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Resumen

Estetrabgjo tratadeladoctrinaplaténicadel almacontenidaen tres
didlogos: el Fedon, la Republica y el Timeo. Siguiendo el orden
temporal en que estostextos fueron escritos, intentamos mostrar en
ellos la evolucion de la doctrinay asimismo la conformacién de un
pensamiento teol gico religioso detipo racionalista. Aqui se expone
especificamente |a doctrina sobre el alma que Platon desarrolla en
su didlogo la Republica.
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Educacién. Conocimiento.

THE PLATONIC DOCTRINE OF THE SOUL
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Abstract

This work deals with the platonic doctrine of the soul contained in
three dialogues: the Fedon, the Republic and the Timeo. Following
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thetemporal order in which such texts were written we shall attempt
to show through them the evolution of the doctrine and likewise the
formation of a religious theological thought of rationalistic type.
Here, itistreated the doctrine concerning the soul that Plato devel ops
in the Republic dialogue.

Key words: Ideas. Soul. Individual. State. Virtue. Justice. Education.
Knowledge.

Segun la cronologia de Wilamowitz la Republica fue escrita en el curso de
veinte afios durante los cuales Platon g ercia sus funciones docentes al frente
delaAcademia, hastapoco antes de su segundo vigje a Sicilia(Gomez Roble-
do, A., p. 85). Al parecer, para las redaccion definitiva del didogo se habria
utilizado un texto més antiguo, correspondiente alafase en lacua Platon no
se habiatrazado aln el propdsito de exponer sus propias convicciones filoso-
ficas, sino ladefensa de ladoctrinay la persona de su maestro Socrates, y que
resulta ser € libro primero del didogo definitivo (idem., p. 82). Latesis de
Wilamowitz de la construccién separada’y muy anterior del primer libro con
respecto alos nueve siguientes de laRepublica no es unadnime entre |os espe-
cialistas (Nufio: ElI Pensamiento de Platon, p. 159). Algunos han sefidlado la
ausencia de una unidad profunda en la composicién; Robin (Platon, p.30) no
ve buenas razones paraello. Consideraque € libro primero «ofrece un prelu-
dio aunavasta composicion donde la precision delas divisiones atestigua, por
el contrario, €l arte con el cual el plan ha sido trazado». En todo caso, se
encuentrauna casi completa unanimidad en considerar |os nueve subsiguien-
tes libros como escritos con posterioridad a la redaccion del Feddn, del cual
desarrollaria las tesis fundamentales, en especia o relativo ala doctrina del
ama.

El libro primero de laRepUblica presenta en principio unainvestigaci én acer-
ca de la correcta definicion de la justicia. Fracasado ese primer intento de
definicién se establece, sin embargo, y esta vez constituyendo un punto de
partida, que lajusticiaes unavirtud del aima, por lo cual cualquier definicién
tendria que buscarse precisamente considerando al alma como objeto previo
deinvestigacion. Pero no s6lo en el almase encuentralajusticia, sino también
en la ciudad (Estado), y siendo la ciudad un objeto que por sus dimensiones
ofreceria mayores facilidades para establecer o que es en ellalajusticia, po-
driamos luego determinar 1o que es la justiciaen el alma por un principio de
analogia: si tanto en el alma como en laciudad se encuentralajusticia, laidea
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de justicia ha de ser lamisma en ambas. Puesto que lajusticia es virtud de la
ciudad, asi como también lo esdel alma, una ciudad donde no hayajusticiano
seriaen propiedad unaciudad; por ello sdlo podemos estudiar lajusticiaen la
ciudad justa. Para€ello debemos, yaque no conocemos un model o terrestre que
correspondaalaciudad justa, imaginarla, construir su disefio como legislado-
res. En laelaboracion del disefio nos encontramos con que laciudad, paraque
seatal ciudad, debe estar constituida por tres clases de ciudadanos: la clase de
los gobernantes, la clase de los trabajadoresy final mente unaclase auxiliar de
los gobernantes encargada de la seguridad y estabilidad de laciudad. Esastres
clases constituirian lastres partes delaciudad. Ganada paralainvestigacion el
dato de las partes componentes de la ciudad, hemos de pasar a considerar s
una estructura semejante puede ser reconocida en €l alma. En efecto lainves-
tigacién nos ha de mostrar que € amatiene una estructuraandlogaaladela
ciudad. Asi como podemos reconocer en laciudad tres clases, tres partes com-
ponentes, también en el alma encontramos una parte que gobierna, otra que
obedece y otra auxiliar de la primera. La determinacién del alma como un
compuesto constituye un elemento de desarrollo con respecto a la doctrina
anteriormente presentada en el Fedon, donde esto no se habia considerado.

En términos generales se ha dicho que lajusticia es virtud propiadel alma, y
propia también de la ciudad. Pero decir que es propia no es todavia decir lo
gue ellaes. Sabemos que unaciudad justa sera aguella que esté correctamente
gobernada, y estara correctamente gobernada aquella ciudad donde cada ciu-
dadano cumpla aguella tarea parala cual por naturaleza se encuentra previa-
mente preparado, lo cual determina su pertenencia a una determinada clase
social. Detal manera, por naturaleza se ha de ser gobernante, auxiliar o gober-
nado, y en el sometimiento voluntario a estas precisas funciones por parte de
aquellos a quienes cada una corresponde ha de consistir lajusticia en la ciu-
dad. A su vez, para el sometimiento voluntario de las clases, se ha de cumplir
para cada una de €ellas unavirtud particular: A la clase gobernante le corres-
ponderd la virtud de la sabiduria; a la clase auxiliar, la valentia; y ala clase
gobernadalavirtud, que comparte juntamente con las dos primeras, delatem-
planza. De maneraandloga, en el alma se encuentran tres partes, acadaunade
las cual es corresponde una determinada funcion, de gobernar, ayudar a gober-
nar o ser gobernada, y correlativamente, las mismas virtudes mencionadas. De
laplenarealizacion de lavirtud propia de cada parte del almay consecuente-
mente del cumplimiento de larespectivafuncion, seinferirdlo que esen ella,
asi como en la ciudad, la justicia. La ciudad justa, puesto que depende del
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cumplimiento por parte de cada unade las clases que lacomponen dela preci-
safuncién paralacual estan por naturaleza destinadas, y éstas a su vez estén
compuestas por hombres también predispuestos paraintegrarse en unadeellas
seguln propianaturalezay paraunasolafuncion, no podriaestar integradasino
por hombresjustos, esdecir, por almasjustas. EI hombre justo, por su parte, en
lamedidaen que es de algunamaneraeducado por unaciudad, solo por casua-
lidad podriaformarse en una ciudad no justa. Socrates seriael ejemplo excep-
cional formado por una ciudad injusta, alacual rinde, sin embargo, todos los
deberes que haderendir el hombre virtuoso. Atenas, la ciudad de SAcrates, no
es unaexcepcion. Ningunade las ciudadesterrestres existentes corresponde al
modelo de la ciudad justaideal, por lo cual su realizacién dependera del pro-
pésito consciente de parte del legislador fildsofo.

El proposito de construir una modélica ciudad justa constituye un deber del
filésofo. Si en el plano delo ético encontramos en el Fedon ladefinicion dela
conducta personal del filésofo, durante su vida y ante su muerte, como una
obligacién determinada por una regla de vida para la purificacion del aima,
regla que es lafilosofia, la cual puede ser considerada como un compromiso
€tico ante si mismo, enlaRepublica encontraremos que laconductadel fil 6so-
fo ha de definirse como compromiso también con respecto a sus conciudada-
nosy segun lamismaregla.

L as obligaciones basicas del filsofo con respecto asus conciudadanos han de
ser las de gobernante y educador. La de gobernante es la principal tarea del
fil6sofo si se debe ser consecuente con latesisfundamental delaRepublica de
gue las ciudades slo estaran bien gobernadas cuando gobiernen los fil dsofos
0 los gobernantes se hagan fil 6sofos. La educacion sera una necesaria conse-
cuencia de su labor de gobernante, pues tanto la continuidad del gobierno de
los filésofos, como la estabilidad misma de la ciudad han de depender de la
educacion de cada clase social parael correcto gjercicio de la correspondiente
funcion. Mientras que se materialice la modélica ciudad terrena, el fil6sofo
Socrates, persongj e dialogante delaRepublica, hadefungir de primer legisla-
dor, al trazar el disefio fisico y moral de esa ciudad, y asimismo, junto a sus
colaboradores, educar de unamanerapeculiar ala primera generacion de ciu-
dadanos.

L aeducacion delos ciudadanos de | a ciudad sabiamente regida esta destinada
adesarrollar en cada clase e individuo de ella la virtud que les es propia por
naturaleza y segun la funcion correspondiente, virtud y funcion compatibles
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con ladefinicion alcanzada de virtud. Por ello el educador se ocuparé previa-
mente en determinar |a naturaleza propia del alma de cada ciudadano para de
tal manera dar la educacién especifica correspondiente. Sin embargo €l pro-
grama de estudios desplegado en laRepublica esta dirigido exclusivamente a
laformacion del almadelosfildsofos gobernantesy sus auxiliares. Lo corres-
pondiente alos gobernados, por |a natural eza propia de sus oficios, de artesa-
nos, comerciantes, etc., que son aprendibles por simple aplicacién como apren-
dices, no hade ocupar la atencién del legislador.

Sera pues €l ama de naturaleza filosofica la que ha de ser objeto del plan
educativo de la ciudad ideal. Aungue el objeto de la educacién es el alma, €l
programa educativo debe contener gjerciciosy prescripciones higiénicas es-
pecialmente dirigidas a fortalecer y desarrollar el cuerpo. Esta educacion del
cuerpo sera completamente distinta de aquel entrenamiento y alimentacion
apropiados para la formacion del atleta de competencia, aunque ciertamente
Nno sea menos exigente, puesto que el propdsito es distinto. Quiere la educa
cion corporal concurrir alamejor educacion del amafilosofica, alavez que
preparar adecuadamente alos auxiliares para las actividades de defensa de la
ciudad, tanto de sus probables enemigos externos como de los internos. Pero
para los fil6sofos gobernantes, como para los auxiliares soldados por igual,
toda educacién estardmirando al alma como su objetivo. El cuerpo, habitacu-
lo temporal del alma, no puede serle a éstaindiferente; mientras mejor funcio-
ne él, mejor podra funcionar ella. El funcionamiento del cuerpo seré correcto
solo enlamedidaen quefacilite el cumplimiento correcto de las funciones del
almafilosofica, y por ello, de latarea del gobernante.

El segundo aspecto de la educacion hade ser lamusica, que comprende tanto
el canto, ladanzay la gjecucion deinstrumentos como las artesliterarias. Esta
educacion constituye una primera parte de los estudios dirigidos exclusiva-
mente a alma.

El tercer aspecto hade ser laeducacion propiamente fil osofica, quetiene como
objeto conducir al almahaciala contemplacién delasideas, y alamésaltade
ellas, laidea de bien. Esta educacion filosofica se constituye de acuerdo con
|as especies de conocimiento, que se relacionan con las funciones de la parte
gobernante del alma. La primeraesel conocimiento de | as ciencias matemati-
cas, gque se corresponde con lafuncion discursivade larazon: a estudio delas
matematicas se le atribuye unafuncién propedéuticaparael estudio delacien-
ciasuperior, esdecir, ladiaécticao cienciadel bien. Estacienciaeslaciencia
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superior, pues tiene como propdsito precisamente laidea maxima, laidea de
bien, la cual no es captada ya por la parte discursiva de la razén, sino por la
parte puramente contemplativa.

La educacion del ama filosofica exigird una previa seleccion con €l fin de
establecer quiénes son aguellos que poseen en verdad un almafilosofica. Son
ellos los Unicos para quienes ha de instituirse el plan educativo de la ciudad.
L as condiciones basicas que han de tomarse en cuenta tienen que ver con la
disposicion fisica, € carécter y lainteligencia. Los que han de ser educados
deberén mostrar que tienen la necesaria disposicion corporal, constancia para
perseverar en lastareasy memoria pararetener |o aprendido. Todos los selec-
cionados pasaran arecibir el previsto programa educativo dirigido al perfec-
cionamiento corporal, y unavez superado éste, educacion musical elemental.
Una segunda seleccion buscara descartar a aquellos que no hayan mostrado
aptitudes suficientes parainiciarse en el estudio propiamente filosofico delas
mateméticas, y finalmente encontrar aguella minoria de mayores méritos y
capacidades dignos de recibir la educacién dialéctica.

Laeducacioén dialéctica, o estudio delacienciadel bien, tiene como propdsito
conducir a alma hacialacontemplacion de laideamaxima, aquellaque esen
Ultimo caso la causa del ser y principio de organizacion de todos los demés
entes. El proceso de formacién dial éctica parte del supuesto delaexistenciaen
el alma de diversas funciones de relacion con los entes, funciones que se en-
contrarian graduadas segin unaescala de los entes que responderian en ellosa
niveles de realidad y de verdad, y en el alma, a niveles de conocimiento. La
escaladerealidad y verdad correspondiente alos entes es presentada por Platon
mediante la analogia con una linea recta seccionada asimétricamente en dos
segmentosy luego cada segmento a su vez seccionado en otros dos segmentos
seguln lamisma proporcion utilizadaen la primera operacion de seccién, resul-
tando asi finalmente la linea cortada en cuatro segmentos. Si imaginamos la
lineatrazadaen formavertical como unaescalaascendente, en el peldafio més
bajo, correspondiente a nivel més bajo de realidad y verdad de los entes, en-
contramos | os reflejos y sombras que proyectan |os objetos visibles sobre co-
sastales como el agua o superficies pulidas. En el segundo nivel derealidady
verdad encontramos | os entes visibles mismos. El primero y € segundo nivel
corresponden pues alos entes puramente visibles. El tercer nivel corresponde
a los entes mateméticos; el cuarto, finalmente a las ideas supremas, y entre
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ellas, lamasadtadelajerarquia, laideadebien. A laterceray cuarta secciones
delalinea corresponden asi los entes del mundo inteligible.

Correlativamente alos distintos niveles de | os entes representados en lalinea,
en el alma se encuentran presentes cuatro funciones correspondientes acuatro
nivel esderel acin de conocimiento: lafe, laopinion, el conocimiento discursivo
y €l conocimiento puramente contemplativo. Pero en estricto sentido, solo los
dos ultimos pueden ser llamados conocimiento.

En el espiritu del legado socrético, en laRepublica seiniciaunainvestigacion
gue busca establ ecer la definicidn de unaprecisavirtud: lajusticia. En distin-
tos didlogos, haintentado Platén llegar a definiciones de las virtudes, que son
enumeradas por primeravez en el didlogo Protagoras, aparentemente como
serie total de las virtudes principales (Protagoras, 349 b.)Tales virtudes son
sabiduria, templanza, valentia, fortaleza, justiciay piedad ( sofia, sofrosine,
andreia, dikaiosine, osiotes), acercade |as cuales se discute si son manifesta-
ciones de unaunitariay Unicavirtud, tal como piensa Socrates, 0 si son por €l
contrario independientesentre si, |o cual no quedafinalmenteclaro. Enlaobra
platénica no aparece una explicita decision en torno ala posible unidad de la
virtud. Sin embargo, existen fundados indicios para suponer que tal unidad es
un hecho. Esto sostiene Gémez Robledo al referirse alainvestigacion plantea-
daen el didogo Lagues en torno ala virtud de la valentia, donde se intenta
establecer la definiciéon de la misma. Al margen de otros resultados queda
claro que: «...el valor, como cualquier virtud, es unaciencia o un saber, y que,
por tanto, no hay entre el valor y lasabiduriala completadiferenciaque recla-
maba Protégoras, como se ve éste obligado a reconocerlo en el didlogo que
Ilevasu nombre, con lo que pareceimponerselatesisdelaunidad radical dela
virtud.» (Gémez Raobledo, p. 105).

Lapalabravirtud, con lacual traducimos lagriegaareté, tiene en espafiol una
connotacién casi exclusivamente ética, delacual no carece en griego pero que
tampoco es exclusiva. La fuente documental mas antigua donde se puede en-
contrar el término son | os poemas homéricos, donde es utilizado paradesignar
€l ideal caballeresco de la nobleza guerrera que realizalas gestas descritas en
lalliada y laOdisea. Detal manera, el término empezara por designar funda-
mentalmente lavalentiay el sentido del honor militares. Pero yaen esostiem-
posy mucho mas en tiempos posteriores el sentido se ampliara para designar
todo tipo de excelencias: «El concepto de areté es usado con frecuencia por
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Homero, asi como en |os siglos posteriores, en su méas amplio sentido, no sdlo
paradesignar la excelencia humana, sino también la superioridad de seres ho
humanos, como lafuerzade losdioses o el valor y larapidez de los caballos
nobles» (Jaeger, 1962, p. 21).

Sblo de manera muy restringida el término tiene en Homero el sentido de
cualidad moral o espiritual que adquiriraméstarde. Aunque Platon hade diri-
gir sus investigaciones hacia la determinacion de las virtudes especialmente
como excelencias de caracter moral, estas investigaciones estaran orientadas
por la comprension del concepto en toda su gama de sentidos como perfec-
cion. Asi llegaraahablar enlaRepulblica delaareté delos perros, |os caballos
o0 €l ojo (Ibidem, p. 21). Caballos, perrosy ojo manifestaran su areté en la
medida en que sean perfectamente caballos, perros y ojo, perfectos fisicay
funcionalmente.

Pero todas estas virtudes, en cuanto son virtudes humanas, tanto para Platéon,
como para su maestro Socrates, son conoci mientos, son conceptos que han de
investigarse en el alma. Por esa investigacion se ha de determinar cuél debe
ser el comportamiento humano en cada situacion concreta. Precisamente esta
determinacién conceptual busca establecer unaéticay unapoliticacomo cien-
cia, y luego como sistemanormativo. Eticay politica pueden ser ciencias por-
que el amaes capaz de discernir entre el bieny el mal, y pueden ser normati-
vas, porque siempre puede escoger entre uno y otro. Esto es posible solo para
el almahumana, es decir para el almaincorporada en cuerpo humano, pero no
paratodas |as almas humanas. Las almas de |os hombres tomadas individual -
mente ofrecen particulares posibilidades de aproximarse o alejarse del bien.
Son estas diferencias entre los hombres el fundamento de los distintos papeles
gue cada uno cumple o debe cumplir en lavida ciudadana. S6lo el hombre es
politico, habitante de ciudad y sometido asusleyes; nolo sonlosanimales. De
ali que sea el alma, incorporada temporalmente en cuerpo humano, €l objeto
de la preocupacion moral de Platon.

Pero las virtudes presentes en el alma no son exclusivamente de ella. Si la
justiciaesvirtud propiadel alma, también lo esdelaciudad. Aunque el propé-
sito sea lainvestigacion de lo que es la justicia en €l alma humana, deberia
hacerse primeramente esainvestigacion en laciudad, por ser masfacil, por las
dimensiones de la ciudad, apreciar en ella el eidos de lajusticia, que sera el
mismo eidos delajusticiaen el alma. Asi como puestosaleer el mismo conte-
nido de un texto en caracteres grandes o pequefios, preferimos | eer en caracte-
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res grandes, por facilitar éstos la lectura, asi también el mayor tamafio de la
ciudad permitiriaobservar como en unaampliacion el eidos delajusticia(Rep.
368 ¢c-369 d). Lainvestigacion arroja al final como resultado que lo justo es
«hacer cadauno su quehacer» (Rep. 433 @) y de ningunamanera el que aotro
corresponda. Asi, lajusticiaviene a ser el fundamento de la ciudad correcta-
mente regida en cuanto que ella es la norma fundamental del orden social;
pero ella es también dependiente de ese orden, dependiente de |as naturalezas
distintas de los ciudadanos y de las clases en que €ellos se agrupan, y depen-
diente de las virtudes estrictamente correspondientes a cada uno de | os ciuda-
danosy clases integrantes de la ciudad: «...la ciudad nos pareci6 justa cuando
las tres clases de naturalezas que en la misma estédn cada una hace 1o suyo;
aparte de que era temperada, valiente y sabia por causa de esos tres mismos
géneros...» (Rep. 435 h).

Lajusticiaseralacondicion necesariaparaque laciudad, que por lapresencia
delajusticia sera bien regida, seabuenay feliz. A labondad y felicidad de la
ciudad contribuyen asimismo las otras tres virtudes de sabiduria, valentiay
temperancia (sofia, andreia y sofrosine). Cada una de estas virtudes corres-
ponde con carécter eminente respectivamente a cada una de las clases socia-
les. Lasabiduriaesvirtud propiadelaclase gobernante, y laformamasaltade
ellaeslafilosofia, que en términos practicos es la ciencia que corresponde a
gobernante (Rep. 429 a). Lavalentia es virtud propia de la clase de |os guar-
dianes, o clase auxiliar delos gobernantes, virtud que, como hemosyavisto se
vincula especiamente con el valor militar. Finalmente, laciudad, que es sabia
por la sabiduria de sus gobernantes y valiente por la valentia de sus guardia-
nes, hade ser temperante por lacomun temperanciade sustres clases manifes-
tada en el comin acuerdo entre gobernantesy gobernados «sobre quienes han
de gobernar» (Rep. 431 d) Latemperancia, sofrosine, eslo que llama Socrates
el conocimiento de si mismo. «Pero a lado de esta primera acepcion, y por-
guetodo vajunto en lavidaespiritual, lasofrosine significatambién , ademas
del conocimiento, el dominio de si mismo, sobre todo delos apetitos sensuales
del amor y lagula,..(Gomez Robledo, p. 99).

Realizada lainvestigacion acercade lajusticiaen el conjunto de la ciudad, y
determinadas la presencia en ella de tres clases con tres funciones definidas y
asimismo tresvirtudes correspondientes, resultaahoranecesario realizar idén-
tica operacion, considerando a alma como objeto de ella. Se ha de juzgar
«acercadel alma, sobre si tiene en si mismaesostres eidos 0 no» (Rep. 435 ¢).
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Es decir, juzgar si las mismas virtudes o vicios correlativos que se presentan
en laciudad han de presentarse también en el amaindividual del hombre, por
lo cual € eidos de justicia seria el mismo tanto en la ciudad justa como en €l
hombre justo. Creemos que existen hombres sabios, 0 amantes delasabiduria,
hombres valientes y hombres temperantes. Si existen en efecto, y deberian
existir necesariamente en la ciudad rectamente regida, por razén de ellos se-
rianlas ciudades sabias, valientesy temperantes. Y laciudad, asu vez, seriala
gue a ellos daria sabiduria, valentia y temperancia, «...que no de otra parte
sino de ellanos vienen» (Rep. 435 €). Pero debemos considerar si tales virtu-
des, o naturalmente los vicios correl ativos se hacen presentes:. «...cada unade
estas cosas con una sola parte del amao, por ser tres, otra cosa con otra parte:
que aprendemos con una, encorajindmonos con otra de las nuestras;, mas
apetecemos con unaterceralo referente aalimentacion y engendramiento, y 1o
hermanado con esto; o con toda el alma hacemos cada unade tal es cosas cuan-
do nos entregamos a ellas» (Rep. 436 a).

Se trata entonces de determinar si el almaes un algo Unico sin partes, 0 si por
el contrario tiene distintas partes con distintas funciones paracadaunade €l as.
Setratade saber si cadauno delos actos humanos se encuentran regidos por €l
ama en su totalidad, o estos actos son funciones de sus partes perfectamente
definidas. Si el almatuviese partes, seria obviamente un compuesto, que eslo
gue pretende establecer Platon. En efecto, piensa que el almaes un ente com-
puesto por tres partes: una parte racional, unairascible y finalmente unaparte
apetitiva (Rep. 439 d-e) Las distintas partes del alma se manifiestan precisa-
mente en laconductadel almamisma, que asu vez se manifiestaen laconduc-
ta del hombre. La parte apetitiva del alma es aquella que se manifiesta por
medio de los deseos y por la busqueda de |a satisfaccion de tales deseos o
apetencias. El hambre y la sed, por gjemplo, hacen tender al alma hacia la
satisfaccion por obra de comida o bebida. Hambrey sed son en Platon apeten-
cias por antonomasia; habla, sin embargo, también del apetito sexual y algu-
nos otros. De hecho se refiere solo a apetitos apremiantes. Sin embargo la
parte apetitiva del alma se manifiestaen todo tipo de deseo, aun en el deseo de
satisfacer la curiosidad de contemplar cosas horrendas (Rep. 339 €). Pero ve-
mos que | os deseos pueden ser reprimidos. Puedo tener hambre o sed, apeten-
cias que son de comiday bebida, y puedo asimismo abstenerme de comer o
beber por motivos diversos: porquelo considero inconveniente parami salud,
porque lamisericordiame mueve adarlo aotro mas necesitado. Al abstenerme
voluntariamente de comida o bebida, estoy realizando un acto de represion del
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apetito. Este acto de represion es obrade laparte racional del aima, y obra por
medio delacual ellase manifiestacomo parte del aima. No puede ciertamente
la parte apetitiva del almatener hambre 0 sed y alavez rechazar alimento o
bebida, pues no es posible que «a lo mismo segin lo mismo y respecto delo
mismo |le afecten cosas contrarias o que las sea o que las haga» (Rep. 436 €).
Por ello es necesario que corresponda a una facultad distinta, a una parte dis-
tintadel alma, lafuncion derepresion, esto es, alaparteracional. El deseoy su
represién hacen manifestar en el almaunafundamental oposicion entrelapar-
te apetitivay la parte racional.

Laparteterceradel alma, parteirascible, que contiene el «eidos del coraje», es
parte intermediariaentrelo racional y lo apetitivo, que unas veces se pone del
lado de la una, otras veces, del lado de la otra. Cuando la parte irascible se
pone del lado de la razdn, el ama actlia de la mejor manera, mas virtuosa y
temperante, pero cuando se pone del lado de lo apetitivo, actlia el alma de
maneraviciosa eintemperante. De esa manera, es esta parte mediadoralaque
determina en el ama el predominio, bien de o apetitivo, bien de o racional;
enfin de cuentas, del comportamiento virtuoso o del comportamiento vicioso.

De esta manera ha establecido Platdon un paralelismo claro entre el aimay la
ciudad. Ambas estan constituidas por tres partes, y estas partes se comportan
entre si de manera semejante en almay ciudad. El comportamiento virtuoso,
esdecir, larealizacion plenadel eidos de unay otra depende de que sus partes
respectivas realicen las funciones que por naturaleza les estan predetermina-
das, que cada una haga su «quehacer» sin tratar de usurpar las funciones que
corresponden a las otras. En unay otra, una parte debe gobernar, otra debe
obedecer, y una parte tercera, también gobernada pero con funciones de
intermediacion, debe actuar, en ciudad buenay justay en ailmabuenay justa,
como auxiliar delaparte gobernante. Cuando no ocurre asi, dmay ciudad son
malas e injustas.

Lainvestigacion entorno alo que eslajusticia ha partido de la consideracion
preliminar de que ella es por unaparte virtud propiadel alma, por otra, que es
también virtud propia de la ciudad; y desde ali se ha alcanzado la definicion
dejusticia, que eslamismatanto paralaciudad como parael amadel hombre.
Lajusticia consiste en que cada parte cumpla con lafuncion que le es corres-
pondiente, 1o cua resulta en el correcto funcionamiento de la ciudad y del
ama, y por ello también resultan ambas ser virtuosas. El correcto funciona-
miento del almaes|o que hace a hombre virtuoso, lo que hace que sea plena-
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mente hombre. Correcto funcionamiento del alma significa sujecion de las
partes apetitiva e irascible ala parte racional, de la misma manera que €l co-
rrecto funcionamiento de la ciudad consiste en la obediencia de los goberna-
dos alos gobernantes. Esta no es solamente una analogia entre dos entidades
gue sean entre si independientes. Resulta obvio que no podemos concebir una
ciudad sin ciudadanos, pero tampoco un ciudadano fuera del marco delaciu-
dad, de maneraque ciudad y ciudadano son interdependientes, atal punto, que
el ciudadano justo debe serlo de ciudad justa, y ciudad justa, de ciudadanos
justos. Cuando la ciudad funciona correctamente, el alma de cada ciudadano
esta funcionando también correctamente: alos gobernantes el principio racio-
nal presente en sus almas los lleva a gobernar; a los gobernados, el mismo
principio, a obedecer.

La pertenencia a una clase no es azarosa. La pertenencia a una determinada
clase proviene de una predisposicion natural . Se es gobernante por naturaleza;
tambi én por natural eza, gobernado. Ladisposicién natural deloshombres para
gobernar o ser gobernados se encuentra relacionada con la disposicion, tam-
bién natural, paralos oficios: «...no nace cada uno de nosotros grandemente
semejante a otro cualquiera, sino diferente por naturaleza cada uno diferente
para su quehacer» (Rep. 370 a).

Por natural eza, segun Platdn, se es artesano: zapatero, medico, soldado; ofil6-
sofo. Si laciudad justaes aquellaen lacual cadaclase cumple con sus corres-
pondientes oficios, asimismo en el alma cada parte de ella ha de cumplir ple-
namente su funcion. Perolaciudady el ama, libradasasi mismas, dificilmen-
te podran ser virtuosas, ser ciudad justao amajusta. Enlaciudadideal, que ha
de ser fundada en latierra, se hace necesario previamente educar alos futuros
habitantes (Rep. 376 c-e). De tal manera esta educaciOn seraexterna, inducida
previamente ala existencia mismade la ciudad, y hecha con plenaconciencia
del legislador, vale decir, del educador, con el proposito precisamente de for-
mar la primera generacién de ciudadanos justos de la ciudad justa. Mastarde,
paralas generaciones posteriores, la ciudad misma ha de ser educadora. Pues
laciudad por si misma, aun laciudad terrenayaexistente, essiempre, quierao
no, educadora, pues ella forma, consciente o inconscientemente, para bien o
paramal, lamanerade ser de sus ciudadanos: «...¢no hemos de convenir nece-
sariamente en gque en cada uno de nosotros estan 1os mismos eidoses y
apasionamientos que en la ciudad? porque no de otra parte sino de ella nos
vienen» (Rep. 435 e€).
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Ha quedado claro que tal educacion podria no estar deliberada, consciente-
mente programada por la ciudad terrena. En tal caso, la educacién seria equi-
parable al efecto que pudieran tener las simples experiencias no dirigidas, o
las que necesariamente ha de tener cual quier ambiente fisico o social en parti-
cular. Precisamente, la ausencia de un plan educativo, y de todo tipo de plan,
hace que lavidade laciudad terrena anterior seaazarosa, simple conglomera-
do de hombres e intenciones. En ellalarealizacion de la virtud propia de la
ciudad es improbable, y la existencia del hombre virtuoso, algo puramente
casual, por encontrarse en €ellas la educacion y el cultivo de la vida virtuosa
libradas ala accidental iniciativa de cada quien, sin vinculacién organicacon
fin alguno delaciudad y «adespecho del régimen politico de cada una» (Rep.
520 a-b).

Pues el hombre podria ser considerado, si bien como lamés atacreacion ala
vez viviente y mortal, también como el ente que siempre tiene en riesgo su
propia virtud, su capacidad de ser plenamente hombre. Que perro o caballo
Ileguen a ser plenamente perro o caballo, no parece presentar mayor proble-
ma; se limitan a ser caballo y perro, y sin mas hacen patente su virtud. Ello
porqueen el animal laparteracional esinexistenteo cas inexistente; o funda-
mental mente determinante en él eslo apetitivoy loirascible. No gjerciendo en
elloslo racional ningun papel, 0o muy escaso, |o irascible se encuentra necesa-
riamente solo a servicio de o apetitivo, y ello viene a constituir la base de la
realizacion virtuosadel animal, tanto del animal educable como del no educable.
Pero en el hombre lapresenciadelaparteracional, con unaespecificafuncion
de rectoria sobre |o apetitivo y lo irascible, hace especialmente problemética
larealizacion de lavirtud humana. Problemética, por lainestable relacién en-
trelastrespartesdel alma. Siendo la parteracional laparte rectora, no siempre
cumple esa funcién; por € contrario, con frecuencia la declina en la parte
apetitiva, la cual sirviéndose de lo irascible como auxiliar, aparta al amade
aquello alo que ella naturalmente debe tender, hacia lo bueno y bello, y la
desviahacialomaloy feo. Asi se hace el almaviciosa. Paraque con seguridad
el amase oriente hacialavirtud, no bastala superioridad esencial delo racio-
nal; es necesario que el alma sea educada, bien educada. Para que esté bien
educada se precisaque laeducaci 6n esté dotada de un propdsito, que no puede
ser otro en la ciudad bien regida que la preparacion paralavida virtuosa.

En la ciudad la educacién se encuentra fundada en la disposicién natural de
cada quien para un oficio preciso, y € oficio determina en cudl clase de la
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jerarquia social ha de ubicarse el individuo. La disposicion natural para un
oficio resulta ser entonces disposicion natural para pertenecer a una determi-
nada clase. La educacién de los artesanos, es decir, de la clase inferior, no
requiere mayor elucidacion: ella se basta con la espontanea influencia de la
ciudad o el simple entrenamiento con |os artesanos expertos. Consideraciones
especiales si merece la educacién de los gobernantes y sus auxiliares. Para
ellos ha de elaborarse un minucioso programa educativo que comienza con
unarigurosasel eccién. Laseleccion buscaestablecer si, en verdad, por natura-
leza estos hombres estédn dotados para ser gobernantes y auxiliares (Rep. 412
b), seleccionando «de entre aguellos los mejores.» (Rep. 412 c). Gobernantes
y auxiliares tendrén en principio una educacién comun, después de la cual ha
de establecerse quiénes son precisamente |0s gobernantes y quiénes precisa-
mente los auxiliares. Esta educacion en comuin comprende actividades gim-
nasticas dirigidas en particular al perfeccionamiento del cuerpo, y actividades
musicales dirigidas a perfeccionamiento del alma; pero ambas, finalmente,
«parecen haberse establecido sobre todo en favor del aima» (Rep. 410 c).

Enlaeducacién musical hadeincluirselorelativo a razonamiento, ademasde
lo que llamamos comUnmente | o propiamente musical, como el canto ladanza
y la gjecucion de instrumentos. Lo relacionado con €l razonamiento contem-
plael andlisisdel discurso en los mitosy demés obras de los poetas, por 1o que
serefierealo dicho acercadelosdiosesy los héroes, por unaparte; y por otra,
alo dicho acerca de los hombres. Ello con miras a establecer qué eslo que el
ciudadano ha de creer acerca de dioses y hombres, y cud es el valor de la
verdad, en el entendido de que hay discursosverdaderosy discursosfalsos. En
fin, qué eslo que hade creer quien se prepara para gobernante o auxiliar enla
ciudad, y por tanto, qué eslo que habra de ensefiarsel es, impidiendo «...quelos
nifios escuchen a cualquiera de los que inventan mitos sobre lo que sea, y
reciban en sus almas opiniones las més de | as veces contrarias a aguellas que,
cuando lleguen a mayores juzgaremos deban tener...» (Rep. 377 b).

El andlisis de las obras que tratan acerca de los dioses, parte de la considera-
cion de la suma perfeccion ontoldgicay moral de lo divino. En primer lugar,
Dios es bueno. Porgque Dios es bueno, y 10 bueno no puede ser causade males,
Dios sdlo puede ser causadelo bueno. Por eso no hade permitirseen laciudad
gue se diga que los dioses son causas de maldades y por ello de malos gjem-
plos: «Esta, pues, seriaunadelasleyesy normas acercadelosdioses, segun la
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cual habran de hablar quienes hablen, y poetizar los poetas: que el diosno es
causa de todo sino de los bienes...» (Rep. 380 c).

Quesi seadmite queladivinidad es causadel mal, o delosmales, ello podria
estimular alos ciudadanos a hacer el mal por imitar alos dioses. En segundo
lugar, hay que decir que Dios es inmutable. Dios no solo es bueno, sino lo
mejor posible. Suponiendo que algo bueno cambie, a cambiar o haré para
mal o paraago mejor. Dios no puede querer cambiar paramal, ni puede cam-
biar més que por si mismo, en el cual caso Dios seria causa de mal, y esto lo
hemos negado antes. Tampoco puede hacerse algo mejor, porque él ya «esta
siendo de la absolutamente mejor manera posible» (Rep. 381 b). No se permi-
tirdentonces en la ciudad a quien quiera decir que los dioses son cambiantes,
pueslos hombres, por imitar alos dioses, querran ser también cambiantes, y su
alma no sera adecuada para buen ciudadano: «... En cuanto a alma, ¢no esla
mas varonil y sensata a la que menos perturba y atera lo que pasa fuera?»
(Rep. 381 a).

En tercer lugar, Dios no miente. Dios no puede ser sino como es. Si considera-
mos que pudiera presentarsenos de un modo distinto a como es, estariamos
equivocados, porque Dios aborrece la mentira, pues es un acto de maldad €l
cual no puede esperarse de la suprema bondad divina: «...que ser engafiado en
lo mas importante de uno mismo y en las cosas méas importantes nadie volun-
tariamente lo quiere, sino que lo mas temido de todo es que de eso se apodere
lamentira...» (Rep. 382 a).

Dios es, pues, supremamente bueno, es inmutable y rechaza la mentira. Esta
ensefianza permite la persistencia de la ciudad en el respeto a la divinidad
como fundamento de la estabilidad social: €l respeto al orden delaciudad esa
la vez respeto a orden divino. El respeto a orden social y a orden divino
fundamenta, por otraparte, €l caracter delarelacion delaverdad con el alma.

Diosno escausadel mal ni delamentira. Perolamentiray el mal existen. Para
el hombre, el mal eslacarenciadelarealizacion virtuosa; es estar viviendo la
vida viciosa. Esto ultimo ocurre cuando en el alma las partes actlan
desacordadamente y no cumple cada una su funcion propia. Cuando la parte
apetitivaasume lafuncién rectora, y larazdn, en lugar de rectora se hace obe-
diente. Larazdén no solamente debe cumplir una funcion rectora con conse-
cuencias précticas de orden ético y politico; ellaestambién laparte conlacual
el alma conoce. El conocimiento llega a ser incorrecto cuando en él algo es
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tomado como lo que no es: se produce asi € engafio. Pero en verdad un cono-
cimiento incorrecto no es un conocimiento; el engafio eslo contrario del cono-
cimiento, es ignorancia, es tomar como conocimiento 1o que no es conoci-
miento.

Debemos relacionar conocimiento y ciencia: La ciencia es una potencia del
alma(Rep. 477 d), precisamente potencia de conocer. Solo es posible conocer
lo quees, esdecir, e ente; no puede haber conocimiento sino delo que es; de
lo que no es solo puede haber ignorancia. Lo ente se opone alo no ente; y
asimismo, la cienciaalaignorancia. Asi como la ciencia se opone alaigno-
rancia se opone también ala opinion. Como la ciencia, la opinion es también
una potencia: potenciade opinar. Pero no tiende hacialo ente, hacialo quees,
ni tampoco hacia lo no ente, hacia lo que no es. Tiende més bien a objetos
ubicados entre lo que esy lo que no es (Rep. 478 d). De tal maneralaopinion
Nno es conocimiento, pero tampoco ignorancia. Aquello hacialo que tiende no
€es ente ni no-ente, aungue participa a la vez de ambos, de ente y no ente, y
hemos de |lamarlo ser opinable (Rep. 478 d).

Conocimiento hay de laidea, de aquello que permanece por siempre Unico e
idéntico; opinidn, por el contrario, hay de aquello que es multiple y mutable.
Lo Unico eidéntico constituye el mundo delointeligible, a cual seaccede por
medio delarazdn; lo multipley mutable constituye el mundo delo sensible, a
cual se accede por medio delos sentidos. S6lo quien se consagraalafilosofia
puede realmente |legar a conocer. En la ciudad ideal, donde sélo los fil 6sofos
son gobernantes, la realizacion de la justicia, de la perfecta armonia de las
clases, exige que, al lado de los que realmente conocen, existan quienes, sin
dejar de ser virtuosos, porque su virtud principal eslaobediencia, selimitena
tener opiniones, |o que podriamos [lamar conocimiento aparente del ser opina-
ble. A ellos no podria corresponder €l conocimiento, conocimiento en propie-
dad, delasideas, el cual estaexclusivamentereservado a filésofo. Caracteris-
tico del ser opinable eslo verosimil, 1o parecido en mayor 0 menor grado ala
verdad, pero no verdadero, quelo verdadero eslo propio del conocimiento, no
de laopinidn: que las cosas bellas son semejantes a lo bello, pero no lo bello
mismo, y siendo semejantes alo bello, no son bellas plenamente, sino alavez
semejantes alo feo mismo (Rep. 479 a). Pero artesanosy vigilantes no han de
preocuparse por mayor o menor verosimilitud, su actividad practica, que se
despliega dentro del ambito de lo opinable y sensible, por lo que se refiere a
las funciones respectivamente establ ecidas para ellos, no hade plantearles ta-
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les problemas, menos aun lo relativo alaverdad misma, que es cosa propiade
gobernantes fil6sofos: «...a ellos toca, de natural, tratarse con la filosofia y
gobernar laciudad; pero alos otros, ni tratarse con €ella, y seguir alos gober-
nantes» (Rep. 474 b).

Por lo que se refiere a las creencias y la conducta moral de quienes estén
[lamados aobedecer, ellashan de ser establecidas por 10s gobernantes, en cuanto
filosofos legisladores. En ese respecto, los legisladores no han de atenerse
necesariamente alaverdad o alo verosimil, sino alo conveniente. El gober-
nante ha de establecer leyesy creencias que posibiliten lapermanenciay esta-
bilidad de la ciudad: «...a la verdad hay que ponerla en grande estima (...);
pero los particulares que ni latoquen (...). A los gobernantes de la ciudad les
pertenece, caso de pertenecer a algunos, lo de mentir alos enemigos o alos
ciudadanos en favor de lo beneficioso ala ciudad...» (Rep. 389 b).

Podriamos suponer asi una contradiccion entre el caracter vicioso delamenti-
ray lanecesidad de mentir por conveniencia politica, por razones de Estado.
Pero ello més bien nosreplantea el problemade lavirtud propia de cada hom-
bre en relacién con su funcion social, de lavirtud propiade cadaclase social y
delavirtud propia, en general, de cada ente. Virtud propia del fil6sofo gober-
nante es el amor por e conocimiento; y virtud propia del conocimiento, la
verdad. Virtud propia del gobernado, la opinién; de la opinidn, la convenien-
cia. Aunquelo verosimil sea una caracteristicade lo opinable, no corresponde
al hombre, en cuanto ciudadano, establecer el grado delo verosimil, sino vivir
de acuerdo con la opinién méas conveniente para la totalidad de la ciudad,
opinién implantada por |os fil 6sof os gobernantes.

Si bien Platén no intenta una descripcién exhaustiva de los distintos estadios
del alma, esdecir, de su situacién precisaen relacion con las distintas especies
animales en las que se ve obligada a incorporarse, se podria entender que en
cada caso de incorporacién se produciria una mayor o menor presencia, una
mayor o menor atenuacion de las facultades correspondientes a las distintas
partes del alma. Por ser el hombre el ente anima de mayor complejidad, y
donde se da la més clara manifestaciéon y el mas perfecto equilibrio de esas
facultades, y enfin, por ser el hombre como ente politico uno delos objetos de
mayor importancia en la especulacién platonica, es que €l estudio del almade
los entes mortales se concentra en € estudio del almaincorporada en € hom-
bre. No faltan sin embargo alusiones precisas que llevan apensar quetodas|as
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partesdel dmaseencontrarian, demaneralarvadaa menos, enlasmasdisimiles
especies. Dos referencias notables podemos destacar en el texto delaRepubli-
ca. Discutiendo una de las definiciones de la justicia que aporta Polemarco,
segln la cual la justicia consiste en «favorecer a los amigos y dafiar a los
enemigos» (Rep. 334 b), siempre que el amigo seabueno, y el enemigo, malo;
o enotras palabras, «tratar bien al amigo que en realidad sea bueno; mas hacer
mal a enemigo que, en realidad, sea malo» (Rep. 335 b), establece Socrates
una analogia por via de gjemplificacion y reduccién al absurdo, entre el trato
dado al perro o a caballo de criay el dado a hombre, por una parte, y €l
resultado que en unosy otro se producen. Cualquier animal, sea perro o caba-
Ilo, como en nuestro ejemplo, que no seabien tratado, es decir adecuadamente
tratado con miras a obtener la méxima presencia de sus posibilidades, se vol-
veramas bien un mal animal, no sera mejor, sino peor. Se volveran peoreslos
perros respecto de lavirtud de los perros, los caballos, respecto alavirtud de
los caballos. Asimismo, los hombres, «tratados mal, hacense peores para la
virtud humana» (Rep. 335 ¢). De tal manera, al tratar mal aun hombre, 1o
mismo que a caballo o a perro, sea él bueno o malo, lo estariamos haciendo
peor delo quees. Y s ese trato le viniera del hombre justo, el hombre justo
estaria haciendo mal, lo cual resultaria contradictorio, pues no es propio del
hombre justo hacer el mal.

No esrelevante, parael caso que aqui tratamos, la cabal elucidacion del con-
cepto dejusticia, 1o queimporta es la posibilidad de comparar a hombrey al
animal con respecto aun trato similar del que puedan ser objeto. El resultado
deun trato semejante es un comportamiento semejante en hombrey animal. El
trato, por otra parte, debe vincularse con la educacion de que pueden ser pa-
cientes hombres y animales: Que la educacién, ain la que parece dirigida
especificamente al cuerpo, estadirigidaa almay parabien del alma, esalgo
explicito con respecto al hombre; que estadirigidaa almadel animal educable
es algo que podemos inferir. Una segunda referencia de la Republica puede
mostrarnos més claramente esta relacion. Establecidalanecesidad de un € ér-
cito de guardianes paraconstruir laciudad ideal, se establece también lanece-
sidad de seleccionar para este oficio, el mésimportante después del de gober-
nante, a los hombres méas a propdsito. De nuevo se hace aqui una analogia
entre hombre y animal. La naturaleza del hombre destinado para guardian ha
de ser semejante alanaturaleza del perro destinado parala guardia de rebafio
o de casa. Asi hombre guardian y perro guardian no han de diferir en naturale-
za precisamente en eso de ser guardianes: «ambos (...) (hombre y perro) han



La doctrina platénica del alma en la "Republica’

151

de ser agudos de percepcion y ligeros para perseguir lo percibido, y fuertes, a
suvez, s hay queluchar paraapoderarsedeello(...). Y ademas, valientessi de
pelear setrata...»(Rep. 375 a).

Pero no sdlo han de tener en comun percepcion, fortalezay valentia. Platon
hace notar también en €l perro cualidades que parecerian en principio reserva-
das exclusivamente al hombre, y precisamente al hombre de natural ezafiloso-
fica. El perro deguardia, sin embargo, parece mostrar también unaciertanatu-
ralezafil osofica que se manifiesta en una cierta capacidad de entendimiento y
discernimiento: «...el futuro guardian necesita, ademas, esto: de ser animoso,
el que venga ademés de natural ser filésofo (...) Ve aun esto en los perros. (...)
Que cuando ve a un desconocido se enfurece, aun sin haberle pasado nada de
malo; mas cuando a un conocido, hacel e zalemas aunque nada de bueno haya
recibido de €l (...). Evidentemente, tal comportamiento es filosofico (...), no
discierne entre aspecto amigo y enemigo por otra cosa que por aprehender a
aquel y desconocer a éste. Y ¢como por cierto, no ser amante de aprehender
cuando deslinda por conocimiento y desconocimiento entre lo domesticoy lo
extrano? (Rep. 376 a— 376 b).

Podemos pues suponer en el animal, seguramente en relacion con su comple-
jidad, y sin ignorar diferencias fundamentales, tal como en el hombre una
cierta capacidad o naturaleza racional. Pero si hay diferencias entre ailma de
animal y almade hombre, asimismo hay diferencias entre almas de animales,
de caballo y perro, por gemplo, o entre perro y perro, del mismo modo que
entre hombre y hombre. Un perro, por sus particulares dotes aleatorias puede
ser mas 0 menos capaz que otro perro de recibir entrenamiento, vale decir,
educacion; un hombre, mas o menos que otro hombre, por particulares y
aleatorias dotes, y mayor o menor educacioén, puede ser capaz de gobernar la
ciudad, devigilarla, o de construir zapatos o ruedas de carreta.

Circunscribiéndonos ahoraestrictamente alo relativo a almadel hombre, des-
taguemos nuevamente que ella viene en cada hombre predispuesta para una
determinada funcién dentro de la ciudad, y que esa predisposicion a ellale
viene por naturaleza. Pero como alma humana que es, ella mantiene, a pesar
deladiferenciasefialada, caracteristicas comunes presentes en todaslasalmas
humanas. Se trata ahora, sin embargo, de lo relativo a la formacion de los
fil6sof os gobernantes y sus auxiliares, pues como ya dijimos la educacion de
los artesanos no ha de presentar complicaciones importantes. Los que han de
ser fil6sof os deben compartir con los que han de ser vigilantes el ser «patente-
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mente capaces de guardar leyes e instituciones de ciudades» (Rep. 484 b) v,
asimismo, lainteligenciay la dedicacion suficientes para aplicarse al estudio
de las ciencias que han de capacitarlos para sus funciones. Por la sefialada
capacidad y su dedicacion alaciencia, los guardianes y los gobernantes fil 6-
sofos serén aquellos «...que hayan conocido |o ente de cada cosa» (Rep. 484
d). Como para cada oficio cada ciudadano, los futuros gobernantes y vigilan-
tes han de mostrar ya desde nifios su predisposicion natural paraguardar leyes
einstituciones, afin de que la ciudad pueda entonces educar su haturaleza.

El filésofo ha de ser entonces, en su juventud, vigilante, por ser esta unafase
previa de su definitiva funcion; luego, como fil6sofo y gobernante, vigilante
permanente y por excelencia. Cuando haya cumplido junto con el resto delos
vigilantes esafuncién correspondiente alafase previade su preparacion, reci-
bir&d unaeducacion especial correspondiente asus especial es dotes. Entre estas
han de destacarse como principal isimas su interés por el conocimiento verda-
dero, por lo inteligible, y su escasainclinacion por el mundo delo opinabley
sensible. La educacion del filosofo se propondré la perfeccion de las faculta
desde que por natural eza se encuentra dotado y que han de permitirle conocer
y consecuentemente gobernar, pues son lafilosofiay el gobierno «unaempre-
sa que jamés podria suficientemente emprenderse si de natural no se fuera
memorioso, de buen aprender, magnificente, agraciado, amante y pariente de
Verdad, Justicia, Vaentiay Templanza» (Rep. 487 a).

Durante su formacién con el resto de los guardianes, el filésofo ha de hacer
manifestacion de su naturaleza a través de un conjunto de pruebas. De ellas
deben resultar patentes su constancia en el amor a la patria, constancia que
debe ser superior al placer, al dolor o al miedo (Rep. 503). Con respecto alas
otras virtudes ya sefialadas, la prueba de ellas debera ser particularmente exi-
gente, pues ninguna puede faltar para su formacion, y la presencia de todas
juntas en un s6lo hombre es més bien rara. Por jemplo, no es frecuente la
conjuncién de un espiritu vivaz y un carécter constante: «Por otra parte, alos
caracteres constantes y no facilmente movibles —de quienes uno se serviria
por mas fieles, y que en la guerra resultan dificilmente conmovibles por €l
miedo— les pasalo mismo respecto delos estudios: son dificilmente movibles
y dificilmente aprenden, cual si estuvieran narcotizadosy estan |leno de suefio
y bostezos cuando deberian trabajar en firme» (Rep. 503 c-d).

S6lo cuando haya acreditado constanciay facilidad probadas en mdltiplestra-
bajos y estudios, podra acceder a los estudios superiores que constituyen el
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saber propio del fil6sofo, |a «maximaensefianza» o cienciadel Bien. El apren-
diz defilésofo, si hade ser plenamentetal y buen guardian delaciudad , hade
saber qué cosa son justicia, templanza, valentiay sabiduria; pero este saber es
necesariamente incompleto, inadecuado, si no se encuentra integrado en un
saber superior, que solo esdable al verdaderamente destinado paralafilosofia,
siempre que se haya dedicado metddi camente a todos |os saberes previos ne-
cesarios, tanto como alabusgueda de ese mismo saber superior. «Hay, compa-
fiero, que seguir en esto el méslargo rodeo y no darse menaostrabajo el apren-
diz que el gimnasta, o, como estdbamos diciendo, no llegarajaméas al final de
esta Ensefianza que es la maximay mas conveniente» (Rep. 504 d).

Esta «<maxima ensefianza» integradora hara posible que las méximas virtudes
delaciudad y del ailmadel ciudadano Ileguen a ser fundamentos del hombrey
laciudad felices. Lacienciapropiadel fil6sofo, cienciade vigilantesy gober-
nantes, conocimiento maximo, esla cienciadel bien o de lo bueno. Sabemos
gue aquellas cosas que se nos muestran en el mundo sensible, ya sean los
objetos fisicos, como piedras, plantas 0 animales, o aquellos tipos de objetos
gue apreciamos en las relaciones humanas, como la justicia, la valentia, la
moderacion, labondad, etc., tienen su ser de otro ser que lo esen mayor grado
y quellamamos idea. Piedra, planta, animal son piedra, planta, animal porque
participan de laidea paradigmética respectiva. Asi también, justicia, valentia,
moderacién. Por 1o mismo el bien, lo bueno en los objetos y en |os actos hu-
manos, y todo aquello que es bueno, 1o es por participaciéon en la idea
paradigmatica de bien. Pero es ademas |o bueno o el bien aquello que busca-
mos por encima de toda otra cosa, y en toda cosa que buscamos. Buscamos
justicia, bondad, valentia, moderacion, porque ellos son bienes, porque parti-
cipan delaideade bien. Asi el bien, que es el méximo propdsito de laaccion
humana, es también el objeto de cienciamas alto, objeto de ciencia maxima.

Estaciencia es cienciamaxima, no solo por tener como objeto aquel que esel
mas importante para el hombre, sino porque tal objeto es en si mismo objeto
maximo; pues si el hombre busca los objetos, y |os busca porque son buenos,
busca entonces |o bueno que hay en ellos, es decir, aquello paralo cual esos
objetos son buenos. Pero el objeto de cienciamaximano es maximo sblo en el
sentido de méximo abjeto de interés para el hombre, sino en un sentido aln
mas eminente: laidea de bien es maximo objeto en la medida misma en que
ellaes maximaidea, laidea maxima, ubicada en laclspide de lasideas, dela
cual participan lasdemésideasy por lacual los objetosy actos sensibles son
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en ultimo caso lo que son. Por ello el estudio de la ciencia del Bien ha de ser
remate de todos |os demés estudios; es el que dafinal justificacion: «...laidea
delo Bueno eslamaximaensefianzade laque sirviéndose lo Justo y |o demés
resultan ser Utiles y provechosos (...); pero que, si no la conocemos, aln si
supiéramos lo demas, sabes que de nada nos serviria esto, cual tampoco si
poseyéramos algo; mas no lo Bueno. ¢O crees ser algo poseer toda clase de
posesiones, menos la buena; o conocer todo |o demés, menos |o Bueno, o no
conaocer nada de Bello-y-Bueno? (Rep. 505 a).

Asi pues, lacienciaque constituye el objeto propio de estudio del filésofo esla
cienciadel Bien, delaideadel Bien. Tareapreviadetodacienciaesprecisar el
objeto de que ellatrata. Cabria esperar entonces que tal objeto nos fuese pre-
sentado en losinicios mismos de nuestro estudio, de modo de no errar el cami-
no. Nos encontramos, sin embargo, con unadificultad que Platon nos presenta
por bocade SAcrates, al confesar éste no saber qué seael Bien, y que esconve-
niente dejar por el momento de averiguar qué es «lo Bueno mismo» (Rep. 506
d). Lafrase «por el momento» parece indicar en €l texto platénico, en primer
lugar, un procedimiento literario propio del didlogo, por medio del cua se
propone Platon presentar una serie de premisas para la ordenada y adecuada
exposicion de algo yasabido; esdecir, setratariasimplemente de algo relativo
al orden de la exposicion. Pero podria interpretarse también como frase que
indica el estado de una investigacién que ain no ha concluido, o que se en-
cuentraapenas en susinicios. Entenderiamosasi quelacienciadel Bienesuna
ciencia necesaria para la cabal comprension de todas |as otras ciencias, pero
que, sin embargo, se encuentra apenas en una fase puramente fundacional.
Sabemos que existe un objeto sin cuyo conocimiento todo otro conocimiento
resultaindigente; sabemos, asimismo, quetal objeto es de unanaturalezadis-
tintaaladelos objetos de | os cual es usual mente decimos tener conoci miento,
los objetos visibles y sensibles en general y 10s objetos matematicos, y sabe-
mos, finalmente, que el método o procedi miento de esa nueva cienciaes, pre-
cisamente por la naturaleza de su objeto, algo completamente distinto de lo
usual. No sabemos por el momento mucho mas; tan solo que tal cienciaesla
Unica que en propiedad es ciencia, en grado tal , que sblo por €llalas otras
serian ciencias, y que solo a filésofo es dado conocerla, como condicion, no
solo para e cabal conocimiento de las otras ciencias, sino también para la
correcta gobernacion de la ciudad.

La afirmacion de que tal ciencia es posible para el filésofo como condicién
para el conocimiento pleno de las otras ciencias, y también para la correcta
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gobernacion de la ciudad, parece contener la correccién de lo expuesto ante-
riormente en el Feddn, donde Platdn sostenia la imposibilidad de un conoci-
miento de las formas inmutables y eternas sin antes purificarnos completa-
mente de lo corporal del alma, es decir, antes de nuestra muerte terrena. Esta
tesis del Fedon se deriva de las peculiares relaciones de cuerpo y almaa pro-
posito del conocimiento de «lo que esen si» mismo. El fildsofo que havivido
realmente como fil6sofo ha de querer morir cuanto antes, pues hadeir aotra
vida donde estard en compafiia de hombres 'y dioses mejores, como premio a
su recta conducta ( F. 63 b); pero asimismo ha de querer morir porque sola-
mente separada del cuerpo podrael almaconocer plenamente, pues es precisa-
mente el cuerpo impedimento para conocer (F. 65 a-b). Asi, lacienciao cono-
cimiento del bien solo podriatener remate después de lamuerte, despuésdela
separacion efectivade cuerpo y ama.

Esta aparente modificacion de la doctrinano parece encontrar justificacion en
laRepublica. Para Robin (op. cit. p. 129), no hay sin embargo modificacion
alguna, sino més bien un replanteamiento de la doctrina a partir de un nuevo
punto de vista que vendria a complementar el anterior presente en el Feddn.
En este didogo, €l interés de Platén se centra en problemas religiosos y
escatol 6gicos, especialmente lo relativo alapurificacion del aima, por lo cual
se preocupa por iluminar lo relativo alanaturaleza de éstay su parentesco con
larealidad inteligible. Pero en la Republica, por la naturaleza de los nuevos
problemas tratados, |os relativos a la participacion del filésofo en la vida so-
cia y el gobierno delaciudad, sientelanecesidad de prestar mayor atencion a
aspecto sensible del alma. Asi la funcién de relacion entre lo inteligible y o
sensible que es propia del alma es presentada ahora, por primera vez, como
una doctrina claramente especificada, aungque de ella no faltan antecedentes
en el Gorgias, por giemplo, (493 ab), y en €l propio Fedon (68 b).

La ciencia del Bien o de lo Bueno, es pues el conocimiento superior a que
puede acceder la naturaleza filoséfica, para encontrarse en condiciones apro-
piadas pararegir laciudad virtuosa, y esen lablsgueda de esaciencia, y en el
gjercicio de sus consecuencias éticas y politicas, en lo que consiste la vida
propiadel filésofo. Es conocimiento superior ciertamente porgue sélo losmejor
dotados estan en condiciones de ocuparse de é y de apropiarselo. Pero tam-
bién es superior en el sentido de que su objeto se encuentra en lacimade una
relacion jerarquica. Y también es superior porgque ese supremo objeto de cono-
cimiento puede ser conocido graciasaunasuperior facultad del ama, facultad
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gue se hace actual después de que se han hecho actualeslasfacultadesinferio-
res. De esa manera, la comprension de laideadel Bien resulta de un proceso;
proceso que se hace posible gracias ala peculiar estructura del amay de sus
posibilidades de conocer.

Nuestra condicion terrenal impide que desde un principio el conocimiento de
laideade bien seapleno, pues, como yahemos dicho el cuerpo ofrece dificul-
tades para el conocimiento. Pero si podemos, partiendo del andlisis de nues-
tras formas de relacion con los objetos visibles, apreciar e movimiento que
nos llevaria desde tales objetos visibles hasta la idea superior que buscamos.
No podemos pues en principio tener unarelacion directa con laidea de bien,
pero si podemos tener de ella unarelacion indirecta por medio de un procedi-
miento de analogia.

Hemos dicho con anterioridad que laidea de bien es causa de o bueno que se
encuentra presente en 1o que es bueno, es por tanto causa de lo bueno que
encontramos entre | os entes del mundo visible, y esto bueno en el mundo visi-
ble es entonces efecto de la idea de bien. Podemos pues tener una primera
aproximacion alaideade bien, no directamente a€lla, sino indirectamente por
lamanifestacion de sus efectos en el mundo sensible. No setrataen un princi-
pio entonces de considerar €l bien o 1o bueno en si mismo, sino en aquello de
lo cual ellaes causa: «..,dgjemos por e momento eso de «que es» |0 Bueno
mismo, porgue me parece que el impetu que ahorallevamos no da parallegar
alo que me esta pareciendo es. Mas quiero hablar de cual me parece ser la
criaturade lo Bueno y 1o més semejante a Ello» (Rep. 506 d-€).

El punto de partida parala presentacién de esta «criaturadelo Buenoy o mas
semejante aEllo» esel andlisisdelavision. Tenemos por sabido que hay enlo
sensible cosas bellasy cosas buenas, y que tales cosas son buenasy bellas por
participar enlo que esbelloy bueno en si mismo; asi también que cosas bellas
y buenas, siendo plurales, son sensiblesy captables con lamisma sensorialidad,
y gue lo bueno y 1o bello en si mismo es Unico y solamente inteligible y no
dable alos sentidos. Los sentidos nos ofrecen lo multiple inestable, cuyo ser
no se encuentraen él, sino en otro; sin embargo, esainestabilidad de lo multi-
ple no noslaofrecen los sentidos todos de lamismamanera. Entrelos sentidos
destacalavistacomo sentido privilegiado que nos of rece esos entes multiples
delamejor manera.

En toda actividad sensorial podemos apreciar un algo que percibe y un otro
algo percibido; en la audicion, €l oido y lo audible; en lavision € ojoy lo
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visto, y asi para los demés actos sensoriales. Pero en el caso de la vision,
ademés del ojoy lo visto, se requiere un tercer factor paraque ellaserealice,
sin el cual el 0jo no veni lo visible esvisto. Este tercer factor eslaluz: «Aun
presente lavistaen [os 0jos, y proponiéndose quien latiene usarla, y presente
el color enlovisible, si no estapresente un tercer genero de cosa, laluz, nacida
particularmente para eso mismo, ¢sabes que ni la vista vera nada, y que los
colores seran invisibles? (Rep. 507 d-e).

Que sea solamente la vision € Unico sentido que necesite de un medio para
activarse, es légicamente conviccion de la época y conviccion también de
Platon, correspondiente con una astronomia, una fisicay unareligion de la
€poca, las cuales convergen agui para destacar la doctrina platénica de las
ideasy su correspondiente ciencia. El sol, astroy dios, eslafuentedelaluz. Y
eslaluzlo que permite que lavistaveay lo visible seavisto . Pero no siendo
el sol ni lo visible ni lo que ve, a posibilitar quelo visible seavisto é se hace
asi mismo de algiin modo visible en lo visto (Rep. 506 b). Al hacer posiblela
vision, el sol es causante de la vision, causante del més perfecto de los senti-
dos, y resulta @ mismo ser, en el mundo sensorial, el més perfecto de los
objetos sensibles. Por cuanto es el mas perfecto delos objetos sensibles, resul -
ta ser andlogo a la idea de Bien, la mas perfecta, la més alta de las ideas, y
participante de ella. Por esaanalogia, o que es el sol en el mundo sensible, lo
eslaideadeBien en el mundo inteligible: «Luego aEste (el sol) precisamente
has de decir Ilamo yo «criatura de |o bueno», que o bueno engendré segiin su
misma cuentay razon: lo que ello es en laregion de lo inteligible respecto de
lainteligenciay lo inteligible, eso precisamente es El en ladelo visible res-
pecto delavistay delo visible» (Rep. 508 b-c).

Ensintesis, €l sol esalavistay lovisiblelo quelo Bueno alainteligenciay lo
inteligible. De aqui podemos pasar aotras analogias. Asi como |os ojos, orien-
tados hacialas cosas alumbradas por el sol lasve claras, pero cuando faltaesa
luz lasve oscuramente o no las ve, asi también el alma, cuando se orientahacia
lointeligible, lo conoce, pero cuando se orienta hacia lo sensible, no conoce,
sino quetiene apenas opiniones (Rep. 508 c-d). Es asi como o bueno es causa
de ciencia; y como lo que es ciencia es conocimiento verdadero, afirmamos
gue lo verdadero, propio del conocimiento, leviene a éste delo Bueno: «Pues
bien: precisamente de lo que aporta la verdad alas cosas cognoscibles —y al
conocedor, tal poder— afirma que es la idea de 1o Bueno. Piensa que esta
siendo en cuanto conocimiento, causa de cienciay verdad» (Rep. 508 €).
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Esto nos permite otra analogiaentre sol y Bueno. Asi como el sol serelaciona
con laluz y lavista, de lamisma manera se relacionalo Bueno con cienciay
verdad. Siendo el sol superior aluz y vista por ser causa de €ellas, es también
superior lo Bueno acienciay verdad por ser causade ellas. Finalmente, €l sol
no es ni laluz ni lavista; tampoco lo Bueno es ciencia ni verdad, sino que lo
bueno es distinto de cienciay de verdad, aunque ambas participan delo Bue-
no: ellas son buenas, pero no lo bueno en si (Rep. 508 e- 509 a).

En analogiafinal con el sol vemos como éste es también causa de engendra-
miento, crecimiento y alimentacion, aunque €l mismo no sea generacion (Rep.
509 b), delamismamaneraque «(...) alas cosas cognoscibles(...) no solamen-
te les viene de lo Bueno ser conocidas, sino también el ser y la esencia les
viene de Aquello, no siendo o Bueno esencia, sino superandola, por
sobreesencial, en majestad y poder» (Rep. 509 b).

Quedaasi establecido que existiendo un mundo sensible, en ese mundo sensi-
blelo visible eslo més perfecto en cuanto a sensible, por ser, entrelo sensible
lo més semejante alo inteligible. Asimismo, que en el mundo sensible existe
un ente, € sol, que es entre lo visible o mas perfecto, lo supravisible, por
superior alo simple visible, regidor y causa de visibilidad de los demés visi-
bles; y queesel sol, andlogo alaideade Bien, o delo bueno, enlointeligible,
pues es, la de 1o Bueno, idea suprema, causa de la bondad de los demés
inteligibles, de su inteligibilidad y esencia, por 1o cual no resulta ser simple-
mente inteligible y esencia, sino suprainteligible y supraesencia. Asi mundo
sensible y mundo inteligible resultan ser mundos anédlogos.

L a sefialada anal ogia entre mundo sensible y mundo inteligible nos es presen-
tada por Platén mediante el simil de lalinea cortada: «Cual si en una linea,
cortada en dos secciones, hubiésemostomado las dos desigual es, cortade nue-
vo cada una de | as secciones seglin lamisma cuenta-y-razén: ladel genero de
lo visible respecto delo inteligible...» (Rep. 509 d).

Se nos propone tomar una linea recta sobre la cual hemos de practicar un
primer corte, detal maneraque resulten dos seccionesdesiguales. Unadeéllas
representara a mundo de lo visible, laotra, al mundo de lo inteligible. Platén
no aclara cudl sea la razon por la cua las secciones resultantes han de ser
desiguales, aungque podemos suponer que ello apunta aladesigualdad entre el
ndmero de entes que se encuentran en uno y otro mundo. Es éste uno de los
aspectos mas controvertidos de la obra platénica (cf. Gomez Robledo op. cit.
p. 176). Una segunda operacion de corte nos dara como resultado |as dos pri-
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meras secciones obtenidas divididas ahora cadaunaen dos partes. Esta segun-
daoperacién se haraen cada seccion seguin lamisma proporcion utilizada para
realizar el primer corte. De tal modo, resultara la linea finalmente cortada en
cuatro secciones, y las dos partes obtenidas en lo inteligible se corresponderan
proporcionalmente con las dos partes obtenidas en lo visible. A pesar de la
insistencia en larelacion proporcional de |os cortes gue se nos proponen, No
parece relevante paralaexposicion si € resultado de la segunda operacion de
corte sobre las dos primeras secciones obtenidas guarda la misma proporcion
segun la cual se realizé la primera; €l interés parece centrarse en destacar la
correspondencia proporcional de los dos mundos.

Consideremos por separado cada seccion: enlaseccion delo visible encontra
mos, correspondiendo a las subsecciones de €ella, por una parte, iméagenes de
los objetos visibles, por la otra, los objetos visibles mismos. Las imégenes
deben ser consideradas segiin lamayor o menor claridad con que se presenten,
esdecir, segiin seamayor o menor |lasemejanzacon aquello de que sonimége-
nes los objetos visibles mismos. Platon llama «imagen» a cualquier tipo de
proyeccion o reflexion del objeto visible: «llamo «iméagenes», primero alas
sombras; después, alasimagenes|uminosas en aguasy en cuantas cosas resul -
ten opacas, lisasy brillantesy atodo |o parecido» (Rep. 510 a). Resultan pues
ser imégenes las sombras que se proyectan sobre el fondo de lacaverna, segin
el mito, como también laimagen reflejadaen un espejo. Las dos subsecciones
delo visible se corresponden también con unadivision entrelo verdaderoy lo
gue no es verdadero, siendo los objetos, en [o visible, 1o correspondiente alo
verdadero, mientras que las imagenes corresponden alo no verdadero.

A laseccion delo inteligible corresponden subsecciones analogas. Habria en
€llas una subseccién como conteniendo imagenes de entes real isimos que ocu-
pan laotrasubseccion. Imégenes, asi consideradas, serian cosastalescomolos
elementos hipotéticos de que se valen los gedmetrasy aritméticos, tales como
«rectar, «angulox», «par», «impar», «cuadrado», etc., pero que no son los ele-
mentos mismos; sin embargo, |os elementos hipotéticosles sirven parareferir-
se, frecuentemente con ayuda de representaciones gréficas, aaquellos elemen-
tos no hipotéticos que en realidad constituyen el propdsito del gedmetray el
aritmético: «...sesirven deeidoses visiblesy hablan sobre ellos, aungue sobre
ellos no piensan, sino sobre Aquello otro a que ellos se asemejan: sobre €l
cuadrado mismo razonan y sobre la diagonal misma, no sobre lo que dibujan,
y asi delo demés. Todo eso que modelan o dibujan, y delo que hay sombrase
imagenes en agua, sirveles a su vez de imégenes buscando ver precisamente



Andrés Suzzarini Baloa DIKAIOSYNE N° 18

Afo X. Enero-Junio 2007
160

en si mismo Aquello que no hay otra manera de ver que por la discursiva
(dianoia)» (Rep. 510 d-e).

Deta manera, en la seccién primerade |o inteligible nos encontramos con un
tipo de entes sobre los cuales se gercita la facultad discursiva humana, 1os
conceptos generales que constituyen el tipo de ciencia mas inmediatamente
relacionada con |os objetos: ciencias tales como la botanica, la zoologia, la
politica, pero especialmente, por su caracter més facilmente ggemplificante, la
aritméticay lageometria. Estas ciencias, aritméticay geometria, toman como
principios un conjunto de supuestos, los cuales no parecen requerir mayor
elucidacioén, en todo caso no larequieren paralos fines inmediatos. Estos su-
puestos tomados como principios, pero que no son en si mismos principios,
permiten explicar |os problemas propuestos.

La Ultimaseccion de lalineaes solo accesible por medio de lapotenciadial é-
ctica de larazdn (nous). Larazdn, a diferencia de la facultad discursiva, no
toma | os supuestos como principios, sino precisamente como supuestos para
elevarse a través de ellos hasta los principios mismos:. «... Al principio del
Todo, palpandolo, y captando a su vez por las consecuencias de El, descienda
de tal manera hasta el final, sin servirse de ninguna manera de nada sensible,
sino deloseidoses mismos, medianteellos, y hastaellos, y terminar en eidoses»
(Rep. 511 b).

L as cuatro secciones que se nos muestran en la alegoria de la linea muestran
también unajerarquiaalavez ontol6gicay gnoseol 6gica. Desde la perspecti-
va ontol 6gica, nos muestra una escala que va de la menor realidad, en la sec-
cion primeradelalinea, correspondiente alos entes sensibles que alavez son
reflejo 0 imégenes de otros entes sensibles. Con respecto a la verdad, €llos,
siendo laimagen de unaimagen, representan el grado menor. La segunda sec-
¢ion representa los objetos de |os cuales |os primeros son imagenes; ostentan
un grado mayor de realidad y verdad. En la seccidn tercera se encuentran los
conceptos generales que constituyen las ciencias no dialécticas, entes
inteligibles, que por serlo tienen un mayor grado de realidad y verdad que los
anteriores. Finalmente, en la cuarta seccién, los entes de maxima inteligibili-
dad, objetos de la ciencia dialéctica, con €l maximo grado de realidad y ver-
dad. La jerarquia expresada en las secciones de la linea tiene también una
correspondenciaigua mente jerérgquicacon los cuatro estados del aima: «...in-
teligencia (Noesis), a sector supremo; discursiva (Dianoia), a segundo; al
tercero dale lafe (Pistis); y al ultimo la verosimilitud (Eikasia); y ordénalos
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segulin cuentay razén, juzgando que en lamedida en que participan de la ver-
dad, en esa misma participan de claridad» (Rep. 511 €).

Laalegoria Platénica de lalinea, como tal aegoria, quiere servir para hacer-
nos patente de maneraindirectalo que de suyo no puede hacerse patente direc-
tamente. Es una manera, deficiente como en todos los casos semejantes, de
superar una fundamental aporia: hacer humanamente comprensible aquello
gue sblo puede ser comprendido superando insuperables limitaciones huma-
nas. Podriamos suponer, en principio, lafundamental dificultad de compren-
sion y exposicion de ladoctrina, como surgidadel hecho delaimprecision de
las palabras que aluden alas distintas secciones de la linea como correspon-
dientes a distintos estados del alma, imprecision que se veria agravada por la
necesidad de traducir del griego esas palabras a nuestros idiomas actuales.
Pero ladificultad parece afectar indistintamente acualquier idioma: el idioma
griego presenta, como cualquier otro, el carécter deinstrumento de comunica
cion entre miembros de masas humanas que no son compl etamente conscien-
tes del uso aque lo someten. Ese mismo instrumento de la comunicacion vul-
gar es el mismo que ha de devenir con el tiempo, sin cambiar esencialmente,
en instrumento de comunicacion culta. Dos sectores de usuarios se definen asi
para el uso del instrumento de comunicacion: el vulgo y la élite culta. Esta
ultimavaaamoldar el idiomaaun propdsito de comunicacion selectiva, tanto
por los temas que se han de tratar por medio de él, como por la definicién de
los destinatarios, los cuales han de caracterizarse por su interés en esos temas
minoritariosy por unacadavez mayor concienciaidiomatica: qué quiero decir
cuando digo «justicia», qué quiero decir cuando digo «bueno». Aqui €l idioma
esrestrictivo, en el sentido yaanotado del campo de sus usuarios, y asimismo
en el de laintencion de determinacion precisa de las palabras. El ideal esla
univocidad, una palabray un solo significado: la eliminacién del equivocoy
la ambiguiedad.

Este idioma culto —cientifico, filosdfico— no puede, sin embargo, despren-
derse del idiomacomun. Este es su fundamento sintactico y su fuente de pala-
bras. Va, si, aestablecer unaprimeraintencién restrictiva caracterizadora: ten-
dra, enlo posible, tnicamente unafuncién informativa. Precisamentelainfor-
macion, la conciencia de este propdsito, hace patentes las més variadas fun-
cionesque el lenguaje cumple, y aun mas, el carécter necesariamente impreci-
so del lenguaje comun. Mucho mas que para comunicar una precisainforma-
cion, el lenguaje comun sirve paracomunicar, hacer comun, emocionesy pro-
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vocar acciones, y paraello hace uso del valor emotivo delas pal abras (Copi. |.
p 47. ss) Las palabrastienen bello o feo sonido, evocan agradables o desagra-
dables recuerdos. El poeta no cuenta la colera de Aquiles para que unos grie-
gos tengan conocimiento de unos acontecimientos ya lejanos en el tiempo;
cantalacoleradeAquiles paraal canzar unaemocién comin que hagafamilia-
res los héroes antiguos a los hombres corrientes de la época del poeta. Las
palabras deben establecer resonancias familiares, hechos mas o menos vagos
y conmovedores.

El filosofo —el cientifico, el hombre culto, en fin— no pretende emocionar a
nadie, aunque ello puedadarse por afiadidura. Con lafilosofia, lainformacion,
la comunicacion en general deja de tener un propdsito utilitario. Sin excluir
gue eventualmente sea Util, |o que se comunica, en cualquier caso, esalgo que
[lamamos saber, sin que precisemosaun, si esque es precisable, qué eseso que
[lamamos saber. Comunicar el saber, en esos términos, supone cultivar el sa-
ber por el saber mismo, que el saber es (til en si mismo, y no necesariamente
para otracosa.

Lavaloracion del saber por el saber mismo vadelamano conlaconsideracién
de objetos distintos a aquellos de que se ocupa el hombre corriente, de aque-
Ilos que se muestran en el lenguaje vulgar. Objetos distintos, pues no son ya
|os objetos literal mente manipul ables que se presentan a la experiencia habi-
tual del hombre corriente; son inmateriales, cadavez mas lejanos de lo mate-
rial, abstractos, cada vez més abstractos, cada vez mas independientes de la
efectivapresenciamaterial del objeto. Caracteristico del lenguaje vulgar esla
posibilidad de establecer relaciones inmediatas entre objetos y denominacio-
nes. «silla» es, por gemplo, esta silla; 1o que queremos decir de la silla se
muestra sin mayor dificultad en esta silla presente factualmente ante mi. La
abstraccion, por su parte, no sélo puede prescindir de la presencia factual del
objeto, sino que llega a considerar esa presencia factual como innecesaria 'y
aun molesta, puestal objeto se presentacomo un ejemplo del objeto abstracto,
pero recargado de un cimulo de detalles que dificultan la plena aprehensién
de lo abstracto. Sé que estas sillas que estan presentes ante mi, con sus innu-
merables desemejanzas entre si, tienen también entre si ciertas semejanzas; si
tomase exclusivamente estos aspectos comunes, podriaconstruir esasillaabs-
tracta 'y Unica de que se ocuparian el lenguaje cientifico y la ciencia de las
sillas. Cadaunade las sillas facticas, humildes, solitarias e individuales, cada
una con su infinidad de detalles personalisimos, pecan por exceso; la silla
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abstracta, el concepto desilla, enfin, eslasillaexacta, sin excesos ni defectos.
Con lo dicho no queremos decir que el hombre corriente seaincapaz de abs-
traccién; a parecer, es propiade todo humano esa capacidad. Queremos desta-
car solamente que en el hombre culto esa capacidad se hace acusada y cons-
ciente.

Lasillafactual hasido obtenida por un proceso que exige la participacion de
un carpintero; del mismo modo debo suponer, en la obtencién de la silla abs-
tracta, laparticipacion de algunasuerte de artesano al cual Ilamaremos, por los
momentos, «pensar» 0 «pensamiento». Asi como el primero armalasilla, to-
mando para ello un disefio y distintos materiales, el segundo «arma» el con-
cepto eliminando de todas las sillas existentes y por existir, desaparecidas y
por desaparecer, todo |o que en cada una de ellas es accesorio, |0 que no agre-
ganadaa ser silla. Tengo asi dos tipos de objetos. Por una parte, |os objetos
sensoriales dados ami experiencia; por otra, objetos no sensoriales, que acor-
daremos aqui llamar intelectivos, y que se dan, también agui lo acordaremos,
al pensamiento.

Al hacerse consciente este proceso en € hombre pensante, en nuestro caso, en
Platén, surge lanecesidad o laintencion de comunicarlo. Es este un acto soli-
tario, que ocurre en lasoledad de lamente del fil6sofo. Enlacomunicacién ha
de buscar la manera de que aquello que se le ha hecho patente a él Ilegue
también a ser patente para los demés. El discurso se hace didactico, y para
ello, clasico recurso de maestro, se ha de partir de lo mas familiar y de la
analogia. Lo masfamiliar parael hombre, antes de elevarse alaabstraccion y
ala contemplacién de las esencias puras, son 10s objetos sensibles. Asi pues,
parapoder hacer comprender lo que esel mundo inteligible, debo empezar por
establ ecer sus analogias con el mundo sensible: tal como en lo sensible, asi en
lointeligible. En primer lugar vamos arepresentarnoslatotalidad delosentes,
sensibles e inteligibles, «como» una linea. Luego esa linea, desigualmente
cortada en dos partes, vaa permitir representarnos, en una, el mundo sensible;
enlaotra, el mundo inteligible: Hastaaqui las anal ogias son de simple corres-
pondencia: la totalidad de los entes se corresponden con la totalidad de la
linea, y los dos tipos de entes, con las dos subdivisiones de lalinea. No viene
al caso por ahora establecer qué parte de la linea, la mas corta, la mas larga,
corresponde a uno y otro mundo. Aparece ahora una hueva anal ogia, estavez
de proporcionalidad: cada seccion de la linea serd a su vez cortada segln la
misma proporcion en que se hizo el corte de lalinea total. La seccién de lo
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sensible quedara subdividida segin dos tipos de entes sensibles; la seccion de
lo inteligible, seglin dos tipos de entes inteligibles.

En laseccion delo sensible-visible encontramos un primer grupo de entes que
Son copias, representaciones 0 imagenes, y un segundo grupo constituido por
aquellos entes delos cualeslos primeros son iméagenes. Estasimégenes son las
sombras proyectadas o los reflejos en aguas y materiales solidos, pulidos y
brillantes. Como imégenes, pueden ser mas 0 menos claras, en lamedida en
gue lo reflgjado o proyectado tenga mayor 0 menor semejanza con lasimége-
nes resultantes. En todo caso, aquellos objetos que son reflejados o proyecta-
dos son | os objetos sensibles mismos. Segln que contengan imagenes u obje-
tos, la seccién de lo visible y sus subsecciones pueden ser consideradas, por
una nueva analogia, segun verdad y no verdad. La verdad corresponde a los
objetos; lano verdad alasimégenes. Esta asignacion de verdad puede signifi-
car, en primer lugar, una consideracion de la verdad como atribuible a los
objetos mismos: 10s objetos son verdaderos, y las imagenes que |os represen-
tan, no verdaderas. Pero también laverdad pertenece al intelecto en lamedida
en que es conocida. Verdad y no verdad, correlatos de objetos e imagenes
respectivamente, van a incorporarse a una nueva y mas amplia analogia: la
imagen es al objeto como lano verdad esalaverdad, y como lo opinableesa
lo cognoscible.

Al considerar la primera seccion resultante del primer corte realizado sobre la
lineay los objetos que en ellase nos dan, objetos visibles, dijimos que nuestro
lenguaje, ya sea culto, ya corriente, se encuentra fundamental mente anclado
en esos objetos. Al considerar la segunda seccion de lalineay |os objetos que
en ella se nos dan, objetos no visibles, sino inteligibles, nos damos cuenta de
gue nuestro lenguaje, corriente o culto, no resulta plenamente apropiado para
hablar de estos objetos, o estos objetos no son en propiedad aptos parael dis-
curso expresado por €l lengugje. Cuando nos vemos obligados a hablar de lo
gque estaméasaladelo sensible, esto es, delo inteligible, tenemaos que hacerlo
segln maneras de hablar més adaptadas alo visible, recurriendo, para captar
de alglin modo lo inteligible, ala construccién de metéforasy alegorias, ala
construccion de analogias: la misma linea seccionada es un gjemplo.

En la primera seccion resultante de la operacion de division sobre lo inteligi-
ble de lalineaencontramos un cierto tipo de objetosinteligibles, delos cuales
nos habla Platon intentando que | os aprehendamos de manera andl oga a como
aprehendemos | os objetos visibles, pero aclarando alavez que se tratade una
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aprehension de una naturaleza muy distinta. Como inteligibles, tales objetos
no resultan visiblesy por tanto no puede haber imagenes de ellos. Sin embar-
go, sabemos que ellos son objeto de estudio delas ciencias, y quelos hombres
gue cultivan esas ciencias y buscan el conocimiento de estos objetos utilizan
como si fuesen iméagenes de ellos alos entes que ocupan la segunda seccién de
lovisible. Piedras, plantas, animalesy todo producto de artificio son asi «como»
imagenes de | os obj etos que ocupan estaseccién. En especial, Platén g emplifica
el oficio de imégenes que cumplen estos objetos por medio de la manera de
trabajar de gedmetrasy aritméticos, aunque no necesariamente debaexcluirse
la manera de trabgjar de |os otros cientificos. La geometriay la aritmética, y
mas especiamente la primera, son mas a propadsito paralo que quiere decirnos
Platén. El gedmetra puede aprehender y ayudarnos a aprehender esos objetos
partiendo de nociones tales como recta, angulo, cuadrado, etc., que son partes
del acervo comun, de suyo comprensibles atodos, y aun se vale de representa-
ciones —trazos en la arena, en la pizarra del salén de clases— para ayudarse
en su investigacion y en su explicacion. Usa esas hociones como hipétesis
paraestablecer unaconclusion referidaarecta, angulo, cuadrado, etc., pero no
€s a esta recta, a este angulo o a este cuadrado visible y trazado en arena o
pizarra, alo que el gedmetra quiere referirse, sino ala «recta mismaw, al «an-
gulo mismo», a «cuadrado mismos, Unicos en si mismos, y atodo lo de este
género. Asi el procedimiento del gedbmetranosinduce aunaciertaaprehension
de esa primera especie de entesinteligibles que ocupan laterceraseccion dela
linea, que se caracterizan por poder ser «como representados» por 1os objetos
delasegunda.

La cuarta seccion delalinea, segundadelo inteligible, corresponde a un tipo
de entes paralos cuales no podemos valernos de ningun otro «como» de ima-
gen. Los de la primera seccion de lo inteligible no podrian servirnos «comos»
imégenes, pues carecen del caracter fundamental de la imagen: ser visible.
Pero no podemos dudar de que en esa segunda seccion de lo inteligible se
encuentran los inteligibles puros, para cuyainteleccion no nos sirven los pro-
cedimientos del cientifico, del gedmetra. Lo discursivo, lo temporal, el pro-
gresar hacia un final, hacia una conclusion, propio del gedmetra, es distinto
del acto de comprension que se da en € dialéctico; no discursivo, sino esen-
cialmente intemporal, Gnico y totalizante. Para utilizar una analogia con el
mundo delo visible, digamos que es «como» intuitivo, como intel ectual mente
intuitivo (Gomez Robledo A. p. 183).
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El diaéctico, €l filosofo en e méas estricto, acaso el Uinico sentido, estambién,
como el gedmetra, un cientifico, es decir, un conocedor de conocimiento pen-
sado. Pero lacienciadel dialéctico eslacienciamas alta, eslaciencia o cono-
cimiento de laideade Bien, idea que eslamés cognhoscible. Eslamas cognos-
cible, pero no lamés fécil de conocer; por el contrario, resultala mas dificil,
requiere de «un largo rodeo». Buena parte de la dificultad proviene de que no
sabemos aun qué es un filésofo, ni cual es el método que emplea. Platon puede
describirnos con lamaxima propiedad al gedmetray su método, y nosdice que
el método del dialéctico, si alguno tiene, no es el del gedmetra; es, més bien,
radicalmente opuesto. El gedmetra ha de partir de supuestos; €l dialéctico de
principios. Estos principios se le han de dar al dialéctico después de un largo
aprendizaje, aprendizaje que incluye el saber del gedmetray quees, en fin de
cuentas, €l saber del fil6sofo gobernante. ElI conocimiento de tales principios,
surevelacion parael ama, o su aprehension por €ella, restano al canzable por €l
no filésofo. El aprendizaje del fildsofo, su largo entrenamiento en distintas
actividades buscando la perfeccion de cuerpo y alma, cuerpo perfecto para
ama perfecta, es condicion necesaria para el conocimiento de ideasy princi-
pios. En todo caso, otro acceso parece menos que probable. Al no fil6sofo, a
quien no hayarealizado €l largo rodeo, le quedavedado € conocimiento maximo
y aun lanatural eza de ese conocimiento o de esaaprehension, delo cual pode-
mos hacernos algunaidea sblo apartir de nuestra muy indigente capacidad de
conacer lo visibley hablar delo visible.

Lalineanos permite finalmente otras anal ogias de correspondencia por medio
delacuales podemos aprehender el sentido de pal abras como verdad, realidad
y conocimiento en laregion de lo inteligible. Ello nos estéa permitido a partir
del andlisis de lo dado a nosotros en el mundo delo visible, que eslo primero
dado. En la primera seccién de lo visible, se nos presentaron, como objetos,
sombrasy reflejos de objetos ubicados en la segunda seccion. Como sombras
y reflejos que eran, tenian con respecto alos objetos de que eran imégenes un
menor grado de realidad, aun cuando puedan ser consideradas en su simple
existencia sensible como objetos reales, sombrasy reflejos reaes, con lo cual
aparentemente se identifican con los objetos de la segunda seccion. Sin em-
bargo, tal identificacion seria solo aparente, pues la condicion ontolgica de
un objeto que seaimagen no eslamismaqueladeaguel quenolo es. El objeto
real puede ser representado por imagen, y puede ser tal la calidad de ésta, que
Ilegue a tomarse por el mismo objeto real. Pero la semejanza entre el objeto
real y suimagen, por muy cercana gue sea, tanta que pudiéramos engafiarnos
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y permanecer parasiempre en € engafio, no podriaborrar de ninguna manera
ladiferenciaentreloreal y loimaginado, diferencia que eslamismaexistente
entrelo verdadero y lo falso. Es cierto que pudiera haber una mayor o menor
semejanza entre laimagen y lo imaginado, una mayor o menor claridad de la
imagen: las sombras en la pared del fondo son menos claras, y en consecuen-
cia, menos semejantes a objeto que el reflejo en el espejo. Claro y verdadero
resultan asi términos correlativos; las sombras son menos verdaderas que €l
reflejo. Y los reflejos seran también méas 0 menos verdaderos en lamedidaen
gue puedan también ser mas 0 menos claros, pero no podran ser jamas tan
verdaderos como son los objetos mismos. Y estos son més verdaderos precisa-
mente porque son méas reales.

El conocimiento de los objetos de la experiencia es 1o que nos ofrece una
primera aproximacion alacomprension delo queesreal y delo que esverda
dero, y aconsiderar que hay entes més reales que otros, y entes mas verdade-
rosqueotros. Y asimismo, que hay entes que son verdaderosy que son reales,
y entes que no son ni reales ni verdaderos. Lo normal, en cuanto hombres
corrientes, es que consideremos reales y verdaderos los entes ubicados en la
segunda seccion de lalinea; usual es que nos encontremos siempre relaciona
dos con estos entes. Se requiere de una naturaleza excepcional, dentro del
genero humano, que posibilite la existenciade hombres capaces de alcanzar y
enfrentarse con los entes de la terceray la cuarta secciones. A ésta llamamos
natural eza filosofica, nada corriente.

Se plantea ala naturalezafiloséfica el problemadelarealidad y laverdad de
losentesvisibles. Descubre quetal realidad es s6lo aparente, capaz de engafar
a la naturaleza no filoséfica, pero no a la naturaleza filoséfica que ha sido
adecuadamente educada. Hemos visto cémo el texto delaRepublica contiene
por una parte la descripcién de un Estado ideal donde ha de cumplirse plena-
mente el proposito Ultimo del Estado, que no puede ser otro que la justicia,
manifestado en unas armoniosas relaciones entre las clases, donde cada una
cumple un determinado cometido, y €l individuo esta sometido de buena gana
a las aobligaciones impuestas por la pertenencia a su respectiva clase. Pero
contiene también la Republica la exposicién de la tesis de que una sociedad
semejante sblo es posible como consecuencia de sabiay razonable planifica-
cion: que los hombres solo seran felices cuando los fil 6sof os gobiernen, o los
gobernantes se hagan fil 6sofos. Pues es el fildsofo, el hombre de razon, el que
por naturaleza y educacion esta capacitado para disefiar y realizar la ciudad
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modélica, propia paralafelicidad del hombre, y asimismo para asumir el go-
bierno deella. Puesesél el hombre capaz de captar, en todo aquello mdltipley
equivoco que llamamos justicia, lo Unico y univoco gque es la justicia en si
misma: laverdaderay real justicia. Es el fil6sofo, asi, capaz de sobrepasar €l
estado de comprensién y conocimiento aparente de lo visible, es decir, de la
primeray segundaseccionesdelalinea, hacialaregiondelointeligible, terce-
ray cuarta secciones de lalinea, donde se encuentran los entes mas reales y
mas verdaderos. Pero correspondiendo las dos secciones de lo inteligible a
entesy conocimiento de mayor realidad y verdad que los entes de lo visible,
hay sin embargo diferencia en grados de realidad, conocimiento y verdad en-
tre ellas. Los entes de la tercera seccion tienen menor grado de realidad y
verdad que los de la cuarta; los de la cuarta, son entes de realidad y verdad
absolutas. Aqui se nos muestra a nosotros, hombres simples, no fil6sofos, o
gue no hemos alcanzado €l grado de fil6sofos, a pesar de posible naturaleza
filostfica, ubicadosen laregion delovisible, atadosalaregion delovisibley
con lenguaje propio delaregion delo visible, un atisbo delo que puede ser €l
carécter de los entes inteligibles. Con respecto a los entes de la primera sec-
cion delointeligible podemos establ ecer analogias con laregion delovisible,
y decir que los entes visibles funcionan «como» representaciones de estos
primeros inteligibles; y aun podemos trazar figuras geométricas sobre arena
de playao pizarrade salén de clases, y asi desarrollar geometria con ayuda de
lo trazado, que ser& objeto visible que represente lo inteligible. Paraello, par-
tiendo entonces de axiomas, construiremos teoremas gque podrian ser demos-
trados con ayuda de las figuras sensibles. Y podria parecer que la demostra-
cion versa sobre tales figuras; pero sabemos que no es lafiguravisible, cua-
drado, tridngulo, rectangulo visibles, sino a cuadrado que esen si mismo, y al
triangulo y al rectangulo que son en si mismos.

Deta maneralos primerosinteligibles, entes que son en si mismos, y por ello
eternos, inespaciales, idénticos, Unicos, pueden ser aprehendidos, aunque no
plenamente, por el alma aun de cierta manera atada a lo visible. El alma
discursivaaparece asi como intermediariaentrelo puramente inteligible, dado
solo parael aimalibre detodo contacto con lo sensible, en latltimaseccion de
lalinea. Laaprehension de estos entes no es aun plenapues estasometidaalas
limitaciones que impone a ama el encontrarse en constante relacion con los
sentidos, y es por tanto una aprehension sensorial alavez que inteligible. La
pal abra «aprehensi 6n» es palabra, como toda palabra, sometidaalo visible, en
el mismo sentido que «ver». De tal manera que cuando decimos que el ama



La doctrina platénica del alma en la "Republica’

169

aprehendelointeligible, esto es, lo no visible, [0 no aprehensible por natural e-
Za, solo podemos querer decir que el almarealiza un acto de algin modo ana-
logo al de la aprehension sensorial.

Para que € filésofo cumpla su papel de constructor y gobernante tiene que
Ilegar a ser educador. La ciudad correctamente construiday gobernada ha de
ser capaz, como parte importante de su correcto funcionamiento, de educar a
todos los ciudadanos para el cumplimiento de sus respectivas funciones. Y
entre ellos, a aquellos a quienes toca ser filésofos. Solo en la ciudad ideal es
posible garantizar que quien por naturaleza esté dotado paralafilosofiapueda
en efecto, gracias a la educacion dispuesta por la ciudad misma, llegar a ser
fil6sofo. En las demas ciudades, |os hombres de tal naturaleza, a no recibir la
educacién adecuada, pueden llegar a pervertirse, y sélo por casualidad, o por
intervencién divina, podrian llegar a ser fildsofos en plenitud. La educacion
propiamente fil osofica es aguellaque hade poner al fildsofo en disposicion de
aprehender, seglin una forma de aprehensién que no es dada a quien no sea
fil6sofo, los entes absol utos, entes de la cuarta seccion de lalinea. Esa educa-
cion eslade la ciencia que hemos llamado «dial écticax.
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