University Press: Princeton 1981, 69-103.

Andreas Gracser, Philosophie der Antike, Bd. 2: Sophistik und Sokratik, Platon und
Anstoteles, Verlag €. 1.Beck: Minchen 1993, p-183 ss. -
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capacidades e intereses entre los seres humanos, aunque unasociedad levantada
sobre estos presupucstos, que otorga a cada uno de sus miembros un tipo de
vida determinado basandose en un supuesto conocimiento de la naturaleza
humana, sca dificilmente defendible v legitimable.

Veamos ahora brevemente el camino que Platén recorre para llegar a su
concepcidn de justicia, que tene que ver con el modelo en letras grandes que
Platon describe en el libro II. La ciudad surge de la imperfecta y defectuosa
autarquia humana. Toda polis es, minimamente hablando, una &varykaotdn
TOALG (365 d 11), esto es, una ciudad destinada a satisfacer las necesidades
materiales basicas como alimentacidon, vivienda, vestido. Esta ctudad minima
constara de cuatro o cinco hombres: un albaful, un labrador, un zapatero, y
algiin otro delos que atienden las necesidades corporales (cOpa Bepanetdtny,
369d). Cada uno se ocupard de hacer una sola actividad, pues cada persona
trabaja mejor si se ocupa de un sélo oficio y no de vanos a la vez. Pero esta
ciudad minima es una ilusion, pues son también necesarios o se vuelven
necesarios los que fabrican las herramientas para uso del labriego, el albanil; ast
como los encargados de importar v exportar mercancias, los mercaderes
encargados a la compra y venta dentro de la ciudad, ete. Con el crecimiento de
la ciudad es probable que surjan conflictos con otras ciudades y van a volverse
entonces necesarios Jos guerreros que protejan la ciudad. También se volverian
necesarios poetas, misicos, médicos, cocineros, productores de adornos, etc.,
csto es, los encargados de satisfacer las necesidades del alma y del cuerpo'™. A
esta ciudad mas compleja la llama Sécerates la ciudad de los cerdos. Aqui llama
1a atencion que las llamadas “necesidades” del alma y del cuerpo no hacen su
aparicion en la ciudad necesaria, en la ciudad perfecta de cuatto o cinco
habitantes. l<s una ciudad reducida a la necesidad. Aqui no tiene cabida Ia
musica, la gimnasia, la filosoffa. Sus habitantes se reducen a satisfacer sus
necesidades inmediatas, csto ¢s, se comportan justamente como cerdos. Por

2 Aqui la necesidad ya no es solamente un principio cosmico, sino es algo que se refiere ala
constitucidn humana, esto es, a aquello que es necesario para preservar y conservar la
existencia. Por necesidad requerimos v 0 y preservar nuestra existencia, por ¢jemplo,
alimento, comida, vivienda que nos proteja de las mclemencias del tiempo, ete. Fin la tercera
parte del Tumeo, a partir de 697, donde se expone la constritucion del alma y ¢l cucrpo de los

scres mottales, se ve claramente la relacion eatre gndnké como principio cosmico y la andnké.

como principio determinante de la vida individual humana.
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ello ¢s no sélo una ilusion esa ciudad sana o necesaria descrita inicialmente, sino
rambién imposible. La cludad de los cerdos scria la verdaderamente humana,
v aqui va se vuelve dificil hablar de nccesidades meramente “naturales” o
meramente “necesarias”. Sin entrar en detalles ¢s claro que las necesidades
humanas, para Platon, tienen una impronta social y cultural.”?

A Ja pregunta de dénde se podria hallar la justicia en esta acrecentada
ciudad no se da una respuesta, pero Adimanto sugicre que tal vez “en los
SCervicios mutuos que s prestan unos a otros” (371 e). Aunque insausfactoria,
esta respucsta ya sugiere aquella que se desarrollard posteriormente: Ja justicia
de la ciudad debe otorgar beneficios a sus cindadanos, sobre todo ¢l beneficio
de no carecer de lo necesario para su existencia, sea cual sea el estamento al que
perteaczea y por otro lado, la armonia y amistad catre todos sus estamentos.
Porotrolado estajusticia es condicion para el otro tipo de justiciaque leinteresa
a Platén: Ta armonia entee las diferentes capacidades del alma.

A esta division horizontal del trabajo, se afiade una vertical: sobre los
ciudadanos cotricntes estan los guardianes y sobre estos los dpyovteg, los
gobernantes. Lsta division vertical descansa sobre una “noble mentira”
(yevvaidv i €v yevdopévovg, 414cl), necesaria para darle cohesion al
estado, y s necesario convencer con ella “a los mismos gobernantes v al resto
de los ciudadanos” de la necesidad de tal jerarquia. Se trata de la “leyenda
fenicia” de los metales. Todos los hombres son hijos de una madre comun, la
tlerra, quien los saco para habitar la ciudad. Pero al formarlos los dioses, 2 unos
los hizo de oro (los destinados a gobernar), a otros los hizo de plata (los
auxiliares y guardianes), y a otros de bronce y hierro (los labradores y demas
artesanos) (415 a). Cada unc engendratd, por lo general, hijos semejantes a ellos
(a7), pero puede darse ¢l caso de que los hijos de los regentes nazcan con alma
de bronce o que los hijos de Jos artesanos nazcan con alma de oro o de plata.
De ser asi, cada uno, sin consideraciones de ningin tipo, debe ser remitido al
estamento que le corresponde por naturaleza. La tarea mas importante de los
gobernantes es prestar atencion alacombinacion de los metales, pues el oraculo
dice que la “ciudad perecerd cuando la guarde el guardidn de hierro o de
bronce” (415 ¢). Este mito antropologico establece una division férrea entre
tres tipos de estamentos o clases, aunque permitc movilidad entre ellos. Este

U Fsto lo muestra claramente J. Lear en su ensavo antes citado, p. 199 ss.
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mito, podria decirse, trata de dar cuenta de la multiplicidad de vidas proptas
dela ciudad asi como de las diferencias de capacidades e intereses entre los seres
humanos, aunque una socicdad levantada sobre estos presupuestos, que otorga
a cada uno de sus miembros un tipo de vida determinado basandose en un
supuesto conocimiento de la naturaleza humana, sea dificilmente defendible y
legitimable. No todos son iguales. Pero esta desigualdad, para Platon, no
significa que unos sean mds felices que otros: cada uno tienc la felicidad que le
corresponde por naturaleza (421 ¢). En esta ciudad, por otro lado, nadie sera
ntindigente ni rico, pues la indigencia vuelve vil a las personas v 1a riqueza los
vuelve flojos v octosos (422 a).

Fn el pasaje 427 e- 434 ¢ Platon discute las virtudes que ha de tener la
ciudad para poder ser llamada buena, a saber: prudencia, valentia, moderacion
v justicia. Segun Platon, la ciudad es prudente si sus gobernantes son prudentes,
es valiente si sus guardianes los son; y es moderada st cxiste armonia entre
gobernantes y gobvcmaclos, respecto de los placeres y los descos de cada cual,
asi como respeto por quienes deben mandar. Los gobernados son moderados
cuando aceptan ser mandados por los que encarnan la prudencia {prejuicios
aristocraticos de Platon, pero no es una aristocracia ni de herencia ni de riqueza,
sino espiritual). 1.a justicia, concluye Platén, reside en que cada cstamento haga
lo suyo y no se entregue a la moAVTPory oo, esto es, a la multiplicidad de
actividades, lo que puede llevar a que no se haga bien ninguna. Una ciudad tal
donde cada uno hace lo suyo pata beneficio de los otros, y cada uno recibe lo
quc le es adecuado pata vivir bien, es una ciudad buena, justa y feliz.

Otro elemento importante de la construccion platonica de la ciudad ideal
es su tcorfa psicoldgica, como lo mencioné anteriormente. El alma humana
consta de tres partes, el AoyloTikOV, que encarna la virtud de la razoén
calculadora y sabia; ¢l Bvpoedng (la valentia, la fogosidad emocional) v el
emBupeTicoV (la parte apetitiva, concupiscible), que debe ser controlada por
la razon y la fogosidad conjuntamente. Platén realiza esta division apoyandose
en el principio de la oposicion: “Hs evidente que una misma cosa no admitiria
hacer o padecer cosas contratias en ¢l mismo sentido (KOTd TQVTOV) con
respecto a lo mismo (npdg TadTOV) v al mismo tdempo” (436 b). Pero o
hombre puede padecer al mismo tempo acciones v pasiones diferentes (347
b1), por ejemplo un sediento puede desear agua v negarse a tomarla por razones
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médicas. Si esto es asi no es posible que el mismo hombre haga esto con las
inicialmente, entre cl€mBupeticdy (Ja parteapetitiva) v el Aoyiotikdv (la parte
tacional caleuladora); y posteriormente entre el AoyioTidy y el Bvpogdng (la
parte emocional, fogosa). Para Platdén el Aoyiotikév con la avuda del
Bupoeideng, debe gobernar y dirigir el ém@upeticdyv, que por naturaleza ¢s
“insaciable de bicnes™ (442 a). La justicia en el alma consistiria ca establecer una
armonia enfre las tres partes, poniendo Umites al afan insaciable de riqueza del
EMBVUETIKOV, pero no mediante represion, sino por la educacion v ordena-

miusmas {acultades del alma. Apovandose en cste principio Platon diferencia

cion suya por parte de las otras dos. Fste ¢s, pues, esquematicamente, el
concepto de justicia platénico: cada uno hace y recibe lo suyo dentro de la
7OALG, v o hace en armonia con las otros estamentos, y ademas cada ciudadano
busca, mediante la educacion recibida, armonizar las diferentes tendencias del
alma, bajo la coordinacién de la razdn. Quien tal hace es cwepwy (moderado,
templado), y sabe actuar bien “ya en la adquisicién de riquezas, ya en el cuidado
delcuerpo, yacala politica, ya en lo que tocaa sus contratos privados.” (443¢)',

Esto dice poco o dice nada. Lo importante es ver aqui la interaceion que
Platon trata de delinear entre ambas esferas, la externa (polis) ¥ lainterna (alia).
Platon lo expresa asi: “¢Y saben que es forzoso que existan tantas especies de
caracteres humanos como formas de gobiernos? ;O crees acaso que los
gobicrnos nacen acaso de alguna encina, de alguna piedra, y no de los caractercs
(MBwV) quesedan alas ciudades, los cuales, alinclinarse a una direccion arrastran
tras de s a todo lo demds?” (544 d).

Paraterminar quiero insistiren tres momentos que mencioné brevemen-
te durante mi exposicion, pero que son centrales para la comprension de lo que
quicto decir:

1. Entre Ia ciudad y el alma humana se dan relaciones de mutua influencia,
con Jonathan Lear, de internalizacion y externalizacién. Entre ambas se dan
rclaciones de interdependencia, y ambas estan atadas a la necesidad, pero
también al AOyog, como el elemento que le permitiria establecer una vida lo
menos signada pot la ciega necesidad, esto es, una vida guiada por la violencia,

"

S¢ sale del marco de este papel una discusion mis derallada de Ias relaciones entee los
diferentes momentos que constituven of alma humana, CF el cnsavo de Lear v ¢l texro de

Roochnik antes mencionados.
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por ¢l deseo clego de posestones v dominio. La Repitbizes, como lo vio 1.ear,
puede ser leida como un estudio de las patologias del alma y la ciudad. Ta
variedad de patologias de la yuyn, por e¢jemplo, depende de los procesos
patolopicos de la ciudad en que vive ¢l individuo. Una polis enferma produce
psiqués enfermas, cada polis genera sus propias patologias psicologicas. Fonuna
ciudad enferma no hay unidad entre sus habitantes, sino disputas v disensiones
violentas, pero tampoco hay armonia o equilibrio en las almas de los individuos.
ILa ciudad oligirquica esti escindida, p.c. entrericos y pobres, v ¢l alma formada
en tal OME vive escindida entre descos jrreconciliables. Tisto no quicre decir
que una ciudad oligarquica produzea individuos sélo oligarquicos, sino solo
predominantemente tales individuos.

2. Por oo lado, la educacidon v la cultura reinante en la ciudad exs la
mediadora entre lo interno v lo externo: una polis en orden tiene mas
posibilidades de producir ciudadanos ordenados, no controlados exclusiva-
mente por el EmBVPLETIKOY. Los individuos Je devuelven ala polis lo que ellos
han recibido de ella en educacién v cultura. La internalizacion es una actividad
psicoldgica fundamental, uno podria decir, psicopolitica. Pero tambicn lo es la
esternalizacion: la ciudad es, de alguna manera, lo que sus ciudadanos son y le
devuelven a ella. Hxternalizacion cs ] proceso por el cual Platdn piensa que una
persona realiza algo en el mundo externo a semcejanza de su oy . Dicho con
J. Lear, “yuyf y TOALG s¢ constituyen mutuamente por una setie de interrela-
ciones, externalizaciones, cuya transformacion ocurre a ambos lados de la
frontera™?. Independientemente de si se comparte ¢l modelo platdnico de
ciudad o estado, es claro que una ciudad que se olvida de educar a sus
ciudadanos para la reflexion critica, que es el modelo encarnado por Socrates,
es una civdad que se hunde mas profundamente en fa dvévkn csto es, en la
violencia, la irracionalidad, el desorden que imposibilita la vida digna de sus
ciudadanos. Una ciudad asi cs una ciudad encadenada a )a necesidad, y sus
ciudadanos, como los habitantes del simil de la caverna, estarian encadenados
alailusion y ala aparicncia de una vida que no cs vida, porque sus mentes serian
incapaces dc distinguir entre la verdad y la mentira. La caverna platonica es un
imagen de lo que seria un mundo gobernado plenamente por la necestdad. Del
hombre depende que la razon y la justicia contribuyan a configurar el mundo

' Jonathan T.car, op. cir, 193.
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de modo que la ciega necesidad no sea la Gnica que tenga la palabra. Tn esto,
mas alld delos elementos que nos parecen extranos de la construccion platdnica
de la justcia, creo que reside uno de los momentos aun perdurables del
pensamiento platénico. Lis el momento de utopia, esto es, el afin de no
resignarse con el mal social existente, pues lo que la utopia platdnica ensena es
que ¢l ser humano, a pesar de los cataclismos naturales v las limitaciones
impuestas por la necesidad, puede configurar su espacio social de una manera
mejor.

3. Por dltimo quisiera sefialar meramente que considero a la distincion
entre razon y necesidad como el eje conceptual alrededor del cual gira no
solamente la obra de Platdn, sino también la filosofia occidental. Tin la era
moderna la conocemos como la distincidn entre mundo sensible ¢ inteligible,
o mundo de la naturaleza y mundo de la razdn v la libertad. Platén es el primero
en establecer esta diferencia de manera clara, y creo que esta distineion subyace,
aunque no lo diga expresamente, a su reflexion politica en la Repablica, como
traté de mostrar en este ensayo.
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