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PREFACIO

C inco afios de mi vida, con escasas concesiones, he dedicado a esta tesis, no sin
innumerables momentos de desaliento y serias intenciones de abandonar. El
estudio sistematico requiere condiciones extraordinarias que no siempre han estado a mi
alcance. Aun asi, la responsabilidad de cumplir con mis obligaciones de becaria y la
voluntad de llevar a buen término el proyecto, aderezado de miedo al fracaso y a la
frustracién, han sacado fuerzas de mi flaqueza y hoy veo, al fin, el resultado de un
enorme esfuerzo, y no s6lo por mi parte.

En efecto, he tenido el enorme privilegio de gozar de una beca Predoctoral de
Formacion de Personal Investigador de la Comunidad Autonoma de las Islas Baleares
entre los afios 2008 y 2012, un favor que valoro en toda su dimensién y mas, si cabe, en
tiempos como los actuales, en los que la investigacién pasa por sus peores momentos.
Vaya por ello mi agradecimiento a la Conselleria d’Innovacio, Interior i Justicia del
Govern de les Illes Balears, sin cuya ayuda este trabajo no veria la luz.

En coincidencia con los afios de beca, he tenido la oportunidad de participar en el
Proyecto de Investigacion FF12009-08162 del Ministerio de Ciencia e Innovacion:
«Estudios sobre la transposicién de la doctrina érfica en la filosofia estoica», del cual el
Dr. Francesc Casadesus Bordoy, director de esta tesis, fue el investigador principal.
Formar parte de este grupo investigador me ha permitido aprender distintas dindmicas
que me han resultado muy Utiles para mi tarea, ademas de brindarme diversas ocasiones
para participar en congresos y otras reuniones cientificas.

La experiencia me ha demostrado que no es posible hacer una tesis sin la impagable
ayuda de los mas préximos. Seé que durante estos afos he sido una cruz para mi familia,
compafieros y amigos, sin cuyo constante apoyo y comprension nunca hubiese
culminado este complejo ejercicio.

No podré agradecerle lo suficiente a mi esposo, Joan, el haber hecho posible la
realizacion de mi suefio con su incondicional sostén, y nunca mejor dicho. La asuncion

de las tareas domésticas, la paciencia para soportar mis cambios de humor y la renuncia



Prefacio

a la préctica totalidad de actividades de ocio para estar a mi lado, todo ello sin el mas
leve reproche, merece mi reconocimiento mas sincero y mi infinita gratitud. También
mis hijas, Aina y Angela, han demostrado prudencia y respeto para con una madre que a
veces ha dado mas prioridad al trabajo que a las manifestaciones de afecto; y mi madre,
que a pesar de su elevada edad ha aceptado sin lamentos mis ausencias. Gracias a las
tres.

No podria dejar de manifestar mi reconocimiento a mis hermanos, por haberse
adjudicado muchas tareas que me correspondian como hija, e incluso como madre; a
mis amigos Magdalena y Agustin, de tan inusual generosidad como para acogerme
semana tras semana en su casa y regalarme paseos aromaticos entre pinos, acebuches,
jaras, lentiscos y romeros; y a Dan, por el sorprendente interés que ha mostrado por mi
trabajo, la lectura atenta de cada una de sus paginas y las correcciones y sugerencias que
ha propuesto, siempre acertadas.

A mis excelentes compafieros, Antoni Bordoy, Daniel Pons, Rall Genovés y
Etelvina Garcia quiero, asimismo, darles las gracias por la incondicional ayuda que me
han prestado, atentos siempre a mis solicitudes y a las de un despacho que, no por
reducido, ha dejado de imponer una actividad desbordante. Compartir en tan escasas
dimensiones espacio, inquietudes y obligaciones ha sido una aventura, posible sélo
gracias a la consideracion que nos profesamos y al afecto que nos une.

Pero, por mucha que sea la estructura y profuso el aprecio entre la marineria, una
nave nunca llega a puerto sin un buen piloto. Francesc Casadesus Bordoy, es el director
de esta tesis, kvPepving de nuestro singular navio y el jefe de todos y cada uno de los
nautas que conforman tan heterogénea tripulacion.

Sin el gobierno de Francesc, experto capitan, haria mucho tiempo que nuestro
pequefio barco habria zozobrado, perdiendo en la travesia a algin que otro marinero.

Francesc no solo es el guia que ha marcado el norte de los objetivos de mi
investigacion, sino que ha sabido conjugar con magistral pericia la direccion de la tesis,
las precisas ensefianzas para llevarla a cabo y las palabras de estimulo o reconvencion,
segun haya sido necesario, y todo ello desde su dificil posiciéon de director, maestro y
amigo.

La ardua andadura de una investigacion de tesis supone un camino de aprendizaje
nada desdefiable. Es verdad que la soledad del estudio parece apartarte del mundo y

desconectarte de la realidad que te circunda, pero nada mas lejos. Lo que proporciona el



Prefacio

aislamiento es una nueva perspectiva, una atalaya antes impensable desde donde otear
nuevos horizontes, y no sélo académicos.
El estudio de la filosofia de Platon me ha hecho distinta. Yo quiero creer que mucho

mejor de lo que era antes.

Palma, 5 de mayo de 2014






INTRODUCCION GENERAL

«Por los dioses, no cesas, en suma, de hablar continuamente de zapateros,
cardadores, cocineros y médicos, como si nuestra conversacion fuera acerca

de estox»’.

D e ser ciertas las palabras de Critias en los Recuerdos de Jenofonte, Sdcrates no
habria cesado de hablar con carpinteros, herreros y zapateros, a quienes habria
dejado ensordecidos y desgastados® de tanto escucharlo, o cuando menos de oirlo. Sin
embargo, en los didlogos de Platén nunca conversa con estos trabajadores. Lo que si hace,
y mucho, y asi se lo recrimina en el Gorgias un Calicles hastiado, es aludir de manera
incesante a zapateros, cardadores, cocineros y médicos, un modo de hablar intolerable, en
opinion de este personaje, sobre todo cuando es en torno a otros temas que gira la
conversacion®.

No vamos a negar que el reproche de Calicles esté justificado, pues es cierto que
artesanos y oficiales son referentes continuos en el discurso socratico; ahora bien, no son
esas menciones lo que molestan a Calicles, sino el incuestionable apoyo que los sencillos
trabajadores ofrecen a las tesis del filésofo, por completo opuestas a las por él defendidas.

Gracias a Didgenes Laercio es fécil imaginar a Socrates filosofando en los talleres de
los artesanos®, los cuales, con sus agudezas circunscritas al estrecho ambito de sus
gjercicios, debian necesitar para entender los razonamientos del filésofo auténticas
baterias de ejemplos asequibles a sus restringidas entendederas. Esta forma de conducta
del maestro y sus buenos resultados pudo ser observada por el discipulo, quien la habria
incorporado al perfil de su personaje hasta tal punto, que no es ya en los obradores sino en
cualquier foro y ante cualquier interlocutor que el Socrates platonico se sirve del soporte
de los dtiles paradigmas laborales. Platon llega a generalizar de tal modo este tipo de

analogias que ni la mas alta especulacion se sustrae a su ayuda, convirtiendo en original

! Grg. 491a.

2X. Mem. 12, 37.
*Grg. 491a.
“DLI121; DL 11 122.
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método de exposicion filosofica lo que antes fuera simple recurso explicativo para
auditorios poco ilustrados.

En efecto, las alusiones a los profesionales por parte de Sécrates, el Extranjero y el
Ateniense, personajes a través de los cuales Platon expresa su pensamiento, son una
constante en la obra del filésofo. Tanto es asi, que vemos en esta modalidad expresiva un
auténtico procedimiento a partir de cuyo analisis es posible destejer la textura discursiva y
contemplar en su pureza la hebra filoséfica con la que se ha hilado.

La continua apelacién a los distintos oficios®, constituye uno de los rasgos més
caracteristicos de la exposicién filosofica de Platon, un recurso ilustrativo del que el
filosofo se vale para anclar las idealidades de su teoria a la terrena sociedad de su tiempo.
La eleccion del dialogo como medio donde articular la filosofia otorga a Platon licencia
para entretejer en él la méas alta especulacion con la vida cotidiana. Pero no es este
constante echar mano de los trabajadores un mero procedimiento formal con el que dotar
a sus obras de tintes costumbristas, sino que tras la insignificante apariencia de muchas de
sus alusiones profesionales subyacen los fundamentos de la filosofia de Platon. Mostrar lo
que se oculta bajo esa superficie laboral es la pretension de este trabajo.

Si bien en un principio resulta paradéjica esa prolifica mencion de humildes artifices
por parte de un aristocrata, la atenta lectura de los dialogos pronto deja atisbar que tras
ese curioso rasgo estilistico del filsofo se esconde algo mas que la simple extravagancia
de un noble. La intuicion de otros mdviles que justificasen el uso de los ejemplos
profesionales ha sido tan sélo el motivo de la eleccion del asunto de esta tesis. El
descubrimiento de que, en efecto, otras razones debieron animar al autor de los dialogos a
jalonar su pensamiento con continuas referencias a los oficios s6lo ha sido posible tras un
exhaustivo andlisis, un profundo examen que nos ha permitido captar la dimension
inimaginable de un uso, que, mas alla de lo tal vez excesivo, antes pareciera irrelevante,
al menos desde una perspectiva filosofica.

Porque es desde la filosofia que hemos abordado nuestro estudio. Y no se interprete
como una simpleza esta declaracion, muy necesaria para justificar nuestra metodologia.
En efecto, con la intencién de alcanzar el verdadero sentido de tan abundante y reiterativa

apelacién laboral, no nos hemos privado de escudrifiar los dialogos hasta advertir el

% «Jamas dejé Socrates de referirse a los artesanos, ora como interlocutores directos de su conversacion en
torno a los problemas de la ciudad, ora, metaféricamente, como ejemplo de una pericia técnica, fiable y
transmisible dentro de sus limites, unos limites que sin embargo no habia que intentar traspasar». M.
VEGETTI, 2012, 33.
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porqué de su requerimiento y comprender la funcidn que en cada caso desempefia. Este
proceso, porque va mas alla de una mera ubicacion en el contexto, y porque constituye el
verdadero ndcleo de la investigacion, nuestro auténtico trabajo de campo, ha conllevado
repetidas lecturas de los mismos dialogos, lo cual, a pesar de haber supuesto una prolija
tarea a penas perceptible para el lector, nos ha brindado una vision privilegiada desde la
que abordar nuestra interpretacion. La prioridad que hemos querido otorgar al punto de
vista filosofico de nuestro andlisis ha exigido un gran esfuerzo para alejarnos de un
tratamiento fragmentado de los pasajes en los que aparecen los distintos oficios, porque, a
excepcion de cuando tienen una mera funcion descriptiva, nunca su uso es anecdotico o
poco relevante dentro del dialogo, sino que en las mas de las ocasiones son de gran
importancia, llegando a ser incluso esencial. El denuedo que ha exigido la
contextualizacién ha valido la pena, porque ha sido gracias a ella que hemos podido
contemplar el preciso valor de las comparaciones. Un pasaje no se entiende sin la lectura
de todo el dialogo; el texto platénico esta cosido y ligado hasta extremos inimaginables.
Por eso, hemos intentado adaptar nuestra actividad a las necesidades que el uso de los
oficios por parte de Platon ha suscitado.

Es verdad que esta forma de trabajar ha comportado una cierta repeticion de
resultados, pero conste que nuestro enfoque justifica los largos recorridos que a veces
hemos debido hacer para captar el valor de un ejemplo, a la vez que palia un cierto tono
redundante derivado del método, y de la propia morfologia del didlogo, pues es mucha la
frecuencia con la que un mismo discurso es ilustrado con mas de un profesional, ya sea en
la concreta expresion contenida en un pasaje determinado, ya en la funcion principal que
se le adjudique al trabajador en cuestion. Se trata de dos modalidades de un similar
destino explicativo. Entonces, tanto podemos encontrar multiples artifices asistiendo al
sentido de una proposicién especifica —asi por ejemplo los que ayudan a Socrates en el
Protagoras cuando critica el funcionamiento de la asamblea— como descubrimos
distintos profesionales apoyando con su actividad una misma semejanza, como la pintura
y el tejido, que sirven de analogia a la composicion social. Valga por ende de eximente el
rigor que ha supuesto el abordar desde la perspectiva de cada trabajador los pasajes en los
que intervienen y los didlogos en los que aparecen, cuyo propésito no ha sido otro que el
no perder de vista en ningin caso el hilo argumental conducente a sus particulares

reclamos.
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Aungue todo el trabajo se fundamente en esta investigacién minuciosa®, queremos
advertir que se ha limitado a los objetivos de la tesis. Todo oficio ocupa un lugar en el
didlogo en el que se inserta, y nuestra pretension se reduce a explicar su funcion en la
argumentacion dialéctica sin entrar en los problemas que, ajenos a nuestro proposito,
plantea cada dialogo, ni siquiera los que se derivan de algunos oficios, como el del
demiurgo en el Timeo, por poner sélo un ejemplo. Fieles a un proyecto, no hemos podido
sino acotar con firmeza un &mbito de estudio para centrarnos en la concrecion de un
analisis que nos permitiese acometer sin interferencias la empresa propuesta. Penetrar
ademas por otros engranajes de la obra platonica no hubiese sido acertado, entre otros
motivos por lo inabarcable de la tentativa.

Un valioso comentario del Extranjero en el Sofista sirve de estimulo a nuestra
investigacion. Lo importante —dice, refiriéndose al proceder adecuado en la diairesis—
es percibir lo que esta emparentado y lo que no en todas las técnicas, con independencia
de su notoriedad o simpleza. Y lo mismo ocurre con los paradigmas, cuya utilidad
comprensiva no radica en la nobleza de los ejemplos sino en su potencia ejemplar. Por
eso no es mas respetable explicar la técnica de la caza por medio de la estrategia que por
el despioje’, pues por banal que pueda parecer una analogia, lo relevante es su eficacia®.

Y éste ha sido nuestro objetivo, escudrifiar los ejemplos profesionales, recorrer los
caminos que se abren ante y detras de ellos para retroceder o avanzar hasta el lugar que
justifica su concreta posicion en el discurso; realizar multiplicidad de lecturas, buscar
interconexiones, captar su funcién y esclarecer su sentido. Nuestra investigacion no se
limita a la elaboracién de un catalogo de oficios mencionados en los dialogos, sino que
ahonda en la contextualizacion con el animo de acceder al pensamiento de su autor y abrir
con ello una nueva via de acceso a la filosofia platdnica. En la estructura profunda de
cada mencion laboral se encuentran ideas basicas del pensamiento platonico.

La justificacidon de nuestro estudio se encuentra en el mismo Platén. A nuestro juicio,
no es baladi que el demiurgo hacedor del mundo sea, en su caracterizacion mas
superficial, una especie de técnico carpintero o constructor en el Timeo, si bien otras

muchas habilidades técnicas se le han reconocido a este ordenador universal®. Tampoco

® Con la impagable ayuda del Thesaurus Linguae Graecae hemos rastrado los pasajes en los que aparecen
los distintos oficios.

” Sph. 227b.

® Cf. F. CASADESUS, 2010, 98, n. 45.

% Metallrgicas, constructoras, de alfarerfa, pictoricas, modeladoras de cera, trenzadoras y agricolas. J. M2
ZAMORA, 2010, 34.
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es banal que el paradigma del tejido se erija como método de investigacion filosofica en
el Politico™ ni que el tejedor ilustre en el Cratilo la estrecha relacién que debe haber entre
los diferentes artifices y los usuarios de sus productos, auténtica base del tejido social. Ni
que la division del trabajo sea el principio fundamental de la conducta justa, de la
filosoffa de la educacion y de la correcta organizacion social**.

Platobn fue un agudo observador del trabajo. Sus reflexiones al respecto le
permitieron, de un lado, diferenciar la técnica de la préctica, cardinal distincion que le
condujo a tomar conciencia del valor de la técnica y de su contribucion al bienestar
social; de otro, percibir la eficacia de las analogias laborales, cuyo poder descansa tanto
en la popularidad del trabajo basico y su consiguiente extensa area de recepcién
comprensiva, cuanto en la plasticidad de los lenguajes profesionales, de tan enormes
posibilidades metaféricas como las que se vislumbran en la simple mencién de verbos
como plasmar, forjar, sembrar, sanar, modelar, pilotar, ejercitar, ensefiar o tejer,
respectivas tareas del escultor, herrero, agricultor, médico, ceramista, piloto, entrenador
de gimnasia, maestro y tejedor. Asi, apoyandose en las labores mas comunes sin
despreciar las mas humildes, construye su descomunal edificio filosé6fico, donde no hay
doctrina ajena a la seduccion de los oficios, a través de cuyas referencias el filosofo
expone su teoria.

La analogia de los oficios le sirve a Platon para dar consistencia y validez a algunos
aspectos fundamentales de su pensamiento, pero ain mas, en estrecha relacién con la
actividad profesional, la division del trabajo, precepto incuestionable de la filosofia
platonica, recorre de principio a fin la obra del filosofo ateniense, llegando incluso a
sustentar, en calidad de principio constitutivo de una base tedrica, algo tan alejado del
mundo laboral como puede ser la psicologia. El criterio de funcionalidad, la eficacia, la
utilidad, la adecuacién a los fines, la determinacion del objeto de una actividad, la
especializacion y el conocimiento a ella asociado, la cooperacién profesional, la
acreditacion, la distincion entre técnica y practica, elementos todos concluyentes en el
éxito de la técnica, no sélo son formulados por primera vez por Platon sino que ademas
son transpuestos al &mbito especulativo para insertarse en el mismo nucleo de reflexiones
ontoldgicas, epistemoldgicas, politicas, éticas 0 metafisicas, es decir, en una variedad de
consideraciones del pensamiento que antes de la incorporacion hecha por el filésofo

habian sido ajenas al terreno del trabajo.

Wpjt, 277¢
1 A E. TAYLOR, 1908, [2005], 78.
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Pero después de Platén nada es igual, su genio filosofico y literario concede
normalidad a lo que antes de él fuese impensable. Y si es cierto que la medicina
hipocréatica ya habia reparado en la necesidad de aunar ética y profesion, también lo es
que no traspasd en ningn momento la restringida esfera de su ejercicio. Platon percibio
como ningan otro que el trabajo bien hecho revierte en el bien de la sociedad, que la
naturaleza humana presenta diferencias que se manifiestan en las distintas aptitudes para
realizar cada uno de los variados trabajos, que es responsabilidad del individuo aprender
un oficio antes de realizarlo, que la belleza y bondad de las cosas surge de la idoneidad
para cumplir su funciones, que el hombre se realiza cuando es capaz de adecuar sus
capacidades a los cometidos laborales, y que en la mejor organizacién social la
ordenacién del trabajo es factor concluyente. Esto es solo una pequefia muestra de los
logros que la especulacion platonica acerca de la actividad profesional consiguiera. Ahora
bien, a nuestro juicio, la contribucion mas importante es que Platon, con esta, en
apariencia, ingenua atencion a los oficios, inaugura una tradicion filosofica que no ha
vuelto a prescindir del trabajo en sus aportaciones sociales y politicas. La antropologia ha
demostrado que el modo de produccion es un elemento esencial en las sociedades
humanas, por cuanto revelan los aspectos de su infraestructura. Como sabemos, «la
produccidn es una consecuencia de la aplicacion del trabajo y la tecnologia a los recursos
naturales»'?; y la divisién del trabajo, uno de los rasgos organizativos mas importantes de
la economia®.

No parece, sin embargo, haber llamado mucho la atencion de los estudiosos la mas
que evidente tendencia platénica a sostener sus especulaciones con toda clase de
refuerzos laborales. A pesar de que son numerosos los autores que mencionan este
particular modo de proceder de Platon, ninguno que conozcamos se ha embarcado en la
tarea de analizarlo en su conjunto. Frente a la técnica, objeto de mdltiples estudios,
algunos trabajos sobre la medicina son excepcién de entre el concurso de oficios
utilizados por el filésofo. Este hecho confiere novedad a nuestra investigacion, cuyo
unico objetivo es analizar cada una de las referencias a los oficios contenidas en los
escritos platonicos que con mayor consenso se consideran auténticos, tarea que, como es
obvio, se fundamenta en los resultados de nuestra propia busqueda. Por eso la techne, que

no es el tema sobre el que versa nuestro estudio, recibe un tratamiento tangencial.

2 M. HARRIS, 2002 [1988], 311.
3 M. HARRIS, 2002 [1988], 389.
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Muchas han sido las elucubraciones acerca del orden en que deberian aparecer los
oficios en nuestro analisis, y numerosos los criterios que hemos contemplado antes de
elegir el que mas nos convenciese. La lista de profesiones que ofrece Socrates en la
Republica cuando aborda el nacimiento del Estado sano (R. 369d-371d) ha sido el
adoptado, por parecernos, aunque insuficiente, el mas idoneo. La prolongacion de la serie
con otros que no aparecen en el mencionado pasaje responde a la notabilidad que el
estudio nos ha revelado. Y puesto que la primera consecuencia del engrandecimiento del
Estado es la guerra, con la consiguiente necesidad de guerreros expertos, hemos
continuado con el general. El repertorio acaba con el artesano, porque, aunque el término
no incluya a todos los tratados, nos permite concluir con una especie de vista panoramica
sobre la importancia que Platon otorga al trabajo técnico.

Es posible que el lector atento capte ciertas diferencias entre unos capitulos y otros,
sin que ello obedezca a un premeditado cambio de metodologia en su elaboracién. Mas
bien se trata de los distintos matices que afectan a toda obra fruto de un largo proceso de
produccion. A pesar de la ingente tarea de unificacion a la que ha sido sometida el total de
la tesis tras haberla concluido, hemos querido respetar los diversos tonos dominantes en
cada fase y plasmar mejor la evolucion de un método que, por prolongado, no puede
eludir determinadas disparidades armoénicas en sus modulaciones. También nosotros
hemos tenido que afianzarnos en el método, aprender el oficio de doctorando y mejorar
con la experiencia.

La intencion ultima de este trabajo pertenece al dmbito de la comprensiéon e
interpretacion, sin otra solicitud que la de ahondar en el discurso dialdgico del filésofo de
Atenas y captar las notas que tal vez se desvanecen cuando la obra es abordada desde
otros puntos de vista. Sin duda es un modesto empefio que, sin embargo, no por llano

carece de la férrea voluntad de contribuir en algo a la exégesis platonica.
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PARTEI
ALGUNAS CUESTIONES PRELIMINARES A MODO DE BREVE
CONTEXTUALIZACION

1. Introduccion

A ntes de abordar el andlisis de los oficios en los dialogos de Platon hemos
considerado necesario hacer, a modo de breve contextualizacion, por un lado, una
concisa aproximacion al concepto de trabajo que manejaba la sociedad griega del
momento; por otro, ofrecer un sucinto acercamiento a algunas cuestiones platonicas que
adquieren importancia relevante en nuestro trabajo.

Se trata de una pequefia contribucion que busca ambientar el tema de los oficios y el
uso que Platon hace de ellos, pero sin perder de vista este sencillo proposito, que no tiene

mas pretension que la de estimular el interés hacia el verdadero nicleo de la tesis.
2. El concepto de trabajo

Numerosos estudiosos han constatado la falta de correspondencia entre nuestro actual
concepto de trabajo y la idea que de las diferentes actividades de subsistencia humana
operaba en la antigtiedad griega. Un simple analisis terminologico permite advertir la
distancia seméantica que separa nuestra idea de trabajo de lo que entendia el hombre
griego como tal, que desde luego no conocia un término que se correspondiese con el que
nosotros entendemos por ‘trabajo’. Asi, como advierte Vernant, mientras que la palabra
‘ponos’, en lugar de referirse a las tareas que producen valores socialmente utiles, se
aplicaba a todas las actividades que exigian un penoso esfuerzo, el término ‘ergon’ hacia

referencia al producto de la propia virtud, arete, de cada cosa o de cada ser'*.

14 J.-P.VERNANT, 1973 [1965], 253-254.



Parte I. Algunas cuestiones preliminares a modo de breve introduccion

Es por este motivo por el que podemos hablar de distintos oficios asociados a las
diferentes acciones de produccion que les son propias, pero no es posible abarcar con un
término el conjunto de este tipo de actividades™. Y, desde luego, si no existia la idea de
trabajo, menos aun la de su division; sin embargo, aun conscientes del anacronismo y en
aras a la claridad expositiva, nos serviremos de ambos conceptos que, aunque

inadecuados, facilitan de manera considerable nuestra explicacion.
2.1. La agricultura

El trabajo de la tierra del que nos habla Hesiodo no constituye en absoluto un tipo de
comportamiento particular que persiga la produccion de valores Utiles para el grupo
mediante medios técnicos™®; se trataria mas bien de una experiencia religiosa que permite
el contacto del hombre que trabaja la tierra con los dioses inmortales a través de su

esfuerzo. Asi se expresa el poeta:

Ahora bien, tu recuerda siempre nuestro encargo y trabaja, Perses, estirpe de dioses, para que te
aborrezca el Hambre y te quiera la venerable Deméter de hermosa corona y llene de alimento tu
cabafia; pues el hambre siempre acompafia al holgazan. Los dioses y los hombres se indignan contra

el que vive sin hacer nada, [...]; y si trabajas te apreciaran mucho mas los inmortales (Op. 295-310).

La agricultura no se percibe como una actividad profesional. La fuerte vinculacion
del hombre con la tierra va méas alla de lo puramente econémico, pues, cOmo vemos,
invade asimismo el &mbito religioso, e incluso el politico, como lo demuestra el hecho de

que en la mayoria de las ciudades griegas s6lo los propietarios pudieran ser ciudadanos®’.

La importancia de la agricultura y su elevada consideracién social se observa muy
bien en Jenofonte, quien se refiere a ella por oposicién a una subestimada actividad
artesanal. En el Economico, Sécrates opina que si se pusiera en la tesitura de tener que
defender la ciudad a campesinos y artesanos, los primeros votarian por combatir y los
segundos por renunciar a su defensa y custodiar las murallas, acostumbrados como

estaban a

5 A. GONZALEZ SUAREZ, 1999, 180.
16 J.-P. VERNANT, 1973 [1965], 258.
7' C. Mossk, 1993 [1991], 42.
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Permanecer sentados, que es precisamente en lo que han sido educados, lejos del esfuerzo y el
peligro. También llegamos a la conclusion de que para el hombre de bien la agricultura es la
actividad y el saber mas importante, ya que de ellas se procuran los hombres el sustento. Y esta
actividad nos pareci6 la mas facil de aprender y la mas agradable de practicar, la que mantenia los
cuerpos mas sanos y robustos y la que mas ocio dejaba al espiritu par dedicarse a los amigos y a
la ciudad (Oec. VI 7-9).

Y asi contesta a Critobulo cuando le pide consejo a propdsito de los oficios que se

deben practicar:

— ¢(Acaso [...] debemos avergonzarnos de imitar al rey de los persas? Dicen, en efecto, que
éste, considerando la agricultura y el arte de la guerra como dos de las actividades més nobles y

necesarias, se dedica a ambas con el mayor entusiasmo (Oec. VI 7-9).

Tanto la agricultura como la guerra son consideradas por Jenofonte como las mas
nobles y necesarias actividades del hombre, pero ninguna de las dos es pensada como un
oficio; el éxito en ambas actividades depende de «las fuerzas divinas cuyo concurso es
necesario para el éxito de su accion»'®. Asi habla Sécrates a Critobulo:

—Yo pensaba, Critobulo, que tu sabias que los dioses tienen en sus manos soberanas tanto
las labores agricolas como las de la guerra, y me imagino que te das cuenta de que los que estan
en guerra, antes de emprender acciones tratan de propiciarse a los dioses y les consultan mediante
sacrificios y augurios qué es lo que deben y lo que no deben hacer. En cuanto a las faenas
agricolas, ¢te imaginas que es menos necesario propiciarse a las divinidades? Porque has de saber
gue los hombres sensatos ofrecen plegarias a los dioses por la proteccion de los frutos y del grano,
de los bueyes, los caballos, las ovejas y todas sus propiedades (Oec. V 19-20).

La agricultura no es percibida como una techne porque ésta supone el aprendizaje de

un saber especializado; en cambio, como Iscémaco le demuestra a SAcrates,

Es un arte tan humano y tan afable que no tienes mas que oir y escuchar para convertirte al punto
en un experto. A menudo, la misma agricultura nos instruye sobre la mejor manera de practicarla
(Oec. XIX 17-18).

A pesar de la percepcion arcaica de la agricultura que se observa en Jenofonte, se
vislumbran ya algunos atisbos de cambio, como podemos ver en este pasaje que habla en

pasado del prestigio de la actividad agricola:

18 J.-P. VERNANT, 1973 [1965], 259.
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También nos pareci6 que la agricultura contribuia a estimular el valor, al producir los alimentos y
nutrir los rebafios a los labriegos fuera de las murallas. Por este motivo tenia esta manera de vivir
el mayor prestigio en las ciudades, ya que parece proporcionar los mejores ciudadanos y los mas

leales a la comunidad (Oec. VI 7-10).

Los tiempos han cambiado, las ciudades han crecido y la numerosa poblacion de
extranjeros libres ha sembrado de talleres Atenas y el Pireo, sin embargo, esta
interpretacion atavica de la agricultura que de manera tan explicita leemos en Jenofonte,
condicionara en gran medida la consideracion de las diversas formas de subsistencia que
van surgiendo en el desarrollo de la polis. Son multiples los comentarios negativos que
podemos encontrar en la literatura clésica respecto de ocupaciones diferentes a la
tradicional agricultura. El Ateniense de las Leyes se expresa asi a proposito de la distancia

de ochenta estadios que separa su ciudad futura del mar:

No sera, pues, enteramente negada para la consecucion de la virtud. Si hubiera Ilegado a ser
ciudad maritima, de buenos puertos y no diese toda clase de productos, sino que estuviese falta de
muchos, necesitaria de un gran salvador y de unos legisladores divinos para no adquirir, teniendo
esas condiciones, multitud de habitos abigarrados y ruines; pero realmente le queda un alivio en
eso de los ochenta estadios. Encuéntrase en verdad mas cerca del mar de lo que es conveniente,
tanto mas cuanto, seguin ta dices, son mejores su puertos; con todo, hay que conformarse también
con ello. La cercania del mar resulta agradable para un pais en su vida cotidiana, pero en la
realidad «es una vecindad salobre y amarga»; pues, llenando la ciudad de trafico y de negocios
por el comercio al por menor y engendrando en la almas habitos de incontinencia y deslealtad,
hace a la propia ciudad desleal y desamorada para consigo misma, y de igual modo con el resto de
las gentes. Para esto, sin embargo, tiene también un alivio, que es el producir de todo; pues,
siendo de terreno fragoso, es manifiesto que no podrd producir las cosas todas y en gran
abundancia al mismo tiempo. Si las produjera, en efecto, alcanzaria una gran exportacion y se
llenaria a su vez de moneda de oro y plata, que, en resumidas cuentas, es el mayor mal que entre
todos puede ocurrirle a una ciudad en lo que respecta a la adquisicion de habitos justos y
generosos (Lg. 704d-705b).

Este texto de Platon pone de manifiesto la negativa valoracion del comercio, cuyas
vias principales estan abiertas al mar. Los negocios de compra y venta llevan asociados,
en opinion del Ateniense, una serie de habitos indeseables que, junto al enriquecimiento
rapido, suponen un grave peligro para la adquisicion de la virtud. EI mismo Ateniense

dird mas adelante:
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Pero a la mayoria de los hombres les ocurre [...], que cuando apetecen, apetecen
desmesuradamente, y cuando les seria posible conseguir ganancias moderadas, prefieren
enriquecerse enormemente, y por eso es por lo que se han desacreditado y han adquirido
vergonzosa reputacion todas las modalidades de comercio al por menor y al por mayor y de la
hospederia (Lg. XI 918 d).

Pero la virtud de la ciudad griega clasica estaba asegurada, pues a pesar del rapido
desarrollo de la actividad comercial, la mayor parte de ciudadanos estaba constituida por
pequefios campesinos propietarios que habitaban en sus campos™®.

Gschnitzer establece una oposicion entre los ciudadanos que viven de la agricultura y
los que viven del comercio y la industria que —como también sefiala—, implica a su vez
dos nuevos contrastes entre los que viven de la tierra, llevando una vida muy adaptable
que se basta a si misma, y los que viven del mar, ejerciendo Unicamente un oficio en el
cual devienen especialistas?®®. A estas divergencias podemos afiadir otra de especial
importancia en cuanto a la consideracion social de la actividad agricola, que lejos de ser
tenida como lo que hoy entenderiamos como un trabajo, era para los griegos algo ajeno al
dominio profesional®.

La agricultura, pues, es la principal ocupacion del hombre griego: los pequefios
propietarios de la tierra conforman el grupo mas importantes de ciudadanos; los grandes
propietarios, el de los ricos. Estos Gltimos integran el conjunto de ciudadanos notables
que, por carecer de oficio pero no de beneficio, puede gozar del ocio y la renta necesarios
para cumplir con las obligaciones que la ciudad requiere. Este parece ser el motivo que
justificaria la animadversion que la elite social de la época clasica muestra hacia las
ocupaciones comerciales y artesanales’?, o de que se haya hablado de una cierta
repugnancia griega por ocuparse de las tareas manuales, propiciando con ello el casi
completo control de esta industria por parte de los extranjeros libres. No en vano una de
las divisiones que se han establecido entre la poblacion de la ciudad griega es la que
existia entre los que ejercian un oficio, es decir, los artesanos, y los que disponian de

schole?®.

19.C. Mossk, 1980 [1966], 146.

20 F. GSCHNITZER, 1987 [1981], 172.

2L A. GONZALEZ SUAREZ, 1999, 180.

2 F, GSCHNITZER, 1987 [1981], 179-180.
2 P, VIDAL-NAQUET, 1990, 79.
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2.2. Los oficios manuales

Segn el estudio de Claude Mossé?*, los artesanos formaron en las poleis griegas
un grupo social definido, si bien su aparicion fue tardia. Era en el interior del oikos donde
se habia llevado a cabo tradicionalmente la produccion artesanal, por lo que no estaba
separada de la produccion doméstica. Los artesanos que encontramos en los poemas
homeéricos realizan un tipo de produccién local que respondia a las necesidades de los
habitantes de la ciudad. Segun la autora, a partir del siglo VII los artesanos empezarian a
desempefiar un papel en la vida de la ciudad, y se pregunta acerca de si esto seria
consecuencia de las reformas de Solon. En cualquier caso —insiste Mossé—, es necesario
mostrarse cauto sobre el valor real y el lugar que ocupaba el artesonado en la vida de las
ciudades, pues en la Atenas del siglo V, cuando la ceramica de figuras rojas gozaba de su
mayor auge, no debia haber mas de cuatrocientos obreros ceramistas en la ciudad. No es
sino a finales del siglo 1V, cuando las diversas fuentes se hacen mas numerosas, que es
posible hacer una composicién mas detallada de la situacion del grupo social de artesanos
atenienses, més diversificado ya gracias a la evolucion econémica, social y politica de la
ciudad. Sin embargo, a pesar de que la industria se hubiese convertido en una actividad
autonoma, persiste cierta produccion particular, como muestran, por ejemplo, algunos
pasajes de Jenofonte. Iscdbmaco le dice a Sdcrates lo poco que sabia hacer su joven

esposa:
¢No te parece que pude estar contento si llegd a mi casa sin saber otra cosa que hacer un manto, si
recibia la lana, o sin haber visto otra cosa que coémo se reparte el trabajo de la hilatura entre las
criadas? (Oec. VI 6)

Segun esto, todo el proceso de la lana se realizaba en la unidad familiar. Pero no
era solo la hilatura lo que elaboraba en el oikos, como se puede colegir de las palabras que

Iscémaco le refiere a su esposa:

Techo necesita también la crianza de los nifios recién nacidos, y también lo necesita la molienda

del grano para fabricar el pan, lo mismo que la confeccion de vestidos de lana (Oec. VII 21-22).

4 C. MosSE, 1980 [1966], 119-146.
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Es decir, que el tratamiento completo de la lana, la confeccion de los vestidos y la
molienda del grano eran tareas de factura femenina y doméstica. Pero también en
Jenofonte observamos ya una clara especializacion del trabajo, y asi comenta el rigor

productivo que la acompafia:

En las ciudades pequefias un mismo hombre fabrica una cama, una puerta, un arado, una mesa v,
a menudo, ese mismo hombre construye una casa; y aun asi esta encantado, si tiene suficientes
clientes para vivir. Asi que es imposible que una persona que se dedica a muchos oficios los
realice todos bien. En cambio, en las ciudades grandes, como hay mucha demanda de cada objeto,
a cada artesano le basta un solo oficio para vivir y, a menudo, ni siquiera un oficio en todas sus
facetas: antes bien, uno fabrica zapatos de hombre y otro de mujer; hay lugares donde, incluso,
uno vive s6lo de remendar zapatos, otro de cortarlos, otros de hendir el cuero del empeine, y otro
ni siquiera haciendo ninguna de estas labores, sino ensamblando las piezas. Por consiguiente, es
inevitable que quien se dedica al trabajo méas especializado se vea también obligado a realizarlo
mejor (Cyr. VIII 2, 5).

La especializacion lleva consigo una elaboracién mas perfecta, pues, como sigue
siendo vigente, «aprendiz de mucho, maestrillo de nada». Jenofonte lo sabe, y cuando
habla de la mesa de Ciro, que por ser real disponia de una cocina con un personal muy

diferenciado para cada una de las labores, lo hace en estos términos:

Esto mismo ocurre también con la cocina. En efecto, alguien a quien la misma persona le hace la
cama, le pone la mesa, le amasa la pasta, le prepara diversos condimentos cada vez, es inevitable,
creo yo, que tenga cada cosa como buenamente le salga; en cambio, alli donde es trabajo
suficiente para una sola persona cocer la carne, para otra asarla, para otra cocer el pescado, para
otra asarlo, para otra hacer los panes y ni siquiera todas sus variedades, sino que basta que ofrezca
una sola variedad que goce de fama, creo que lo que asi se hace, por fuerza alcanza una mayor

perfeccion en cada caso (Cyr. VIII 2, 6).

Las fuentes arqueoldgicas han dejado constancia de que existid una importante
actividad artesanal en las ciudades maritimas. Pero a pesar de los numerosos testimonios
que atestiguan la falta de consideracion social de los oficios manuales, se debe reconocer
que ignoramos muchos detalles de su estructura y que es dificil determinar con exactitud
el estatus social de quienes los practicaron, estatus que, por lo demas, podemos calificar
de ambiguo. Se trata de una indeterminacion que viene dada, precisamente, por las
caracteristicas que le son propias: por un lado, el trabajador manual debe poseer una

técnica, techne, capaz de liberar a los hombres del rigor de la naturaleza, pero esta
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dedicacion absoluta a una determinada actividad es lo que le imposibilita adquirir otra
clase de conocimientos Utiles para la vida politica®.

También Sécrates manifiesta una clara ambigliedad respecto de los trabajadores
manuales. Sabemos de su costumbre de dialogar con los artesanos gracias a diversos
pasajes que dan cuenta de ello de manera indirecta. Jenofonte pone en boca de Critias la

siguiente admonicién al filésofo:

Tendrés que abstenerte de los zapateros, carpinteros y herreros, pues creo que ya los tienes

desgastados y ensordecidos (Mem. | 2, 37).

Sin embargo, tal y como escribe Leo Strauss, «Platbn no presenta ninguna
conversacion socrética entre Socrates y hombres del demos, especialmente artesanos»?°.
Ademas, vemos a un Socrates nada amable en su consideracion hacia estos especialistas,
como lo atestigua este pasaje de Jenofonte cuando Critobulo le pregunta acerca de los

mas nobles y convenientes oficios:

—Tienes razon, Critobulo, pues los Ilamados oficios manuales estan desacreditados vy,
Igicamente, tienen muy mala fama en nuestras ciudades, ya que dafian el cuerpo de los
trabajadores y oficiales, obligdndoles a permanecer sentados y a pasar todo el dia a la sombra, y
alguno de ellos incluso a estar siempre junto al fuego. Y al afeminarse los cuerpos, se debilitan
también los espiritus. Los oficios llamados manuales, sobre todo, no dejan tiempo libre par
ocuparse de los amigos y de la ciudad, de modo que tales obreros tienen mala fama en el trato con
sus amigos y como defensores de su patria. Incluso en algunas ciudades, especialmente en las que
tienen fama de belicosas, no se permite a ningun ciudadano ejercer oficios manuales (Oec. IV 2-
3).

Desde luego, los comentarios del Socrates de Jenofonte acerca de los oficios
manuales son tan explicitos, que solo cabe la duda de saber hasta qué punto reflejan el

verdadero parecer del filosofo. Veamos otra observacién al respecto:

Y nos pareci6 que, desde luego, no era posible aprender todos los saberes, pero rechazamos, de
acuerdo con las ciudades en nuestro examen, las artes llamadas manuales, porque no sélo parecen

estropear el cuerpo, sino, ademas, enervar el alma (Oec. VI 5).

% C. MossE, 1993 [1991], 49-50.
%8| STRAUSS, 1977 [1964], 57.
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Los artesanos, en su mayoria metecos, en gran numero instalados en Atenas y el
Pireo, impulsaron con su actividad de tal manera el comercio y la industria, que
convirtieron a Atenas en la ciudad mas poderosa de Grecia®’. Asi, Proliferaron los
talleres artesanales que, agrupados en algunos casos por especialidades, satisfacian las
necesidades de la vida cotidiana: alfareros, metallrgicos, astilleros, zapateros, herreros,
curtidores, tejedores, carniceros, etc. Semejante actividad comercial favorecié incluso la
aparicion del nuevo oficio de banquero, cuya dedicacion estribaba en el cambio de
moneda, los depésitos de dinero y la realizacion de préstamos®.

2.3. La técnica

La mitologia ya ofrece una primera aproximacion al concepto de técnica, como
muestra el mito de Prometeo y su robo del fuego a los dioses para entregarselo a los
hombres. Desde esta perspectiva mitica, el concepto de técnica esta envestido de un halo
de prestigio considerable, pues siendo un producto divino y custodiado por los inmortales,
cuando pasa a formar parte de las pertenencias humanas se convierte en el motor
indiscutible de cultura. La técnica, pues, en el imaginario griego no es otra cosa que el
impulsor de la especificidad humana, en el sentido de instrumento a partir del cual al ser

humano le es posible alejarse del estado de naturaleza.

3. Prejuicios de Platén respecto del trabajo manual

La consideracion negativa de las practicas artesanales es evidente en la obra de
Platén. Sin embargo, los diferentes oficios son utilizados con profusién como imagen,
ejemplo o paradigma?’. La descripcion que el filésofo hace de los métodos, estructuras y
objetos de distintas practicas artesanales y técnicas demuestran el interés que le

31
I

suscitaron®, pues, como indica Schuhl®, él mismo parece haberlas practicado o, en todo

caso, no hay duda de que estaba bien enterado de su dinamica.

2 E. J. GOMEZ ESPELOSIN, 1995, 171.

2 E.J. GOMEZ ESPELOSIN, 2001, 190-191.

2 P, VIDAL-NAQUET, 1981, 293, habla de la tensién que genera en Platén el desprecio del artesano y la
estima de su actividad, tirantez que se fragua en el contraste entre la baja consideracién de su estatus social
y su enorme potencia metaforica.

%0 En Platén, «el interés por la tecnologia se reconoce en la frecuente llamada que hace, en el curso de los
didlogos, a ejemplos tomados de las técnicas. La division del trabajo es analizada de cerca y sus ventajas
sirven de argumento para justificar la especializacion del poder politico». J.-P. VERNANT, 1973 [1965], 248.
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Pero el rendimiento explicativo que le proporciono la labor de los artesanos y

otros profesionales, asi como la costumbre del Socrates historico a dialogar con ellos en

sus talleres no parece haber despejado del aristcrata ateniense su clasista vision del

trabajo*. En el Fedro, leemos las siguientes palabras de Sécrates:

Entonces es de ley que tal alma no se implante en ninguna naturaleza animal, en la primera
generacion, sino que sea la que mas ha visto la que llegue a los genes de un varén que habra de ser
amigo del saber, de la belleza o de las Musas tal vez, y del amor; la segunda, que sea para un rey
nacido de leyes o un guerrero y hombre de gobierno; la tercera, para un politico o un administrador
0 un hombre de negocios; la cuarta, para alguien a quien le va el esfuerzo corporal, para un
gimnasta, o para quien se dedique a curar cuerpos; la quinta habra de ser para una vida dedicada al
arte adivinatorio o a los ritos de iniciacion; con la sexta se acoplard un poeta, uno de €sos a quienes
les da por la imitacién; sea la séptima para un artesano 0 un campesino; la octava, para un sofista o

un demagogo, y para un tirano la novena (Phdr. 248c-e).

La jerarquia esta clara: solo el tirano y el sofista superan al artesano en impureza.

También en la Republica se explicita una clara aversion hacia los que laboran su oficio:

Soc.— Y se dice razonablemente, Pues al ver otros petimetres que la plaza ha quedado
vacante pero colmada de bellas palabras y apariencias, tal como los que huyendo de la carcel se
refugian en un templo, también éstos escapan de las técnicas hacia la filosofia, y suelen ser los
mas habiles en ésas sus tecnicillas. Porque la filosofia, incluso hallandose asi maltratada, retiene
una reputacién grandiosa en comparacién con las otras técnicas, y a esto aspira mucha gente
dotada de naturalezas incompletas; la cual, tal como tiene el cuerpo arruinado por las técnicas
artesanales, asi también se halla con el alma embotada y enervada por los trabajos manuales. ;No
es esto forzoso?

ADIM. — jClaro que si!

Soc. — ¢ Y te parece que se ven diferentes en algo de un herrero bajo y calvo que ha hecho
dinero vy, recién liberado de sus cadenas, se lava en el bafio y se pone un manto nuevo,
presentandose como novio para desposar a la hija de su amo debido a la pobreza y soledad de
ésta?

ADIM. —No difieren en nada.

Soc. — Y qué clase de descendencia tendra semejante matrimonio? ¢No sera bastarda y de
baja estofa?

ADIM. —Es de toda necesidad que asi sea.

Soc. —Y cuando hombres indignos de ser educados se acercan a la filosofia y tratan con ella

de un modo no acorde con su dignidad, ¢qué clase de conceptos y de opiniones diremos que

31 P.-M. SCHUHL, 1953, 468.
%2 A Platén no le gustan los pobres obligados a trabajar, dice M. ONFRAY, 2008 [2006], 74.
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procrean? ¢No serdn lo que podemos entender por ‘sofismas’, carentes de nobleza y de inteligencia
verdadera? (R. 495c¢-496a).

La comparacion entre los que pretenden introducirse en la filosofia con la Unica
intencion de aprovechar su prestigio y, por tanto, sin estar preparados moralmente para
ello, con «el herrero bajo y calvo que ha hecho dinero», cuyo nuevo estatus le da alas para
pedir la mano de la hija del amo, es una muy gréafica ocasion para comprobar la baja
estima que estos quehaceres y sus autores le merecian a Platon. Y no se trata de un
episodio esporadico, pues mas adelante Socrates le dird a Glaucon que ya han «visto que
las artes son todas indignas» (R. 522b).

El desprecio de Platon es palmario también en este pasaje del Teéteto:

De preguntas acerca de si es feliz el rey que posee riquezas se pasa a un examen de la realeza y de
la felicidad o la desgracia que en general afecta a los hombres, para averiguar qué son ambas y de
qué manera le corresponde a la naturaleza del hombre poseer la una y huir de la otra. Cuando
alguien de mente estrecha, sagaz y leguleyo, tiene que dar una explicacién de todas esas
cuestiones, se invierten las tornas. Suspendido en las alturas, sufre de vértigos y mira angustiado
desde arriba por la falta de costumbre. Su balbuceo y la perplejidad en la que cae no da de reir a
las tracias, ni a ninguna otra persona carente de educacion, pues ellas no perciben la situacion en
la que se halla, pero si a todos los que han sido instruidos en principios contrarios a la esclavitud.
Esta es la manera que tienen uno y otro, Teodoro. El primero, que ha sido educado realmente
en la libertad y en el ocio, es precisamente el que ta llamas filésofo. A éste no hay que censurarlo
por parecer simple e incapaz, cuando se ocupa de menesteres serviles, si no sabe preparar e lecho,
condimentar las comidas o prodigar lisonjas. El otro, por el contrario, puede ejercer todas estas
labores con diligencia y agudeza, pero no sabe ponerse el manto con la elegancia de un hombre
libre, ni dar a sus palabras la armonia que es preciso para entonar un himno a la verdadera vida de

los dioses y de los hombres bienaventurados (Tht. 175¢-1763).

Platon pertenece a la aristocracia ateniense y como tal desprecia el trabajo manual
que realizan esclavos y artesanos. EI hombre libre dispone del ocio necesario para
atender las necesidades del cuerpo y del alma como corresponde, y no deja su salud
animica y corporal en las oscuras humedades de talleres malsanos. La necesidad de
trabajar como modo de subsistencia no esta contemplada en la obra platonica, mientras

que la forma de vida de los trabajadores es objeto de duras criticas.

11



Parte I. Algunas cuestiones preliminares a modo de breve introduccion

En las siguientes palabras del Ateniense de Las Leyes se observa lo que podria ser el

motivo de esta prevencion:

que no hace falta oro ni plata en la ciudad, ni tampoco un gran trafico comercial con artesania,
usura e innobles ganaderias, sino sélo cuanto da y produce la labranza, y aun de esto Gnicamente
todo lo que no obligue al traficante a desentenderse de aquello para lo cual esta hecho el dinero,
que es el almay el cuerpo (Lg. 743d).

Parece ser que la preocupacion del filésofo son las consecuencias que se derivan del
exceso de produccion; los excedentes artesanales potencian el mercado y su expansion
maritima en Atenas, lo que conlleva a la vez al enriquecimiento de al menos una parte de
la poblacion y sus consiguientes desvarios. Y ya vimos la opinion que le merece
semejante proceso. Por ello, méas adelante propondra el mismo Ateniense esta estricta

regulacién de la préactica artesanal:

Todo el resto del pais ha de disponerse distribuyendo en trece secciones a los artesanos, de las
cuales una ha de vivir en la ciudad y subdividirse entre los doce distritos de ella, quedando
repartidos en circulo por las afueras; por lo que toca a las aldeas, ha de integrarse en cada una la
clase de artesanos que venga bien a los labradores. De todas estas cosas han de ocuparse los jefes
de los reguladores del campo; determinaran cuantos o cuales necesita cada lugar y donde han de
establecerse a fin de dar la menor molestia y el mayor provecho a los que labran la tierra. De los
artesanos de la ciudad ha de encargarse y cuidar, conforme a las mismas normas, la magistratura

de los reguladores de aquélla (Lg. 848c-849a).

La propuesta del Ateniense tal vez sea la primera manifestacion de la necesidad de
que el Estado regule el mercado. Los desmanes de un mercado libre ya son percibidos por
Platén como un motivo de desestabilizacion social. Y si curioso resulta comprobar que en
la Republica se define por primera vez un modelo de comunismo, también lo es constatar
que en Las Leyes se perfile una primera aproximacién al capitalismo regulado.

Pero siguiendo con la acritud con que los oficios son vistos por Platon, veamos las
palabras que Socrates dirige a Calicles en el Gorgias. En la conversacion entre ambos
hombres, Socrates intenta desmontar el argumento de Calicles, vivo representante de la
moral tradicional, respecto de la importancia que le otorga a la retdrica frente a las
técnicas: el de poder alargar la vida gracias a la utilidad de los discursos construidos de
manera conveniente para salir airoso en los tribunales. Socrates le dice a su interlocutor

que en nada se diferencia su arte de otras practicas que desprecia. Leamos el pasaje:

12
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Sin embargo, vistos los motivos por los que ensalzas tu ocupacion, ¢con qué fundamento razonable
despreciarias al constructor de maquinas y a los otros de los que hablaba ahora? Yo sé que vas a
decir que eres mejor y de mejor linaje. Pero si ser mejor no es lo que yo digo, sino que la virtud en
si misma consiste en salvarse uno mismo y salvar lo suyo, como quiera que uno sea, resulta
ridiculo tu desprecio del constructor de maquinas, del médico y de cuantos ejercen todas las demas

técnicas que han sido creadas para preservarnos de los peligros (Grg. 512c-d).

La costumbre de utilizar ejemplos artesanales por parte de Socrates es, en efecto, bien
conocida, un hébito que lo llevd incluso a proponer la labor de los artesanos a los
politicos como modelo de actividad racional adaptada a sus fines naturales mediante un
bien comprendido aprendizaje. Este uso del maestro tuvo sin duda una gran influencia en
el discipulo quien, a pesar de su desprecio por los trabajos manuales, vio en ellos algunas
propiedades aprovechables como para hacer de la transposicion de las técnicas uno de sus

procedimientos preferidos™.

4. El uso de la analogia en la obra de Platon

Al ser la analogia una relacion de semejanza entre cosas distintas, entendemos la
analogia utilizada por Platon como un recurso para realizar razonamientos basados en la
existencia de atributos semejantes en seres o cosas diferentes. Asi, Platon parte de objetos
conocidos y experimentados para someter a andlisis otros que, aunque mas complejos,
presentan los mismos o similares elementos. Este procedimiento didactico le permite
hacer comprensible lo que en principio es menos asequible®*.

Si la analogia permite conocer un ente por su relacion de semejanza con otro
distinto, resulta que se convierte en el Gnico instrumento capaz de desvelarnos algo de la
naturaleza de las realidades inalcanzables por la via de la experiencia, bien porque su
orden metafisico les impida ser objeto experimental, bien porque aun siendo fisicas

alguna razén accidental no lo haga posible®.

3 «Il semble en tout cas qu’on aurait peine & trouver beaucoup de grands penseurs qui se soient penchés
avec la méme attention que Platon sur les procédés qu’emploient les plus modestes artisans, comme le fit au
au XVIII° siécle Diderot. Si certains grands sophistes on été les précurseurs, Platon a peut-étre été le vrai
fondateur de la technologie» P.-M. SCHUHL, 1953, 472 y 466-467.

% Para la cuestion de la analogia en Platén: V. GOLDSCHMIDT, 2003 [1985]; J. VIVES, 1970; P. GRENET,
1948.

% Cf. J. VIVES, 1970, 8-9.
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La distincion entre el mundo de las apariencias y el mundo real obliga a Platon a
hacer uso constante de la analogia. De hecho, todo lo que el filésofo puede decir del
mundo de las Ideas estd fundamentado en la analogia, como puede observarse con
facilidad en la doctrina de la anamnesis. La atribucion a los entes de la esfera
suprasensible de caracteres contrarios a los del mundo sensible da clara muestra de la

fecundidad analégica en manos de Plat6n®®.
4.1. El paradigma

Segun el Diccionario de la lengua de la Real Academia Espafiola, un paradigma es un
ejemplo, si bien incluye otras dos acepciones pertenecientes al &mbito de la linglistica.
Sin embargo, y a pesar de que muchos traductores se decantan por equipar la palabra
napddetypa con el término ejemplo, consideramos que en la obra platonica el paradigma
no se corresponde exactamente con lo que entendemos como tal. Pero partamos de lo que
dice Platon.

En el Eutifrén, el paradigma se constituye a partir de una especie de esencia o
naturaleza de lo santo, pues sélo cuando se haya identificado el €i5oc de lo santo, o lo que
es lo mismo, la forma que hace santas todas las cosas que lo son, podrd tomarse como
patron ese sidoc y determinar desde él qué cosas son santas. En este contexto, parece
evidente que el paradigma tiene el sentido de modelo, patrén o ejemplar®’.

El significado de paradigma como modelo no es exclusivo del Eutifrén, y sin
embargo, siempre hay matices que modifican en cierta manera su alcance. Asi ocurre en
el Protagoras donde, cuando el sofista explica a Sécrates cémo la ciudad ensefia a los
ciudadanos a través de las leyes, le dice que la ciudad obliga a aprenderlas y a vivir

% J. VIVES, 1970, 17-18, dice: «La doctrina de la anamnesis, y en realidad todo cuanto Platon puede decir
sobre el mundo de las Ideas, se funda en analogia, y consiste en atribuir caracteres de inmutabilidad,
permanencia y verdad a lo que en el mundo de las apariencias presenta los caracteres de mutabilidad,
inestabilidad y falsedad. Desde este punto de vista resulta verdadero que el mundo de las Ideas no es mas
que un “doble analogico —purificado y sublimado— del mundo de la experiencia». Y afiade, haciendo
referencia a Auguste Diés y a su obra Autour de Platon, 11, 400 ss.: «La manifestacion concreta de esta
concepcion analdgica esta en la constante “trasposition platonicienne”, tan finamente observada y estudiada
por Mgr. Diés: las realidades de orden superior se expresan usando el lenguaje de otras realidades analogas
de un orden inferior, mas conocidas de todo el mundo. Por esto, el mito, la metafora y la alegoria vienen a
ser como formas consustanciales del pensamiento platdnico».

%" Para el paradigma como modelo, cf. J. VIVES, 1970, 52-53.
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conforme a ellas, es decir, que las leyes son un modelo a seguir, un paradigma®, cuya
funcidn es analoga a la del trazo de las letras que el maestro ofrece como modelo al nifio
que aprende a escribir para que las reproduzca. Vemos que, en efecto, tanto en el Eutifron
como en el Protagoras el paradigma se instituye como patron que debe observarse para
realizar una accion, y no obstante, no posee en ambos casos idéntico valor semantico.

La definicion de paradigma como conjunto cuyos elementos pueden aparecer
alternativamente en algin contexto especificado —segunda acepcion perteneciente al
campo de la linguistica— nos parece muy cercana a una de las significaciones platonicas
del paradigma y al uso que el filésofo le da en el Politico™.

Platén, en el Politico, ofrece una clara exposicién de lo que entiende por paradigma,
de manera que partamos de su nocion para analizar con posterioridad su uso como
método explicativo. El Extranjero, después de comprobar las limitaciones de los dos

intentos realizados para definir al politico, dice asi:

Es dificil, admirable amigo, explicar suficientemente cualquiera de los asuntos importantes sin

utilizar paradigmas. Pues es posible que todas las cosas que cada uno de nosotros sabe como en

un suefio las ignore luego despierto (Plt. 277d).

El Joven Sdcrates le pregunta el motivo de estas palabras, a lo que el Extranjero le
contesta con la explicacion de lo que para él es un paradigma, a partir del ejemplo del
proceso del aprendizaje infantil de la lectura®. De su exposicién podemos sacar en claro
que la utilizacion del paradigma es un procedimiento didactico que permite conducir al
aprendiz hacia lo que conoce para que, situado después ante lo que no conoce, pueda
apreciar mediante comparaciones las semejanzas entre ambos elementos, lo cual le
permite asimilar facilmente aquello que desconocia. Asi, después de poner el ejemplo de

las letras, el Extranjero define el paradigma de la manera siguiente:

%8 «1) TOMg av TovG TE VOHOVLG Avaykalel povOdvew kal kot tovtovg (v kota mopdaderypo» (Prt.
326¢).

% De ahif que estemos de acuerdo con E. E. PENDER, 2003, 71, cuando dice que la diferencia entre imagen
y paradigma es la extension. En su opinion, un paradigma seria el resultado de la ampliacion de una
metafora, cuando en el andlisis de su parecido se ahonda y se descubre un conjunto de similitudes que
forman un marco mas amplio de comparacion.

“PIt. 277e-278c.
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Un paradigma se origina cuando se juzga correctamente que lo mismo se encuentra en algo

distinto y separado y, una vez reunido, se concluye de ambos una Unica opinién verdadera (278c).

Sin embargo, a pesar de la valoracion del paradigma como una férmula efectiva en el
proceso de ensefianza, el Extranjero expone también el peligro de errar en su transcurso.
Convencido como se muestra de que el recurso al paradigma es una forma connatural al
aprendizaje humano, no se inhibe de mencionar el riesgo de ineficacia que puede
presentar ante determinados aspectos de la compleja realidad*. Este es el motivo por el
que propone, para llegar a la compresion de la tarea regia, partir de un paradigma
pequefio que pueda ser colocado junto a la técnica del cuidado de los asuntos de la
ciudad. De esta manera llega a la eleccion del paradigma que configura la técnica del
tejer.

El paradigma, como bien propone Goldschmidt, tanto en el Sofista como en el
Politico, se perfila como un ejercicio previo a la investigacion de las cuestiones
importantes, con el objetivo de habituar en el método a aquel que pretenda dedicarse a
dicha indagacién®. Para la identificacion del paradigma con un tipo de entrenamiento,
Goldschmidt parte de las consideraciones que Platdn hace al respecto en ambos dialogos.

Asi, el Extranjero le explica a Teeteto:

Y la clase que ahora tenemos la intencion de investigar, el sofista, no es, de todas, la més facil de
comprender qué es. Ademas, en cuantos asuntos importantes hay que realizar un esfuerzo
adecuado, a todos les parece, desde antiguo, que acerca de tales cuestiones hay que ejercitarse
primero en las pequefias y faciles, antes que en las mas grandes. Por consiguiente, Teeteto, yo
ahora aconsejo también lo mismo para nosotros, que pensamos que el género del sofista es arduo y
dificil de cazar: que ejercitemos antes el método en otra cosa mas facil que ésta, si es que td no

tienes otro camino mas viable que decir (Sph. 218c-d).

Se trata, en definitiva, de ofrecer un método de investigacion que consiste en transitar
primero un camino paralelo y més facil que conduzca también al tema investigado®.

Pues, como se lee en el Politico,

41 pIt. 278c-d.

42 p|t. 278e-279b.

*\/. GOLDSCHMIDT, 2003 [1985], 15.
*\/id. F. CASADESUS, 2010c, 77, nota 14.
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Tal método de razonamientos no presta mayor atencién a lo mas venerable que a lo que no lo es,
ni desprecia lo mas pequefio a favor de lo mas grande, sino que siempre alcanza, por si mismo, lo
mas verdadero (Plt. 266d).

Segun estos textos, el paradigma constituye para Platdbn un método analdgico de
investigacion dentro del proceso dialéctico*, cuyo objetivo es la definicion. Como
sabemos, tanto en el Politico como en el Sofista Platon buscaba la definicion de sendos
personajes. Pero ya en el Fedro, SAcrates hablaba de la necesidad de dominar con técnica
dos especies que permitiesen: una, clarificar las ideas a base de abarcar con una vision de
conjunto todo lo que se encuentra diseminado y llegar asf a una definicion®; otra, dividir
y unir las ideas para capacitar el lenguaje y el pensamiento®’. Parece que ambas técnicas
se corresponden con el paradigma y la diairesis, procedimientos que con tanto ahinco
practica Platon en el Sofista y en el Politico.

Sin embargo, lo que nos interesa aqui no es la consideracion del paradigma en
cuanto que etapa constitutiva del proceso dialéctico, sino el paradigma como téctica
expositiva que configura un estilo propio del autor de los dialogos sin que por ello tenga
que hacer necesariamente de ella mencion alguna. Nos referimos, claro esta, a los
paradigmas que Platon conforma en el conjunto de su obra, convirtiéndolos en verdaderos
universos ejemplarizantes. Es de esta manera como la ciencia médica deviene paradigma
de la técnica, 0 como la navegacion se convierte en paradigma de la ciencia politica.

Quiza debiéramos justificar aqui la eleccion de la palabra paradigma en lugar de
ejemplo. EI motivo, ya apuntado, no es otro que, mientras que un ejemplo necesita de un
hecho, texto o clausula que se cita para comprobar, ilustrar o autorizar un aserto, doctrina
u opinion, el paradigma se construye a base de analogias no explicitas para satisfacer de
forma mucho méas amplia las posibles carencias comprensivas. Se trata, en definitiva, de
idoneos ambitos ilustrativos brindados al lector, a partir de los cuales es posible captar la
complejidad filosofica de la obra de un genio. Y es precisamente en este sentido en el que

al principio dijimos que los paradigmas que Platon utiliza de forma velada se avienen mas

** F. CASADESUS, 2010a, 85-86, ve una estrecha ligazén entre paradigma y diairesis debido a la
frecuencia con que este método se aplica para desplegar las posibilidades expositivas de la analogia
propuesta y llegar a la definicion de los conceptos. Asimismo, cuando justifica haber optado en su
traduccion del término mapdéderypo por paradigma en lugar de ejemplo o modelo como hacen otros
traductores, dice que lo hace porque el juego de palabras con pretensiones etimoldgicas de la propia
explicacién de Platdn en Plt. 278b demuestra que el filosofo, en el contexto de su exposicién metodologica,
quiso darle al paradigma un sentido técnico del que carecen las otras opciones de traduccion.

“® Phdr. 265d.

*" Phdr. 265e-266a-b.
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con la acepcion linglistica del término, porque el conjunto de elementos que maneja para
caracterizar un determinado entorno, ya sea la medicina, la nautica, la tejeduria, etc.,

pueden aparecer alternativamente en contextos diversos.

4.2. La analogia de la técnica

Es més que evidente el interés que Platon muestra por la esfera de la técnica en
general. La costumbre de Sdécrates por valerse de ejemplos de la actividad de los
artesanos es bien explicita en los dialogos, como lo es explotar las posibilidades de
division dicotdmica que ofrece el ambito de la técnica, sobre todo en el Politico y en el
Sofista. Asimismo, los diferentes oficios suponen un abonado campo de oportunidades
para que SOcrates exprese con rigurosa propiedad la importancia del conocimiento
especifico a la hora de realizar la tarea encomendada.

Conviene, sin embargo, destacar la importancia que la analogia de la técnica supone
en la filosofia de Platdn, por encima de las ya mencionadas, para distinguir dos niveles de
actividad cuyas diferencias las separan tangencialmente y suponen un claro exponente en

la comprension de la ética platonica.
4.2.1. El concepto de técnica en Platon

Dice Vidal-Naquet que «todo el pensamiento de Platon puede interpretarse como una
reflexién alrededor de la techne, de la actividad del artesano»*. Intentaremos demostrar
que, en efecto, Platon reflexiona a lo largo de su obra sobre la técnica, pero que ésta no se
identifica siempre con todo el trabajo que hoy considerariamos artesanal. La actividad del
artesano estd ampliamente contemplada en calidad de ejemplo, y muchas veces
identificada como técnica en un sentido general. Ahora bien, cuando se analiza con
detenimiento esta cuestion, se observa que en sentido estricto Platdn reserva el concepto
de técnica para un tipo de conocimiento especifico que no incluye en absoluto al conjunto
de las actividades artesanales®. La tarea técnica esta sometida por Platén a un proceso de

racionalizacion que responde a una finalidad muy concreta que trataremos de explicar.

8 P, VIDAL-NAQUET, 1992 [1990], 83.
*9 Para el concepto de techne en los dialogos de Platon, véase A. BALANSARD, 2001.
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A nuestro parecer, el examen logico que Platon impone a la operacién técnica tiene
como objetivo exponer su concepcidn ética, y en este sentido no todas las especialidades
de los distintos trabajos manuales cumplen con los requisitos que, segun el filésofo, debe
poseer toda técnica. Si bien es cierto que la utilidad del diferente buen hacer de los
artesanos esta en el origen de lo que se ha venido a Ilamar utilitarismo moral, la genuina
moralidad platonica ha ido bastante mas alla para considerar que el bien moral trasciende
la préctica bien hecha.

Podremos considerar un buen zapatero cuando los zapatos que elabora garanticen el
buen caminar del usuario, no le provoguen ninguna lesion y tengan asegurada una vida
razonable en funcién del uso que se les dé; el buen ejercicio del zapatero necesita de
conocimientos especificos, ademas de una destreza que mejora con la practica. La
zapateria es una industria basada en el conocimiento técnico y la experiencia, como todas
las técnicas, que se separan de las practicas por cuanto aquéllas parten del conocimiento
de fundamentos y causas, y éstas s0lo de la experiencia. Por eso, en la jerarquia
profesional platénica la practica, empeiria®, se encuentra por debajo de la técnica, techne.

Bastaria tener en cuenta la cantidad de veces que Platon recurre a los ejemplos
tomados de la actividad laboral para corroborar el interés que el autor mantuvo por el
ambito técnico-practico. Como sostiene Vernant, Platon analiza con detalle la division del
trabajo y apela a sus ventajas como argumento que justifique la especializacién politica.
Seguln este mismo autor, la reflexion sobre las técnicas era corriente, sobre todo entre los
sofistas, debido a la importancia que habian adquirido las gentes de oficio por estar muy
implicadas en el desarrollo y prosperidad de la polis®. La excesiva valoracion de los
conocimientos practicos especializados y la division de las actividades humanas
fundamentadas en saberes independientes y transmisibles obedecia a una corriente
general de la época®.

La primera cuestion que cabe analizar en Platon es el hecho de otorgar al concepto de
técnica un significado diferente al de su uso corriente. Asi, mientras el término ‘techne’

aludia en el contexto sociocultural de Platon a cualquier tipo de conocimiento

% Cuando J.-P. VERNANT, 1973 [1965], 288, hace sus observaciones sobre las formas y los limites del
pensamiento técnico en los griegos, dice: «La preocupacion por la eficacia, la toma de consideracion de los
detalles propiamente técnicos, ponen de relieve una forma de pensamiento diferente y de un nivel distinto:
ya no la demostracion, sino lo que el griego llama empeiria, experiencia, que no es experimentacion ni
pensamiento experimental, sino saber practico obtenido por tanteos».

51 J.-P. VERNANT, 1973 [1965], 248.

®2J. VIVES, 1970, 56.
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especializado®, para el filésofo sélo hacfa referencia a un grupo reducido de saberes. A
este respecto cabe sefialar que no todos los autores mencionan esta diferencia, con lo que
sus estudios presentan, a nuestro parecer, algunas confusiones.

En este sentido, Schuhl habla de la actitud negativa de Platon respecto de las técnicas
manuales™. En nuestra opinién, no es posible hacer esta afirmacion sin antes analizar los
diferentes usos que se observan en la obra platonica de la palabra ‘techne’, desarrollo que
exponemos a continuacion.

En primer lugar, y segun sostiene Vives™, el significado que Platén otorga a la techne
no coincide con el que tenfa para sus conciudadanos®. En nuestra opinion, el prestigio
mitico de la técnica pervive en Platon. No obstante, no acepta como tal al conjunto de
habilidades artesanales de su época, restringiendo el concepto a un limitado conjunto de
saberes. El filésofo, pues, aplica restricciones importantes para configurar un nuevo
concepto que le sirva de modelo hacia el que dirigir sus elucubraciones morales.

La lectura detenida de los dialogos platonicos nos lleva a afirmar que Platon
consider6 que para que una actividad tuviese categoria de técnica era indispensable que se
marcara como objetivo principal la consecucién de un bien®’. Y aqui radica el gran
problema de Sécrates a la hora de definir qué es la virtud y dilucidar si es susceptible de

ser ensefiada. Se trata, a nuestro parecer, de la dificultad principal del pensamiento de

53 M. C. NussBAUM, 1995 [1986], 143, mantiene que el mejor punto de partida para la indagacién acerca
del concepto ordinario de techne es la antitesis techne-tyche, por cuanto la techne es una deliberada
aplicacion de la inteligencia humana a algo del mundo mediante la cual se obtiene cierto dominio sobre la
tyche. Destaca, como cuatro de los rasgos principales de la techne, a partir de lo que observa tanto en el
Corpus hippocraticum como en Aristételes: universalidad, susceptible de ser ensefiada, precision e interés
por la explicacion.

> P.-M. SCHUHL, 1953, 465.

*J. VIvEs, 1979, 107.

% M. C. NussBAUM, 1995, [1986], 147-149, distingue tres tipos de techne en funcién de sus respectivas
estructuras productivas: las technai claramente productivas cuyo producto se puede especificar, si bien en
algunos casos ciertos rasgos de los productos no sean especificables desde el exterior y con antelacion,
como el perfecto cosido de un zapato, que seria un fin en si mismo; las technai que presentan un fin vago,
como la salud en la medicina; y las technai que no tienen producto alguno porque sus fines son puramente
internos, como el ejercicio fisico o la mUsica, en las que se valora la actividad en si. Desde luego, en Platon
la medicina no tiene un fin vago, pues, para el filésofo, en la salud no hay vaguedad alguna, ya que no
carece ni de objeto ni de fin determinado ni de precision o determinacion; tampoco el perfecto cosido de un
zapato es un fin en si mismo, porque la perfeccion en la produccion siempre persigue el mejor resultado del
producto, es decir, eficacia, durabilidad, etc.; por dltimo, en ningin momento la gimnasia carece de
producto en Platdn, pues no solo lo tiene sino que ademas pudiera no ser siempre el mismo, segun lo que
persiga quien se ejercite en ella: la salud fisica, la belleza corporal, la eficiencia guerrera, la gloria en los
certamenes, la ganancia pecuniaria mediante exhibiciones o incluso, la salud animica.

> Cf. Grg. 464a- 465d.
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Socrates, y tal vez también, si no el Gnico, uno de los méas graves obstaculos que Platén
tuvo que soslayar, pues llevaba implicito la cuestion de la objetividad del bien.

Platdn nos muestra en muchos de sus dialogos como Soécrates se esfuerza en
encontrar el bien objetivo en muchas discusiones infructuosas. Esa objetividad del bien
que buscaba Sécrates sin descanso le hubiera permitido, de encontrarla, sustentar todos
los materiales éticos que acarreaba sin descanso, sin posibilidad de descargarlos para
construir con ellos su excelsa catedral ética. Parece que Socrates no encontrd el bien
objetivo; a su discipulo no le quedd otra salida que imaginarlo en el mundo suprasensible,
es decir, tampoco lo hall6. Pero no es este el momento de irnos por la tangente del bien y
olvidar el objeto que ahora nos ocupa: la técnica.

Es en el Filebo donde Platdn, en el transcurso de una diairesis de las ciencias, expone
que en el conjunto de las técnicas manuales unas tienen mayor relacion con la ciencia que
otras, basando este grado de vinculacion cientifico en el contenido de las matematicas que
utilicen en su desarrollo. Es decir, que las técnicas que hagan mayor uso de las
matematicas tendrdn un mayor rango cientifico, y menor o ninguno a medida que
destierren de su dimension las ciencia de los nimeros, medida y peso. Se trata de un
alegato previo que conduce de manera natural a una conclusion légica: aquellas supuestas
técnicas que excluyen a las matematicas de su &mbito no son verdaderas técnicas, sino
practicas, ya que en lugar de basarse en la ciencia se basan en la experiencia que aporta la
rutina o repeticion de un mismo acto (Phlb. 55d-€). Socrates va todavia méas alla y de
forma técita advierte del peligro que supone para una técnica prescindir de la ciencia que
la caracteriza y trabajar por conjetura (Phlb. 56a). Por eso, establece una gradacion de las
técnicas segun el uso de las matemaéticas que necesiten, lo que comporta que haya
actividades que sean mas techne que otras, siempre y cuando quien las ejecute haga uso
del céalculo matematico y no se deje llevar por la rutina. Platon confirma, pues, lo que ya
habia iniciado en el Gorgias: la clara distincion entre practica, empeiria, y técnica,
techne.

Aptitud natural, ciencia y ejercicio se revelan asimismo en el Fedro como requisitos
indispensables de la técnica. Asi se lo muestra Socrates al joven que da nombre al
didlogo. Y afiade, que todo lo que la retdrica tiene de técnica no puede alcanzarse con el

método de Lisias y Trasimaco (Phdr. 269d). Como es obvio, Socrates no habla aqui de la
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retorica de los rétores profesionales que basan la persuasion en la verosimilitud y no en la
verdad, como sf hace la verdadera técnica de las palabras®®.

Garcia-Baro sefiala, al hablar de las imagenes de la ciencia en el Gorgias, que en
estos textos se debe entender por ‘técnica’ «una disciplina estrictamente racional, incapaz
de ser falsa o incomunicable, que logra de su aprendiz los discursos o las acciones que
convierten algo en excelente seglin su especie»>’. Por este motivo, todo aquello cuyo

60
I

objeto no esté fundamentado de una forma racional® no podré ser calificado de ciencia o

técnica, techne.

Asimismo, Garcia-Bar¢®

, cuando habla de las técnicas y del saber practico en el
Carmides, propone diferenciar la sophrosyne de las otras technai o pericias, por la simple
razén de que si bien el buen juicio tiene por objeto el beneficio en cuanto a tal, la correcta
practica de las technai aporta realidades determinadas, ya sean zapatos, geometria,
salazones o salud, pero sin asegurar con ello su beneficio. Se plantea entonces la cuestién
de si es posible que el hombre sea juicioso, sophron, sin poseer pericia productiva alguna,
pues, como afirma Critias, no todos los saberes consisten en producir obras utiles.
Sdcrates, que le da la razdn, ilustra la cuestion con los ejemplos de la geometria y el
calculo, en cuanto que técnicas no productivas. Sin embargo, Sécrates, que es capaz de
delimitar el objeto de dichas técnicas y establecer que se diferencian de ellas mismas, de
vuelta a la indagacién sobre la sensatez pretende que Critias le diga de qué es saber y qué

obra produce distinta de si misma.®?
4.2.2. Diferencias entre techne y empeiria

Hay que decir que el concepto de experiencia en griego se expresa principalmente
con el término ‘empeiria’. Si bien también puede darse cuenta de esta idea con el término
‘pathos’, semanticamente mucho mas amplio, nos cefiiremos al uso que Platon hace de

‘empeiria’, por lo que comenzaremos con un estudio etimoldgico de dicho término.

%8 Sobre la concepcion platénica de la retérica en el Fedro, véase, T. CALVO, 1990, 100-101.

* M. GARCIA-BARO, 2008, 103.

% |. BRISSON, 2000a, 82-85 rebate las interpretaciones que ven siempre en la techne de Platon una
actividad racional.

®L M. GARCIA-BARO, 2008, 249.

®2 Chrm. 165e -166b.
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El concepto peira, cuya etimologia proviene de la vasta raiz indoeuropea *per-, «ir
hacia adelante», «penetrar en», significo, en un principio, «tentativa», «ensayo», «poner a
prueba»; a veces también pudo significar «ataque», «tentativa de seducir a una mujer».
En estos sentidos encontramos la palabra utilizada por Alcman, Teognis, Pindaro... A
partir de esta raiz se formaron palabras compuestas, como ‘empeiria’, «experiencia;
empeiros, «experimentado», «conocedor»; apeiria, «inexperiencia»; apeiros,
«inexperto». También se forman sobre peira los verbos peiraomai y peirao, este Ultimo
menos usado, cuyo sentido es el de «intentar hacer una cosa», «poner a prueba», «atacar»;
un significado parecido posee el verbo peiraxo.

A través del latin nos han llegado palabras como ‘peritus’, «experimentado»,
‘experior’, «probary», «experimentar»; y de aqui, ‘expertus’, ‘experientia’, ‘inexpertus’,
‘inexperientia’. Asimismo, ‘periculum’, inicialmente, «prueba», y de ahi «peligro».

En las traducciones no siempre la palabra ‘empeiria’ se corresponde con experiencia,
sino que la mayoria de las veces es traducida por ‘practica’. Segun el Diccionario de la
Real Academia Espafiola de la Lengua, la primera acepcion de ‘experiencia’ se refiere al
hecho de haber sentido, conocido o presenciado alguien algo; la segunda remite a una
practica prolongada que proporciona conocimiento o habilidad para hacer algo; la tercera
alude al conocimiento de la vida adquirido por las circunstancias o situaciones vividas. En
todas ellas predomina la accion de los sentidos; en la segunda prevalece el matiz
temporal, mientras que en la tercera el papel preponderante lo adquiere el azar. Como
vemos, cuando las definiciones hablan de conocimiento, se trata de un tipo de
conocimiento obtenido por una actividad perceptiva y no racional, independiente de la
voluntad del sujeto en el caso de las circunstancias vividas, o producto de una repeticion
prolongada de un determinado ejercicio. Se trata, en efecto, de un pobre conocimiento, al
no estar regido por la razon.

Platén establece una clara diferencia entre lo que nosotros llamariamos préctica,
empeiria, y arte, ciencia o técnica, techne®®, distincién en la que la experiencia juega un
papel determinante, pues es el fundamento de la practica. Sin embargo, la ciencia, técnica
0 arte tiene su asiento en el conocimiento de causas y fines y esta regido por la razon. Asi,
podemos decir que existen, segun Platén, dos clases de conocimiento: el préactico y el

técnico, aunque, en propiedad, el practico no seria exactamente un conocimiento sino mas

%% Hablamos aqui de ciencias particulares, no de la ciencia suprema, episteme.
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bien una habilidad obtenida por repeticion rutinaria de unos mismos ejercicios. Pero
veamos qué nos dicen los textos.

El término ‘empeiria’ aparece en diversos dialogos platonicos, aunque donde es
usado con mayor profusion es en el Gorgias. En este dialogo, Platon expone su concepto
de experiencia en contextos de discusion sobre los rasgos que definen dos tipos de
actividades humanas; y mas concretamente, en los pasajes que transcriben los argumentos
de un Sdocrates esforzado en que su interlocutor, el sofista Polo, entienda las diferencias
que afectan a esos dos tipos de practicas, disparidad que las hace irreconciliables. Se trata
de aquello a lo que Platon considera técnica o arte (techne) y aquello a lo que solamente
le otorga el estatus de practica (empeiria)®.

En el Gorgias encontramos a Sécrates muy interesado en mostrar la imposibilidad de
identificar la retérica con una techne®. Para Sécrates no hay duda de que la retérica es
una empeiria, conviccion que se afana en demostrar.

La primera vez que encontramos el término empeiria en el Gorgias es en boca de

Polo:

PoL. — Existen entre los hombres, Querefonte, muchas técnicas (technai) elaboradas
habilmente partiendo de la experiencia. En efecto, la experiencia hace que nuestra vida avance
con arreglo a una norma; en cambio la inexperiencia la conduce al azar (Grg. 462c).

Polo se encuentra en la situacion de contestar a Querefonte sobre el arte que domina
Gorgias y sobre qué nombre conviene darle como experto en él. Polo, lejos de contestar
lo que le preguntan, refiere las palabras citadas, siendo por ello recriminado por Socrates.
Pero podemos pensar que, a pesar de que a Socrates le pueda molestar que Polo se vaya
por la tangente, lo que de verdad no puede compartir con el sofista es que considere la

actividad de Gorgias una techne. Veamos por qué.

® para un estudio detallado sobre las diferencias entre techne y empeiria, vid. A. BALANSARD, 2001, 139-
159.

% En la critica gorgiana del lenguaje y la consiguiente supresién de significaciones objetivas y
compartidas, o intersubjetivas, ve T. CALVO, 2009a, 25-26, la causa de que la retdrica se convirtiese en
técnica, téyvn, e instrumento de dominacién y poder social. La supresion de la funcién semantica deja el
camino expedito para que triunfe la funcién pragmatica, porque, cuando el lenguaje rompe su compromiso
con la realidad, y, en consecuencia, con la verdad, puede ejercer con éxito otras potencias, tales como el
engafio, la persuasion, la creacidon de ilusiones y, en general, todo cuanto sirva para influir en los
pensamientos, pasiones y conductas de los receptores. Desde luego, este concepto de técnica no se
corresponde con el utilizado por Platén, pues para el filésofo, como venimos defendiendo, sélo es técnica
aquello que persigue nobles fines.
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Socrates niega que la retorica sea una techne y la define, a requerimiento de Polo,
como una especie de préactica, empeiria, de producir cierto agrado y placer; al ver la

extrafieza de Polo ante sus palabras, prosigue:

Soc. — Preguntame, entonces, qué técnica es la culinaria, en mi opinion.

PoL. — Te lo pregunto, ¢qué técnica es la culinaria?

Soc. —Ninguna, Polo.

PoL. —Pues ¢qué es? Dilo.

Soc. — Una especie de préctica.

PoL. — ¢De qué? Habla.

Soc. — Voy a decirtelo; una practica de producir agrado y placer, Polo.

PoL. —Luego, ¢son lo mismo la culinaria y la retorica?

Soc. —De ninglin modo, pero son parte de la misma actividad.

PoL. — ¢ A qué actividad te refieres?

SOc. —Temo que sea un poco rudo decir la verdad; no me decido a hacerlo por Gorgias, no
sea que piense que yo ridiculizo su profesion. Yo no sé si es ésta la retérica que practica Gorgias,
pues de la discusion anterior no se puede deducir claramente lo que él piensa; lo que yo llamo

retorica es una parte de algo que no tiene nada de bello (Grg. 462d-463a).

Polo interpreta que para Socrates la retérica debe ser algo bello, ya que es capaz de
agradar a los hombres; Sdécrates, al ver que Polo no le entiende, pues en absoluto
considera que la retdrica sea algo bello, recurre al ejemplo de la cocina, otra practica,
empeiria, analoga a la retorica. Asi, dice que la préctica culinaria es, asimismo, una
practica de producir agrado y placer. Sécrates establece una analogia entre la retérica y la
practica culinaria porque considera que son parte de la misma actividad; y argumenta que
él llama retdrica a una parte de algo que no tiene nada de bello. Gorgias le pregunta de

queé es parte a la vez que le pide que lo diga sin reparos, a lo que SAcrates contesta:

Soc. — Me parece, Gorgias, que existe cierta ocupacion que no tiene nada de arte, pero que
exige un espiritu sagaz, decidido y apto por naturaleza para las relaciones humanas; llamo
adulacion a lo fundamental de ella. Hay, segln yo creo, otras muchas partes de ésta; una, la
cocina, que parece técnica (techne), pero que no lo es, en mi opinién, sino una practica (empeiria)
y una rutina (tribe). También llamo parte de la adulacion a la retdrica, la cosmética y la sofistica,
cuatro partes que se aplican a cuatro objetos. Por tanto, si Polo quiere interrogarme, que lo haga,
pues aun no ha llegado a saber qué parte de la adulacion es, a mi juicio, la retérica; no ha
advertido que ain no he contestado y, sin embargo, sigue preguntandome si no creo que es algo

bello. No pienso responderle si considero bella o fea la retérica hasta que no le haya contestado
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previamente qué es. No seria conveniente, Polo; pero, si quieres informarte, pregiintame qué parte

de la adulacién es, a mi juicio, la retdrica (Grg. 463a-c).

La perplejidad que las palabras de Socrates provocan en sus interlocutores requiere
una explicacion méas detallada, pues ya no es solo el joven Polo quien manifiesta
impaciencia por saber si a SOcrates le parece bella o fea la retorica, sino que el mismo
Gorgias le confiesa que no entiende su discurso. Sécrates, que hubiera querido reservarse
su opinion sobre la belleza o fealdad de la retdrica, se ve obligado a pronunciarse para
calmar a Polo que, incapaz de deducirlo, hostiga al filosofo. Socrates, fiel a su estilo
didactico, recurre a la comparacion: el cuerpo y el alma, las técnicas que se ocupan de su
respectivo bienestar y las practicas que persiguen la adulacion son ahora el grueso de sus
argumentos.

Socrates conduce el didlogo de manera que se concluya que la medicina y la
gimnastica son las técnicas que tienen por objeto el bienestar del cuerpo, mientras que la
justicia y la legislacion trabajan para la salud del alma. Todos estos conocimientos son
technai. Sin embargo, existen ciertas practicas, empeiriai, que al no perseguir el bien de
sus objetos no pueden ser consideradas technai. Se trata de cuatro actividades que,
conformadas por la adulacion, se introducen en las técnicas mencionadas fingiendo ser

técnica (techne):

Asi pues, la culinaria se introduce en la medicina y finge conocer los alimentos més convenientes
para el cuerpo [...]. A esto lo llamo adulacién y afirmo que es feo, Polo —pues es a ti a quien me
dirijo—, porque pone su punto de mira en el placer sin el bien; digo que no es técnica (techne),
sino préactica (empeiria) porque no tiene ningin fundamento por el que ofrecer las cosas que ella
ofrece ni sabe cual es la naturaleza de ellas, de modo que no puede decir la causa de cada una. Yo
no llamo arte a lo que es irracional [...].

Asi pues, segln digo, la culinaria, como parte de la adulacién, se oculta bajo la medicina; del
mismo modo, bajo la gimnastica se oculta la cosmética, que es perjudicial, falsa, innoble, servil,
que engafia con apariencias, colores, pulimentos, vestidos, hasta el punto de hacer que los que se
procuran esta belleza prestada descuiden la belleza natural que produce la gimnastica. [...] la
cosmética es a la gimnastica lo que la culinaria es a la medicina; o, mejor: la cosmética es a la
gimnastica lo que la sofistica a la legislacidn, y la culinaria es a la medicina lo que la retérica es a
la justicia (Grg. 464d-465c).

Otro momento importante del didlogo para la distincion entre practica y técnica lo
encontramos en el pasaje en el que SAcrates se enfrenta a Calicles. Sécrates comienza por

recordarle lo que ya habia convenido con Polo y Gorgias, pero las dificultades de
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comprension que muestra Calicles le obligan a incidir en la diferencia que existe tanto
entre lo bueno y lo agradable como en las distintas actividades que persiguen lo uno o lo

otro. Aqui Sécrates vuelve a repetir los argumentos que ya expuso anteriormente:

Soc. — Recordemos, pues, de nuevo, lo que yo decia a Polo y a Gorgias. Decia, en efecto, si
td te acuerdas, que hay practicas que conducen al placer procurando solamente éste y
desconociendo lo que es mejor y lo que es peor; otras, que distinguen lo bueno y lo malo. Entre
las conducentes al placer coloqué la culinaria, rutina y no técnica, y entre las conducentes al bien,

la técnica de la medicina (Grg. 500a-b).

Segun esto, vemos que lo que distingue a las actividades en cuestion no es solamente
el objeto, ya sea el bien o el placer, sino que aquellas que persiguen el placer, es decir,
que se equivocan en el fin, desconocen, ademas, lo que es bueno, con lo que a la empeiria
se le afiade el factor ignorancia frente al saber que supone la techne®. Por eso Sécrates
insiste en la cuestion del conocimiento, en cuanto factor clave en la separacion de ambos

gjercicios. Dice asi:

Decia, poco mas o menos, que la culinaria no me parece una técnica, sino una rutina, a diferencia
de la medicina, y afiadia que la medicina ha examinado la naturaleza de aquello que cura, conoce la
causa de lo que hace y puede dar razén de todos sus actos, al contrario de la culinaria, que pone
todo su cuidado en el placer, se dirige a este objeto sin ninguna técnica vy, sin haber examinado la
naturaleza ni la causa del placer, es, por asi decirlo, completamente irracional y sin célculo.
Solamente guarda por rutina y practica el recuerdo de lo que habitualmente suele suceder, por
medio del cual procura los placeres (Grg. 500e-501b).

Como vemos, la medicina opera con un fin, el bien; posee conocimiento de la
naturaleza del cuerpo, su objeto; y sabe las causas —o al menos pretende saberlas— de la
enfermedad y de los resultados de sus intervenciones, controladas éstas siempre por el
calculo, pudiendo, ademas, dar razén de todo ello. Por el contrario, la préctica culinaria
identifica bien y placer, con lo que confunde objeto y fin; desconoce la naturaleza de su
objeto; no calcula las consecuencias de sus actos, pues ignora las causas; con todo, la
cocina no es mas que una rutina aderezada con un poco de memoria.

Es, pues, el conocimiento de la naturaleza del objeto, de las causas, el logos y el
calculo, lo que determina que una actividad pueda ser considerada techne o empeiria. La

empeiria parece ser una simple habilidad en recordar placeres pasados e intentar

% Cf. A. BALANSARD, 2001, 142.
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reproducirlos. Se trataria, en definitiva, de una destreza que, aunque mas sofisticada en el
ser humano por su capacidad de manipulacién, seria compartida por muchos animales,
asimismo capaces de repetir situaciones anteriormente placenteras. Buscar el placer sin
conocer las consecuencias de los gozos se revela como una actitud absolutamente
irracional, pues es bien sabido que el abuso de delectacion comporta, a menudo,
consecuencias dolorosas. Y es aqui donde interviene el calculo, es decir, la mesura.
Mientras que la técnica de la medicina depende de la capacidad de célculo para, por
ejemplo, prescribir dosis idoneas de medicamentos prescindiendo de su agradable o
desagradable sabor, la practica culinaria, que persigue el deleite, desprecia la prevision de
las proporciones adecuadas con las que preparar los alimentos, con lo que por grato que
resulte saborear un plato desequilibrado, éste puede ser malsano y alterar la salud de
quien lo ingiere. Asimismo, conviene recordar aqui la importancia del concepto de
medida en el pensamiento de Platon®’.

No todos los estudiosos coinciden en ver en el Gorgias una oposicion clara entre
techne y empeiria; asi, por ejemplo, en tanto que es defendida por J. Vives, no lo es por
R. Rodriguez, quien considera que techne se opone antes a kolakeia®. En este punto
nuestra opinién coincide con la de Vives, pues, si bien Platon no considera técnicas
aquellas practicas que persiguen la adulacion, también es verdad que existen otras
actividades que sin llegar al estatus de técnica no tienen la adulacién por objeto. Baste un
pasaje del Gorgias como ejemplo en el que Socrates habla con Calicles de los dos modos

que existen de ocuparse del cuerpo y del alma:

Por lo menos, yo creo que tl has admitido y reconocido repetidas veces que hay dos modos de
ocuparse tanto del cuerpo como del alma; uno de ellos, de servicio, por el cual se pueden procurar
alimentos al cuerpo si se tiene hambre, bebidas si se tiene sed y, si se tiene frio, vestidos, mantas,
calzados y otras cosas que el cuerpo necesita [...].

Los que facilitan estas cosas son los vendedores, los comerciantes o los artesanos que
fabrican alguna de ellas: panaderos, cocineros, tejedores, zapateros y curtidores. No tiene nada de
extrafio que, al encontrarse en estas condiciones, se crean ellos mismos, y los demas juzguen, que
son ellos los que cuidan del cuerpo, excepto quien sepa que, aparte de todas estas técnicas, existen
la gimnasia y la medicina, que son las que, en realidad, cuidan del cuerpo y a las que corresponde

dirigir todas esas técnicas y utilizar sus productos, porque saben qué alimentos o bebidas son

67 Cf. PI. PIt. 283c-285¢; Phlb. 56d-57e; Prt. 356a-357d. Para una més amplia vision del concepto de
medida, cf. F. CASADESUS, 20009.

% R. RODRIGUEZ SANDEZ, 1995, 46, n. 105, expresa su desacuerdo con J. Vives por establecer la
oposicién entre techne y empeiria en J. VIVES, 1970, 103-105.
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buenos o malos para el buen estado del cuerpo, mientras que aquellas otras lo ignoran. Por esta
razén decimos que todas las otras técnicas son serviles, subalternas e innobles respecto del
cuidado del cuerpo, y que la gimnasia y la medicina son, en justicia, las duefias de ellas (Grg.
517¢-518a).

En este pasaje, como en muchos otros, Platon pone de manifiesto la diferencia que
establece entre técnica y préctica, a la vez que organiza una jerarquia de actividades sin
que haya motivo para considerar aduladoras todas las practicas que Socrates enumera. ES
verdad que mas adelante® se centra en la cuestion de la cocina para establecer una
analogia entre aquellos cocineros, que satisfaciendo los deseos de clientes les causan
grandes males, y los politicos atenienses, que colmaron las ansias de grandeza de sus
ciudadanos ignorando los efectos dafiinos de tales excesos; pero eso no obliga a
considerar que la panaderia obedezca también al imperativo de la adulacion y, sin
embargo, se opone de manera inequivoca a las técnicas médica y gimnastica. Y el
principal motivo de esta oposicion es la ignorancia que las préacticas manifiestan respecto
del bien, objeto que es el fin Gltimo de las técnicas.

Pero dejemos por un momento el Gorgias y vayamos a otros didlogos con la
intencidn de comprobar si esta tesis platonica se encuentra expuesta en otros lugares de su
obra.

Con el objetivo de examinar una posible evolucién del concepto de experiencia, y
teniendo en cuenta que el Gorgias es un dialogo de los llamados intermedios,
procederemos a examinar de manera cronoldgica los diversos pasajes en donde aparece el
término ‘empeiria’.

En la Republica, Platén nos presenta un sentido de la experiencia que se encuentra
completamente en consonancia con lo expuesto en el Gorgias, como podemos ver en las

siguientes palabras de Sdcrates:

Soc. — Por ello el buen juez no debe ser joven sino anciano: alguien que haya aprendido
después de mucho tiempo cémo es la injusticia, no por haberla percibido como residente en su
propia alma, sino como algo ajeno que ha estudiado en almas ajenas durante largo tiempo, un mal
cuya naturaleza ha logrado discriminar por medio de la ciencia, sin tener que recurrir a la

experiencia propia (R. 409b-c).

% Grg. 518¢-519a.
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Socrates, en dialogo con Glaucon, establece una clara diferencia entre el
conocimiento que se adquiere a través de la experiencia de la vida y el que proporciona la
ciencia. Es evidente que para Platon el demonio no sabria mas por viejo que por demonio,
pues la edad aporta, en efecto, muchas experiencias —aun sin voluntad de adquirirlas—,
pero ninguna ciencia sin el esfuerzo y la dedicacién para conseguirla™. La injusticia no se
conoce a base de cometerla o sufrirla; la injusticia se discrimina cuando se posee el
conocimiento del bien. Pero hacerse experto en esta ciencia no es tarea facil, por lo que se
necesitan muchos afios de preparacion. Si aplicamos al pasaje lo que nos ha ensefiado el
Gorgias, podremos decir que el conocimiento que adquiere un juez a base de experiencia
seria simplemente una empeiria, pues careceria de los fundamentos racionales necesarios
para ser techne. Son muchas las acciones que pueden parecer injustas a simple vista, con
el sélo criterio de los efectos; pero quien posee la ciencia del bien, el filésofo, sera capaz
de discriminarlas, porque va mas alla de los resultados: busca las causas y tiene en cuenta
los fines, pudiendo dar razon de todo ello.

El uso que Platon hace en la Republica del término empeiria corrobora este sentido.
Veamos algunos ejemplos.

La mayoria de los oficios se aprenden por observacion; por eso, Socrates le dice a
Glaucon que la comunidad de hombres y mujeres que forman el cuerpo de guardianes
deberan instruir a sus hijos en el arte de la guerra, para lo cual actuardn de la misma
manera que el resto de artesanos: llevaradn a sus hijos con ellos para que observen su
ejercicio. Y de la misma manera que un alfarero trabaja ante sus hijos para ensefarles la
profesion, los hombres y mujeres guardianes también ejecutaran sus tareas ante ellos, a

pesar del riesgo que supone. Asi lo expone:

Soc. — Emprenderan la guerra juntos, y conduciran a ella a sus hijos cuando estén crecidos,
para que, como los hijos de los demés artesanos, contemplen los trabajos que deberdn hacer una
vez adultos; y, ademas de contemplarlos, prestar sus servicios y su asistencia en todo lo referente a
la guerra, y auxiliar a sus padres y madres. ;O no te has percatado de lo que sucede en las distintas
técnicas, donde, por ejemplo, los hijos de los alfareros pasan largo tiempo observando y ayudando
antes de poner sus manos en la ceramica?

GLA. — Si.

Soc. — ¢Y han de ocuparse éstos de instruir a sus hijos por medio de la experiencia y de la

observacion de las cosas respectivas mas que los guardianes? (R. 466e-467a).

" Esta misma idea se encuentra también formulada por Demécrito en DK 68 B 183,
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Glaucén advierte del riesgo que supone para los nifios el acompafiar a sus padres en
las camparias beélicas; Socrates le responde con una pregunta acerca de si piensa que
siempre es conveniente evitar los peligros, pues, muchas veces es a partir del éxito
obtenido en situaciones de riesgo cuando se aprende a ser mejor. De todos modos —
continua Socrates—, los padres deberan procurarles seguridad eligiendo las campafias
mas adecuadas y sometiéndolos a la autoridad de «jefes y pedagogos capaces, por su edad
y por su experiencia»'t. Como vemos, aqui la edad y la experiencia no van juntas, sino
que son dos factores separados. Por supuesto la experiencia ofrece un tipo de
conocimiento practico que facilita la adquisicion de habilidades, pero la edad lo que
proporciona es el tiempo susceptible de ser utilizado en la consecucién tanto de tales
préacticas como en el estudio de la técnica, conocimiento éste que solo se consigue por
medio del ejercicio de la razon o inteligencia.

En efecto, como podemos ver de nuevo en el comienzo del libro sexto de la
Republica, Platon insiste en la idea de que la experiencia es un tipo de aprendizaje que
proporciona la vida por el mismo hecho de vivirla, si bien existe un tipo de experiencia
mas elaborado que, como hemos visto, se consigue con la observacion y repeticion de los
mismos actos y a partir de las cuales se puede adquirir un desarrollo avanzado de
habilidades.

Sécrates, en su tarea de proponer a los filésofos como jefes del Estado, dialoga con
Glaucon para exponer sin ambages que, puesto que los fildsofos son los Gnicos capaces
de conocer aquello que es estable, en tanto que los que no lo son se mueven en el mundo
cambiante y, como los ciegos, carecen del conocimiento de lo que es real y verdadero,
han de ser los primeros los que deben ocuparse de la direccion del Estado’. El abismo
que separa al filésofo del no filésofo es precisamente el tipo de conocimiento y, mientras
que la experiencia, empeiria, es comin a ambos; la ciencia es privilegio del filésofo. Por

eso Socrates pregunta:

—¢ Instituiremos a éstos como guardianes mas bien que a aquellos que, conociendo lo que es
cada cosa, no les falta en cuanto a experiencia nada respecto de éstos, ni tampoco les van a la zaga
en cuanto a la excelencia en ninguno de sus aspectos?

—Seria absurdo —dijo Glaucon— escoger a otros, si no les falta nada en las restantes cosas,
ya que los sobrepasan en cuanto a lo que es practicamente mas importante, como el conocimiento

de lo que es cada cosa (R. 484d).

R, 467d.
2 R. 484b-d.
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Esta misma idea se repite en la siguiente intervencion de Socrates:

—No importa, ponle cinco. Después de eso debes hacerlos descender nuevamente a la
caverna, y obligarlos a mandar en lo tocante a la guerra y a desempefiar cuantos cargos convienen

a los jovenes, para que tampoco en experiencia queden atras de los demas (R. 539¢).

Pero en el andlisis que Socrates, con el apoyo de Glaucon, lleva a cabo sobre la
naturaleza del fildsofo, aparece como necesaria la cualidad de la mesura, en cuanto que

congénere de la verdad™. Asi pues, la ocupacion de la jefatura del Estado

no se puede practicar como es debido si no se estd por naturaleza dotado de memoria, facilidad
para aprender, grandeza de espiritu y de gracia y no se es amigo y congénere de la verdad, de la

justicia, de la valentia y de la moderacion.

— ¢Y no es sélo a estos hombres, una vez perfeccionados por la educacion y por la edad, que

recomendaras el Estado? (R. 487a).

De nuevo la edad aparece como requisito por cuanto ofrece la posibilidad de
perfeccionamiento en el tiempo.

En el noveno libro de la Republica, el término ‘empeiria’ aparece varias veces en el
contexto del examen que Sdcrates realiza con el apoyo de Glaucén, sobre cual de los tres
tipos de hombre, configurados a partir de la parte del alma que le gobierna (el fil6sofo, el
amante del lucro y el amante de honores o ambicioso), es mas experimentado en los
placeres que le son propios. Sécrates y Glaucon estan de acuerdo en afirmar que es por
medio de la experiencia, la inteligencia y el razonamiento que se puede juzgar bien esta
cuestion. Después de una serie de preguntas y respuestas concluyen que es el fildsofo
quien posee mayor experiencia en los tres placeres, pues es quien desde la infancia ha
comenzado a gustar de los tres tipos, mientras que tanto el amante del lucro como el
amante de los honores no pueden experimentar el placer que proporciona el
conocimiento. Ademés —contintian—, el fildosofo «es el Gnico cuya experiencia estara
acompafiada de inteligencia»’®, y a quien le corresponde el instrumento necesario para

juzgar, es decir, los razonamientos. Por eso, dird Glaucon:

®R. 4864d.
" R. 582d.
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—Necesariamente las cosas mas verdaderas son las que elogia el filésofo y amante del

razonamiento.
A lo que Sdcrates contesta:

—Si son entonces tres los placeres, el placer de aquella parte del alma con la que
aprendemos sera el mas agradable, y aquel de nosotros en que esa parte gobierne sera el de modo
de vida mas agradable (R. 582e-483a).

En esta argumentacion de la RepUblica se expone con gran claridad lo deficitario del
tipo de saber que proporciona la experiencia, carente como estd de inteligencia y de
razonamiento. La experiencia de nuevo se configura como el nivel més bajo del
conocimiento, compartido por todos los hombres y adquirido por el mismo hecho de
vivir. Esto no debe llevarnos a el error de considerarlo desdefiable, pues como podemos
leer en el mito, el aprendiz de fildésofo serd obligado a descender de nuevo a la caverna y
a desempefiar todos los cargos que convienen a los demas jovenes, para adquirir la misma
experiencia.

Socrates, en el Fedro, habla asimismo de la empeiria en un contexto en el que se
analiza la retérica. Segun Sdcrates, el principal obstaculo para que la retérica sea una
techne es que quienes la practican no operen con verdades sino con opiniones, lo cual les
permite tergiversar la realidad y conducir a su voluntad a quienes los escuchan”. Por eso
dice Socrates que «el que hace esto con técnica, hara que lo mismo, y ante las mismas
personas, aparezca unas veces como justo y, cuando quiera, como injusto»'°. De la misma
manera que «en las arengas publicas, parezcan a la ciudad las mismas cosas unas veces
buenas y otras malas»’’. Y aqui conviene detenernos para explicar una aparente paradoja,
pues si la retérica no puede ser una techne, ;cémo es que puede ser utilizada con técnica?
Parece que lo que ocurre en este pasaje es que Platon nos habla de dos niveles diferentes
de técnica. La retdrica no puede ser técnica porque, como hemos visto, carece de los
rasgos esenciales que toda técnica debe poseer, es decir, no opera con el conocimiento de
la naturaleza de su verdadero objeto, en este caso el alma humana, ni con la comprension

de genuinas causas, ni pretende legitimos fines. Sin embargo, el uso de la retdrica si

"> Poner de manifiesto cémo el Sécrates platénico y el platonismo se esfuerzan «en recuperar el mundo
verdadero, el de las Esencias o Formas, precisamente vinculandolo con las significaciones universales
dotadas de alcance objetivo y de validez intersubjetiva» es el objetivo de T. CALVvO, 200943, 27.

"® Phdr. 261c-d.

" Phdr. 261d.
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puede ser considerado técnica en la medida en que, conociendo la naturaleza de su
erroneo objeto y consiguientes causas, persigue interesados fines. Asi, la retdrica, en
cuanto practica que busca agradar, persuadir o convencer al interlocutor, con
independencia del conocimiento de lo que es bueno y justo, y conoce las causas y los
efectos de los recursos que utiliza en la sensibilidad humana, si bien no puede constituirse
en técnica, si puede ser utilizada con auténtica maestria. Es decir, mientras que el uso de
la retorica puede ser una técnica, como demuestran los sofistas, auténticos expertos de la
persuasion, segun Platon, la retorica en si no puede ser nunca considerada techne. Asi se

expresa Socrates al respecto:

Soc. — Por consiguiente, cuando un maestro de retérica, que no sabe lo que es el bien o el
mal, y en una ciudad a la que le pasa lo mismo, la persuade no sobre «la sombra de un asno»,
elogiandola como si fuese un caballo, sino sobre lo malo como si fuera bueno, y habiendo
estudiado las opiniones de la gente, la lleva a hacer el mal en lugar del bien, ¢qué clases de frutos
piensa que habria de cosechar la retérica de aquello que ha sembrado?

FED. — No muy bueno, en verdad.

Soc. — En todo caso, buen amigo, ¢no habremos vituperado la técnica de la palabra méas
rudamente de lo que conviene? Ella, tal vez podria explicar: « ;qué tonterias son ésas que estais
diciendo, admirables amigos? Yo no obligo a nadie que ignora la verdad a aprender a hablar, sino
que, si para algo sirve mi consejo, yo diria que la adquiera antes y que, después, se las entienda
conmigo. Unicamente quisiera insistir en que, sin mi, el que conoce las cosas no por ello serd mas
diestro en la técnica de persuadir»

FED. — ¢No crees que hablaria justamente si dijera esto?

Soc. — Si lo creo. En el caso, claro est, en que los argumentos que vengan en su ayuda
atestigiien que es una técnica. Porque me parece que estoy oyendo algunos argumentos que se
adelantan y declaran en contra suya, diciendo que miente y que no es técnica, sino un pasatiempo
ayuno de él. Una técnica auténtica de la palabra, dice el laconio, que no se alimente de la verdad,

ni lo hay ni lo habra nunca (Phdr. 260c-¢).

Mas adelante dird Socrates que el arte de las palabras que ofrezca quien ignore la
verdad, y vaya siempre a la caza de opiniones sera ridiculo y burdo™. Y esto es asf
porque, como expondra después, si bien no existen muchos problemas para que los

interlocutores identifiquen los referentes de los términos concretos, no ocurre o mismo

8 Cf. Ar. V. 191.

¥ Phdr. 262c. Existe, sin embargo, una similitud entre los discursos retéricos de los sofistas y los mitos
escatologicos de Platon. La funcion persuasiva de los mitos es manifestada por el mismo Platén, una
finalidad que se hace mas evidente en los de caracter escatolégico por cuanto su proposito moralizante es
incuestionable. Para la relacion entre mito y retérica, Cf. A. VALLEJO, 2005, 117-134.
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con los de los abstractos. Por eso, propone la diairesis como método para que, por medio
de biparticiones en especies se pueda llegar al género de lo que se intenta hablar®®. Como
vemos, se trata de un largo proceso de conocimiento el que confiere la categoria de
técnica, techne, a la dialéctica, frente a la rutinaria practica, tribe empeiria, a la que la
retorica esta unida.

Platén como ya hiciera en el Gorgias, vuelve a usar en el Fedro la medicina como
paradigma, en cuanto que técnica que conoce la naturaleza de su objeto. Asi dice
Sacrates:

Soc. — En ambas conviene precisar la naturaleza, en un caso la del cuerpo, en otro la del
alma, si es que pretendes, no s6lo por la rutina y la experiencia sino por técnica dar al uno la
medicacion y el alimento que le trae salud y le hace fuerte, al otro palabras y précticas de

conducta que acabaran transmitiéndole la conviccion y la excelencia que quieras (Phdr. 270b).

Y ya estamos en condiciones de ver que, en este pasaje, lo que SAcrates esta diciendo
es que, mientras que la retdrica seria tan solo una practica rutinaria basada en la
experiencia, es decir, en repetir un determinado patron una vez que se ha comprobado que
funciona para conseguir unos falsos fines, la técnica de la palabra que conoce, como la
medicina, la naturaleza de su objeto, o sea, el alma humana, y procura su excelencia o
virtud, no es otra cosa que la dialéctica.

En las Leyes, la ultima obra escrita por Platon, observamos que se mantienen ciertas
convicciones respecto de la diferencia entre empeiria y techne, expuestas incluso
mediante ya clasicos ejemplos platonicos. De nuevo la medicina se erige como técnica
paradigmatica, siempre y cuando quien la practique atienda a los fundamentos naturales
en lugar de limitarse a advertir el ejercicio médico de otro y a practicar a partir de dicha
observacion®. Desde luego, no es buen médico quien «prescribe lo que le parece segln su

practica»®, sino el que

Atiende y examina mayormente las enfermedades de los hombres [...] e, investigandolas desde su
principio y por sus fundamentos naturales, y conferenciando con el propio doliente y con sus
amigos, aprende €l por si algo de los enfermos por un lado, y por otro instruye en la medida de su
capacidad al enfermo mismo, sin prescribir nada hasta haberle convencido; y que solo entonces,
teniéndolo ya ablandado por la persuasion, trata de consumar su obra restituyéndole a la salud [...]

¢{Coémo serd mejor el médico o el gimnasta, curando o ejercitando asi o de la otra manera?

8 phdr. 263a-c.
81 g. 720b.
82 g. 720c.
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¢Llevando a cabo su efecto Unico por el doble procedimiento o realizandolo por uno solo,

precisamente el peor y méas rudo de los dos? (Lg. 720d-e).

Este pasaje es especialmente significativo por cuanto Platon alude de forma explicita

a los dos modos de ejercicio: techne y empeiria, incluyendo, ademas, una valoracién de

ambos procedimientos que no deja lugar a dudas.

Y de nuevo pondréa en boca del Ateniense el ejemplo de la medicina para decir que

Si algiin médico de los que practican la medicina empiricamente y sin razonamientos sorprendiese
a otro médico [...] en conversacion con un enfermo de su misma clase, sirviendose en ella de
argumentos casi filos6ficos, tomando la enfermedad desde su principio y remontandose a
considerar la entera constitucién de los cuerpos, se reiria grandemente y no diria otras palabras que
las que tienen siempre a flor de labio la mayor parte de los Ilamados médicos: «Loco, no estas
curando al enfermo, sino que en resumidas cuentas lo estas instruyendo, como si lo que él quisiera

fuera ser médico y no ponerse bueno» (Lg. 857c-d).

El Ateniense volvera a hablar de experiencia para decidirse a afrontar él solo los

dificiles argumentos con los que demostrar que el alma es anterior al cuerpo, y en vez de

continuar con el procedimiento acostumbrado de preguntar a Clinias y Megilo, se

preguntara a si mismo y él mismo se contestara (892d-893a).

Sin embargo, en este dialogo podemos observar una vacilacion terminolégica que

nada tiene que ver con el uso de ‘techne’ que encontramos en la Republica® y que ya

hemos comentado, pues alli lo que se consideraba no era que la retdrica fuese o no una

técnica, sino que su practica podia ser tenida como tal. Aqui no cambia la contundencia

con la que Platén rechaza la retdrica, pero ahora, aunque mantiene la distincion entre

techne y empeiria, no parece seguro a la hora de afirmar que la retérica pertenezca a una

u otra categoria. Leemos esto en palabras del Ateniense:

Aungue son muchas las cosas hermosas que hay en la vida de los hombres, a la mayoria de ellas
les es inherente una especie de maleficio que las ensucia y las corrompe. Asi, por ejemplo, ;como
no va a ser cosa bella la justicia de los hombres, que es la que mantiene amansado al género
humano? Y si ello es bueno, ¢{c6mo no vamos a tener por bueno también el litigar? Pues bien, a
estas cosas, que asi son, lo que las desacredita es un azote que se ha puesto por delante el bello
nombre de técnica y que, en primer lugar, afirma que existe un procedimiento para pleitear y que
éste a su vez es el que estd capacitado para vencer en procesos propios o en la ayuda a otro que

litigue, y ello tanto si es justo como si no lo que se haga en relacién con cada pleito; y que esta

8 R. 582d.
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técnica, como tal, y el modo de argumentar que de ella nace, pueden serle dados a cualquiera que a
cambio de ellos dé dinero. Pues bien, esto, bien sea efectivamente una técnica (techne) o bien una
cierta rutina empirica (empeiria kai tribe) desprovista de técnica alguna, esto es absolutamente

necesario que no surja en nuestra ciudad (Lg. 937d-938a).

Esta duda podria estar motivada en el nuevo valor que parece haber adquirido la
experiencia en Las Leyes. En otros muchos pasajes de esta obra observamos que la
empeiria conviene tenerla en cuenta a la hora de concretar diversos aspectos de gran
importancia para el Estado. Asi, cuando se habla de educacion, el Ateniense mantiene que
su principio debe ser «enunciado por la ley como recto y tenido igualmente como tal de
consuno por los hombres de provecho y por los ancianos en virtud de su experiencia»®’.
En efecto, la experiencia aparece ahora como un suplemento positivo que se afiade a la
técnica de los expertos. Asi, vemos como el Ateniense reconoce en sus huéspedes, uno
cretense y el otro lacedemonio, mucha méas experiencia en la técnica de la gimnastica que

en la de la masica:

Asi se ha de hacer y, en efecto, no es tan dificil el deciros cosas para vosotros dos ya conocidas,

pues de esta técnica tenéis mucha mas experiencia que de aquel otro (Lg. 673c).

Asimismo, el Ateniense, cuando expone la necesidad de organizar eventos donde los
jovenes de ambos sexos puedan conocerse con el fin de elegir bien en el momento del
matrimonio, dird que de ello se encarguen los jefes de los coros. En este &mbito de lo
sagrado y de la danza, el jefe de coro se convierte en una especie de experto capaz de
asesorar a los guardianes de las leyes, pues es imposible que éstos controlen todos los
pormenores especificos; juntos se encargaran de regular esta esfera civica, por lo que, en
funcion de la experiencia que vayan adquiriendo a medida que ejerzan su funcién, podran
intervenir en la modificacion de las leyes que emanen de su ministerio durante diez afos,
a partir de los cuales dichas leyes quedaran fijadas y protegidas por un estricto protocolo
para posteriores cambios®. En este contexto, la experiencia no es el factor que sustenta la
practica rutinaria; por el contrario, se trata de un saber que otorga el sublime derecho a
modificar una ley. Esta misma idea de experiencia la volvera a exponer el Ateniense
cuando afirme que los legisladores pueden recurrir, para regular lo concerniente a los

tribunales de carécter oficial o publico, a las leyes sensatas de otros Estados, y

8 g. 771e-772d.
8 |g. 659d.
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adaptandolas después a su propio régimen politico, confrontarlas con su experiencia,
enmendarlas para adecuarlas a su polis de manera conveniente y fijarlas
definitivamente®.

La experiencia, ademas, se presenta ahora como un conocimiento que pueden
adquirir por deduccion aquellos que se dedican a una actividad determinada. Asi, por
ejemplo, nodrizas y madres aprenden por experiencia que los recién nacidos se duermen
mejor con cantos y balanceos que en un ambiente de silencio y tranquilidad®”. Y no es
éste un conocimiento vano, pues para que haya deduccion debe haber razonamiento.

En consecuencia, en la misma proporcién que aumenta la consideracion de la
experiencia se rebaja el estatus de la técnica. Veamos a qué puede responder este cambio
de significacion. En primer lugar, cabe tener en cuenta que los personajes de Las Leyes
son tres ancianos, el Ateniense, Clinias el cretense y Megilo el lacedemonio, que dialogan
sobre politica y leyes. Es evidente que la eleccion de la procedencia de los dos
interlocutores del Ateniense no es casual, sino elegida entre las de mayor y més antiguo
prestigio en materia de leyes. Se trata de unas condiciones iniciales que ya dejan intuir
que la experiencia seré tenida en cuenta, pues la edad de los personajes acredita extensas
biografias y muchos conocimientos adquiridos por el simple hecho de haber vivido cada
uno de ellos sus propias circunstancias. Y si a la experiencia vital afiadimos la dedicacion
al estudio que proclama haber tenido el Ateniense en el final del didlogo, cuando se
ofrece como colaborador de sus interlocutores, entonces nos encontramos ante un
verdadero experto, y como tal se brinda a colaborar en el momento de determinar si los
magistrados del consejo nocturno, que deberan velar por la proteccion de las leyes y por
la seguridad, tendrdn que ser educados en el mismo programa que han establecido:
«puedo serviros yo con todo celo y con mi experiencia de cosas tales y el estudio a que
llevo dedicado mucho tiempo»®.

Desde luego el Ateniense ha hecho muchos méritos para ser elegido como asesor por
sus interlocutores para llevar a cabo la fundacion de la ciudad, pero sera su ultima
reflexion sobre la educacion del consejo lo que le valdra el supremo reconocimiento. Pero
veamos cudl es esta Ultima y desconcertante intervencién del Ateniense: resulta que este

personaje, considerado la contrafigura de Platon por los estudiosos®, no cree que pueda

8 | g. 957a-h.

8 Lg. 790e.

8 |g. 968b.

8 PABON Y FERNANDEZ GALIANO, 2002, 18.
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definirse a priori un programa educativo para los miembros del consejo, y asi lo

manifiesta:

Pero normas con respecto a eso, joh, Megilo y Clinias!, no es posible todavia dictarlas mientras no
esté organizado, y aun entonces precisara que sean ellos quienes decidan sobre qué cosas han de
tener atribuciones; mas ya se ve que la preparacién para ello habra de ser, si se hacen las cosas

bien, una ensefianza dada en muchas reuniones (Lg. 968c).

Los miembros de este importante 6rgano de salvaguarda constitucional deberan ser
elegidos en funcion de requisitos tales como «su edad, la capacidad de aprendizaje y el

tipo de su caracter y de sus hébitos»®. Sin embargo,

El qué deben aprender, ni es facil descubrirlo ni tampoco llegarlo a saber de labios de otro que lo
haya descubierto. Y, por otra parte, en qué sucesion y durante cuanto tiempo es menester que

vayan siendo instruidos en cada cosa, esto seria necio el sentarlo por escrito, [...]. (Lg. 968d).

Clinias y Megilo estan perplejos ante las declaraciones del Ateniense, y preguntan
queé cabe hacer, entonces. La respuesta que argumenta asombra ahora al lector, pues deja

al azar la determinacion de tal procedimiento educativo. Leemos:

Lo que suele decirse, amigos, nos toca «estar en medio de los demas»®, y si nos hallamos
dispuestos a poner en peligro a nuestro régimen en su integridad, hay que hacerlo asi para sacar,
como dicen, tres seises, pero quiza también tres ases*. Y yo también compartiré con vosotros el
riesgo al explicar e interpretar lo que me parece acerca de la educacion y la crianza, tema que ahora
se ha vuelto a promover en la discusién; y el peligro no es pequefio ni aun parecido siquiera a
ningun otro. [...] Y si llega a existir ese nuestro divino consejo, queridos compafieros, hay que
entregarle a él la ciudad, [...]; pero eso siempre que nuestros hombres hayan sido minuciosamente
elegidos y adecuadamente educados y, consumada su instruccion y su establecimiento en la
ciudadela del pais, convertidos en guardianes tan perfectos, en punto a excelencia de su guarda,

como nosotros no hemos visto que los haya habido en toda nuestra vida anterior (Lg. 968e-969c).

% g. 968d.

%1 Expresion proverbial equivalente a «probar fortuna». J. M. PABON y M. FERNANDEZ-GALIANO, 2002,
616, n. 31.

%2°F. Lis1, 2008, vol. 11, 345, n.146, liga el proverbio con un juego de tres dados cuya puntuacién maxima
se obtenia cuando en un tiro se sacaban tres seises, y la minima cuando eran tres ases el resultado del tiro.
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No hay lugar a dudas respecto de la necesidad de estricta educacion para los
miembros del consejo, pero los contenidos de dicha formacién no pueden fijarse de
antemano, sino en funcion de las contingencias.

En definitiva, se trata de una muy diferente valoracion de la experiencia, que aparece
ahora como un elemento clave, muy lejos ya de aquella antigua consideracion que la
limitaba a la adquisicion de destrezas en el ejercicio de las practicas rutinarias. Platon, el
filosofo que habia precisado a priori el largo proceso educativo del filésofo, futuro
gobernante de su ciudad ideal, se niega en su Ultima obra a nombrar siquiera alguna de las
posibles materias generales que los futuros consejeros deberan tratar.

La evolucién que observamos respecto al valor que Platdn atribuye a la experiencia
parece bastante l6gico, pues camina parejo a su propio desarrollo biogréfico. En realidad,
es, si no imposible, muy dificil, encontrar a un anciano que no valore la experiencia. La
cantidad de conocimientos que se adquieren por el complejo hecho de vivir no son en
absoluto desdefables, ni, por supuesto, estan carentes de procesos racionales.

Pero habiamos dicho que en la medida que aumenta el valor de la experiencia
disminuye, l6gicamente, el prestigio de la técnica, como podemos observar cuando vacila
en si debe considerar a la retérica un arte o una préactica. La vida, es decir, la experiencia,
parece que se encargo de ensefiar a Platon que no todo proceso racional asegura el bien,
ni todo procedimiento empirico supone una mera rutina o repeticion sin aporte intelectual.
Por eso, como hemos visto, en su Gltima obra reconoce que es posible hacer deducciones
a partir de la experiencia, y que la experiencia, en Gltima instancia, sera la encargada de
determinar cuestiones tan cruciales como la formacién de los encargados de velar por el
entramado legal del Estado, condicion sine qua non para la viabilidad politica.

En cualquier caso, Platdn, al final de su larga vida considera que empeiria y techne
son, cuando no, saberes complementarios y ambos necesarios. Se trata éste de un cambio
acorde con la evolucién general de su pensamiento, que transita desde la concepcién de
una polis gobernada por la razon de unos gobernantes, cuyas virtudes habrian de salvar a
ellos mismos y al conjunto de la sociedad, a la propuesta de una sociedad cerrada que
habria de gobernarse por la costumbre, y en la que la experiencia se constituye como un
valor. En palabras de Dodds, «el pesimismo de las Leyes no es una aberracion senil: es el

fruto de la experiencia personal de la vida de Platon»*.

% E. R. DoDDs, 2001 [1951], 203.
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En la mas que posible espuria carta VI®*, aunque sin duda muy platonizante, en la que
su autor escribe acerca de las relacion beneficiosa que cabe establecer entre sabiduria y
poder, intenta poner en contacto a Hermias, tirano de Atarneo, con Erasto y Coristo, dos
antiguos alumnos de la Academia naturales de Escepsis®. Escribe:

[...] Hermias, por un lado, no obtendria ni de la abundancia de caballos ni de la firma de otra
alianza militar o del incremento de sus reservas de oro mas poder para todas sus empresas que de
la adquisicion de unos amigos seguros y que poseen un caracter integro. Por otra parte, a Erasto y a
Coristo digo, aun siendo anciano, que aparte de esta excelente sabiduria sobre las ideas, les hace
falta la sabiduria que les prevenga de los malvados e inicuos y un poder que les proteja: son gente
inexperta en estos asuntos por haber pasado gran parte de su vida con nosotros, que Somos
comedidos y nos abstenemos de mal. Por ello decia que necesitan tal apoyo, a fin de que no se
vean forzados a descuidar la verdadera sabiduria y a preocuparse de la humana e irrenunciable mas
de lo que es preciso. Y este poder del que he hablado a mi me parece que Hermias lo posee por
naturaleza (segin puedo conjeturar en tanto que atn no he estado con él) y por la destreza lograda

mediante las experiencias. (Ep. VI 322d-323a).

La experiencia ha dotado a Hermias de un saber practico del que los filésofos
carecen. Estos, dedicados a obtener la verdadera sabiduria, son inexpertos en cuestiones
practicas tan indispensables para la vida como reconocer a los inicuos y protegerse de sus
efectos perversos. Platbn —si es autor de esta carta— parece poner en cuestion el
programa educativo que habia disefiado para el filésofo con anterioridad y que habia
expuesto en la Republica, pues, como vimos en su momento, los futuros filésofos debian
adquirir la misma experiencia que los deméas jovenes para no irles a la zaga en nada.
Ahora, en cambio, quizé a causa de sus fracasos en Sicilia, desconfia de la posibilidad de
llevar a cabo un proyecto de formacién tan largo y dificil para el futuro gobernante, por lo
que apostaria por la combinacion de personas con distintas habilidades.

Los tres viajes fallidos a Siracusa, segun el relato de Platon en la carta VI, debieron
hacer mella en el pensamiento del fildsofo, el cual, alejandose de aspiraciones utdpicas
edificadas sobre bases puramente intelectuales, se hace mas pragmatico.

El recorrido que hemos realizado a través del uso del término ‘empeiria’, nos lleva a
decir que el concepto de experiencia en Platdbn no es siempre el mismo y que,
seguramente por eso, tampoco el filésofo le atribuye siempre la misma importancia. Si en

un principio el significado de experiencia alude a una préctica rutinaria y prolongada,

% Hay diversas opiniones acerca de la autenticidad de esta carta. Cf. J. B. TORRES GUERRA, 1993, 75,76.
95
DL 11 46.
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huérfana de razon, capaz de proporcionar tan solo alguna habilidad mecénica, en cuanto
que actos automaticos desprovistos de reflexion, al final de la obra platonica la
experiencia se ha convertido en un valor necesario incluso para aquellos que dedican su
vida a la actividad filosofica.

No obstante, cabe no perder de vista que, al margen del uso concreto que de la
experiencia el filosofo hace en su obra, el valor de la experiencia en el conjunto del
sistema filosofico platonico es de suma importancia. Recordemos que las almas,
procedentes del mundo suprasensible, inician el proceso de reminiscencia a partir de las
copias de las formas que contiene el mundo sensible. Por lo tanto, sin la experiencia
jamas se iniciaria semejante desarrollo. Por otro lado, el camino de acceso al
conocimiento de las ideas tiene su inicio en la experiencia, pues, como Diotima le explico
a Socrates, tal y como Platon lo expone en el Banquete, la observacion de un cuerpo bello
es el detonante del ascenso hacia la belleza en si. De esta manera vemos que, en el
racionalismo platonico, la experiencia es condicidn necesaria de todo conocimiento, sin la
cual, el progreso hacia la episteme no seria posible. Esta cuestion la ilustra muy bien el
simil de la linea, ejemplo que muestra de manera grafica no sélo la gradacion de los
cuatro tipos de conocimiento, sino también las diferentes etapas por las que se debe pasar

para llegar a la suprema ciencia.

4.2.3 La medicina como paradigma platénico de la techne®

La medicina es para Platén el paradigma por excelencia de la techne”, porque
cumple de manera ejemplar con los requisitos que la configuran, tal y como lo expone en
el Gorgias®. Pero sera interesante buscar los antecedentes que confieren a la medicina
este lugar preeminente para el filosofo en el conjunto de las técnicas.

Ya en la sociedad homérica el médico goza de gran prestigio social, una reputacién
ganada a base de practicas curativas alejadas de costumbres supersticiosas; los remedios
que los médicos aplican en los poemas homeéricos obedecen a una verdadera técnica. Por

eso, no es extrafio leer en la lliada que «Un hombre que es médico vale por muchos

% «Pour Platon, la médecine apparait de prime abord comme la téyvn par excellence, pourvue d'une
méthode ferme, maitresse d'un savoir éprouvé, comme le proclament déja si fierement certains traités
hippocratiques». R. JoLY, 1961, 436-437.

% para una relacion de diversos estudios sobre Platén y la medicina, véase R. JoLY, 1961, 435.

% Grg. 465a.
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otros»*®. Asimismo, en la Odisea se habla del médico como poseedor de un arte al
servicio de todos®.

Segun parece, la causa de la elevada consideracion del médico en la Hélade se debid,
principalmente, a las exigencias morales a las que la actividad médica estaba sujeta, lo
cual debi6 también contribuir a desarrollar una importante conciencia profesional™®.
Muestra de ellos es el Juramento de los médicos, que no es otra cosa que una estricta
regla moral. La gratitud hacia con su maestro, la obligacion de transmitir sus
conocimientos a los discipulos, la prohibicion de utilizar su ciencia en perjuicio de sus
pacientes y de aprovecharse de su autoridad para agraviarlos son, entre otras, las
prescripciones éticas que el juramento imponia. Pero las obligaciones morales no se
limitan al Juramento, sino que afloran con frecuencia en los textos, como por ejemplo en

esta definicion de medicina:

Apartar por completo el padecimiento de los que estan enfermos y mitigar los rigores de sus
enfermedades, y el no tratar a los ya dominados por las enfermedades, conscientes de que en tales

casos no tiene poder la medicina®.

Como vemos, el médico debe abstenerse también de engafiar al enfermo con
remedios indtiles, cuando sabe que nada puede hacer ya su técnica.

Del conjunto de los textos que conforman el Ilamado Corpus Hippocraticum, se
desprende que el médico es un profesional al servicio de los hombres, y la medicina, una
techne. Y el que la medicina hipocratica se constituya como una techne quiere decir que
pretende dar cuenta de sus fundamentos tedricos, ademas de los précticos. En este sentido
la medicina se relaciona con la filosofia, en cuanto que saber ultimo de las cosas. En esta
linea se han sefialado importantes influencias filoséficas en los textos del CH'®. Pero lo
que mas nos interesa sefialar aqui es el talante cientifico con el que se desarrollé esta
medicina pionera, cuyos planteamientos responden a un verdadero afan racionalista

alejado de supersticiones y charlatanerias.

% 1. X1 514.

100 5q, XVI1 383-334.

0LTH. GomPERZ, 2000, vol. |, 314-316.

192 Hp. Sobre la Ciencia médica, 3.

103 Cf. TH. GoMPERZ, 2000 [1910], Vol. I, 311-347; C. GARCIA GUAL, 2000, 9-31.

43



Parte I. Algunas cuestiones preliminares a modo de breve introduccion

El médico hipocrético es un profesional que aplica su techne para restituir la salud en
los cuerpos enfermos, entendiendo ésta como un equilibrio interno entre fuerzas
encontradas, de donde se deduce que la enfermedad se origina cuando alguna de ellas
ejerce alguna supremacia. Parece ser que esta concepcion de los estados saludables y
morbosos provenia de Alcmeon de Crotona, quien habria utilizado una metafora politica
para identificar con la isonomia esa igualdad entre fuerzas que supone la salud, y, con la
monarchia'®, la hegemonia de una de ellas, o lo que es lo mismo, la enfermedad.

La medicina hipocrética, en su objetivo de devolver al cuerpo enfermo su equilibrio
natural perdido, debe conocer la naturaleza de ese cuerpo, por lo que el estudio de los
factores que intervienen en el mantenimiento de un estado saludable resulte de gran
interés. De ahi la importancia que esta escuela otorga a la dietética y a las condiciones de
vida de los pacientes'®. De la misma manera, el médico debe ser capaz de identificar los
elementos nocivos que alteran la armonia de los cuerpos. Por todo ello, la medicina
hipocratica se constituye como un saber causal, una techne fundamentada en el
conocimiento de la naturaleza del hombre, en la observacion y en la experiencia
clinica™®.

Como vemos, la analogia entre la medicina y la politica no es original de Platon, que
muy posiblemente debid conocer las obras de Alcmeon, filésofo y médico considerado
pitagérico por la tradicion'®. La curiosa metéafora del de Crotona bien pudo servir de
inspiracion al ateniense, para equiparar la técnica médica con la técnica politica'®, una
equivalencia que en Platon no se limita a la relacion entre equilibrio y salud, sino que
abarca asimismo la nocion de restablecimiento.

Para que un cuerpo enfermo recupere la salud, segun los médicos hipocraticos debe
eliminar los factores nocivos que le han hecho perder su equilibrio natural. De manera
anadloga, Platon intenta restituir la salud del Estado eliminando los elementos
perjudiciales. En efecto, el filosofo no duda, por ejemplo, en hacer prescindir de la familia
a los guardianes de su polis utopica, con el objetivo de suprimir lo que considera principal

elemento perturbador del interés general'®.

104 DK 24 B 4.

105 Cf. Hp. VM y Vict.

106 ¢ GARCIA GUAL, 2000, 15-16.
S TRV/[T:%3

198 Grg. 464b-c.

19 R 457¢-d.
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Mas radical se muestra, sin embargo, cuando prescribe como erradicar la enfermedad
social que acaba corrompiendo cualquier régimen, un mal nacido de la reaccion contraria
a un exceso. En realidad, seria mucho mejor que esa enfermedad no apareciera, profilaxis
propia asimismo de médicos y gobernantes. Pues es obligacion de unos y otros prevenir
los males que corrompen la armonia de sus respectivos pacientes, ya sea el Estado, ya el
individuo particular. Pero en caso de que la medicina y la politica preventiva fallen, la
fulminante eliminacion sera el deber de estos profesionales responsables de restablecer el
equilibrio y la concordia en los organismos a su cargo.

La enfermedad en cuestion la constituyen los holgazanes y derrochadores, zanganos

tan perniciosos que:

en cualquier régimen en que nazcan producen una perturbacién andloga a la de la flema y la bilis
en el cuerpo; contra esto Gltimo el buen médico y legislador del Estado deben precaverse con
mucho tiempo, no menos que el apicultor habil, tratando al méximo que no aparezcan, pero, si

llegan a aparecer, eliminandolos juntos con los panales mismos (R. 564b-c).

Médicos y gobernantes se equiparan en su labor curativa. Los médicos saben muy bien
que ante ciertas afecciones no queda otra determinacion posible que cortar por lo sano, si
es que se quiere conservar la vida del paciente con ciertas garantias de salubridad. Pues
bien, esa misma resolucion es la que Platon exige al encargado de velar por la salud del
Estado.

En nuestra opinion, la eleccion que Platon hace de la medicina para erigirla en el
principal modelo de técnica tiene que ver con las frecuentes correspondencias que
establece entre el cuerpo y el almay, en consecuencia, con las posibilidades analdgicas de
la técnica médica respecto de la técnica politica''®. Como hemos visto, es facil comparar
los males que destruyen el Estado con las enfermedades que arruinan los cuerpos, pero, a
nuestro juicio, el principal motivo de esta equiparacion platonica es la dimensién ética
asociada al ejercicio médico. Platon quiere imprimir al ejercicio politico ese mismo factor

esencial, un objetivo presente en toda su obra.

M0 R JoLy, 1961, 437, sefiala también los paralelismos entre alma y cuerpo como principal motivo de la
comparacion platonica entre medicina y politica. Compartimos con J. LOMBARD, 1999, 86, la opinion de
que Platon no agota su discurso médico en las frecuentes analogias de las nociones propias de la medicina
que contiene su reflexion politica. Junto a la organizacién del Estado, el orden del mundo y la disposicion
del alma son asimismo ambitos donde la salud y la enfermedad tienen su lugar.
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Es quiza en el Politico donde mejor se observa esta cuestion. En efecto, alli habla
el Extranjero del médico como el profesional con quien siempre hay que comparar al
gobernante. Los motivos aducidos para explicar tal eleccion aluden de manera nitida a la
indispensable bonhomia del médico, en cuyas manos se abandona el paciente para dejarse
hacer. Los enormes los peligros que acechan a un enfermo que se dejase tratar por un
médico perverso, que en virtud de sus conocimientos podria agravar su estado con
practicas perniciosas, a la vez que arruinarlo con la exigencia de cuantiosos estipendios,
son equiparados a los que planean sobre los ciudadanos cuando son gobernados por un
politico ayuno de principios morales. Y aunque todas las técnicas requieran por definicién
el alcance de un bien, ninguna como la medicina ilustra la fragil frontera que separa la
buena practica de la perversa, una eleccion que depende por completo de la salud moral

de quien la ejerza.

46



PARTE Il
EL EJEMPLO DE LOS OFICIOS:
UN PROCEDIMIENTO RECURRENTE

1.

El agricultor

E | cultivo de la tierra no fue considerado en Atenas como un oficio, sino como el

mas noble de los trabajos manuales, una dignidad que se ha explicado en virtud del
intenso arraigo atico a la tierra''!. No obstante, no se observa en Platon esta diferencia,
pues trata al agricultor de forma similar al de los demas trabajos manuales: en la literatura
platonica tanto el yeswpyodg, agricultor, labrador, campesino, como la técnica de la
agricultura, yewpyio, y la actividad de cultivar la tierra, yewpyéw, aparecen como
cualesquiera otros artesanos, saberes técnicos y acciones que ilustran sus paginas, con
analoga funcion explicativa.

Platén extrae del campesino toda la potencia expresiva que contiene aprovechando
con eficacia la enorme fuerza evocadora de una de las labores mas antiguas del hombre.
El campesino es, en boca de Sécrates, un recurso frecuente sobre todo en la Republica,
didlogo en el que el ambito labriego se menciona en treinta ocasiones, en veintinueve con
los sustantivos ‘agricultura’ y ‘agricultor’, y en una con el verbo ‘labrar’.

Sin embargo, observamos una cierta paradoja en la convivencia del valor que el
filésofo otorga al trabajo del agricultor, y no sélo en la Republica, y el lugar que ocupa en
la jerarquia profesional del Fedro, en la que el campesino, junto a los artesanos, esta
situado en el séptimo lugar en una escala de nueve niveles en funcion de la calidad
animica (Phdr. 248e). A nuestro juicio, y tal como ya hemos expresado'*?, Platon

mantiene ciertos prejuicios aristocraticos, a la vez que relaciona el intenso trabajo fisico

1 Tanto es asi, que la palabra autéctono deriva del griego avtdc, propio, y ¥0cov, xBovdc, tierra. Este
arraigo explica también el mito de la autoctonia, una tradicion muy extendida y a la que, por cierto, como
dice P.-M. SHUHL, 1932, 55, Platén hace con frecuencia alusion.

1123 Prejuicios de Platon respecto del trabajo manual, p. 22.
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con el abandono de las facultades superiores, cuya culminacién se alcanza con la
reflexion filosofica, una dedicacion al estudio que requiere, ademas de voluntad, tiempo
libre™,

Existe una diferencia entre el que explota la tierra, el terrateniente, y el que la trabaja,
un aspecto que podemos observar en el Eutifron, cuando el personaje que da nombre al
didlogo cuenta a Socrates el motivo de su presencia en el Portico del rey. En efecto,
Eutifron viene de presentar contra su padre una denuncia de homicidio por la muerte de
un jornalero suyo en Naxos, donde explotan una tierra (Euthphr. 4c).

Para Platdn, la agricultura es un ejemplo de técnica productiva, segin expone en el
Sofista. El Extranjero mantiene que hay dos especies de técnicas: una, la productiva,
engloba la agricultura y todas las que se hacen cargo del cuerpo mortal, de todo lo
compuesto y fabricado y de lo imitado; otra, la adquisitiva, comprende el aprendizaje, el
conocimiento, la ganancia econémica, la lucha, la caza, es decir, todo aquello que sin
producir, se apropia con palabras y acciones de las cosas que son y de las que han sido
producidas (Sph. 219a). A nuestro juicio esta diferenciacién es importante aun cuando
nada de lo que aqui llama técnica imitativa lo considere en realidad técnica alguna, pues
solo la productiva es técnica en sentido estricto, de la que la agricultura es paradigma.

Una caracteristica de la que goza la agricultura en Platon proviene de la medicina, y
se concreta en la capacidad de armonizar elementos contrapuestos con el fin de conseguir
el equilibrio. Eriximaco, en el Banquete, define la medicina como la ciencia capaz de
crear armonia entre los elementos contrarios presentes en el cuerpo, un rasgo que lo
atribuye al hecho de estar gobernada por el amor, como también lo estan la agricultura, la
gimnastica y la musica. EI amor, pues, seria esa capacidad de aunar los contrarios en un
armonico equilibrio, lo que, también segin Eriximaco, posiblemente quiso decir

Heréclito, a pesar de no haberlo expresado bien'** (Smp. 187a).

113 «La salvacién no se logra por medio de ritos y tables, sino por un comportamiento civico y moral y
por la préctica de la filosofia, que es como una purificacién». A. BERNABE, 2011, 264. De ahi que
agricultores y artesanos ocupen el séptimo nivel de la escala de las reencarnaciones, sélo por encima de
sofistas, demagogos y tiranos. EI motivo no puede ser otro que el de poseer naturalezas incompatibles con
la filosofia, segln se desprende de la division de la sociedad expuesta en la Republica.

114 platén aprovecha todas las ocasiones para criticar las doctrinas de Heréclito, en este caso a través de
Eriximaco (Smp. 187a-c).
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1.1. El agricultor en la division del trabajo

No es dificil explicar las numerosas alusiones al trabajo del agricultor en la
Republica, dada la importancia que esta profesion tiene en cualquier organizacioén social.
El labriego, al realizar las labores en la tierra y en las plantas haciéndolas fructificar,
contribuye con su esfuerzo a constituir la base alimenticia de un pueblo. La necesaria
presencia de los labradores en cualquier tipo de asociacién humana es tan obvia que no
requiere explicacion, como no la precisa tampoco su Unica dedicacion a las tareas del
campo, conocidos como han sido siempre las constantes faenas y desvelos que requieren
los trabajos agrarios. El de agricultor es el oficio por excelencia en cualquier sociedad
sedentaria, pues no es posible asentarse en un lugar si no se cuenta con campos de cultivo
y con hombres que los trabajen.

Desde esta evidencia se comprende el porqué Platon nombra al agricultor como el
primer trabajador imprescindible en la formacion de un Estado, destinado como esta a
satisfacer, mediante el abastecimiento de suministros, la necesidad més primaria del ser
humano, un imperativo bioldgico cuyo incumplimiento es incompatible con la
supervivencia. Cuando Socrates se propone forjar en teoria el Estado con la ayuda de
Adimanto, dice que la mas importante de las necesidades humanas, porque de ella
depende la subsistencia, es la provisién de alimentos, y que, al ser el labrador el
encargado de satisfacerla, la presencia de este trabajador del campo ha de ser la primera
con la que debe contar un Estado en su primigenia fase de constitucion (R. 369d).

Socrates ya habia expresado con anterioridad que la cooperacion sustenta a todo
grupo humano, habida cuenta de las carencias que este género presenta para sobrevivir de
forma independiente. El Estado no es sino una asociacion que pretende, con la
colaboracion de todos sus miembros, crear las condiciones de posibilidad de la vida
humana. Se trata ésta de una concepcion de la sociedad de suma importancia en la teoria
platonica del Estado, pues va mas alld de lo puramente bioldgico. Son muchas las
sociedades animales que se sostienen gracias al mismo principio, pero ninguna de ellas
logra por ese mismo medio las cotas de lo humano, un conjunto de rasgos especificos

cuyo grado de desarrollo depende de las condiciones sociales.
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La cooperacion, pues, establecida como la realizacion de los diferentes tareas, de
acuerdo con las distintas aptitudes que por naturaleza presentan los individuos y
destinadas a satisfacer las necesidades basicas, constituye el fundamento del Estado. Las
disposiciones innatas para los diferentes trabajos estan ilustradas por Platon mediante el
mito de los metales: la dificultad de las tareas se incrementa en funcion de la nobleza del
metal presente en los individuos: oro en los gobernantes, plata en los guardianes, y bronce
en los labradores y demas artesanos (R. 415a). Esto no significa sino una estricta division
del trabajo, una forma de organizacién que, ademas de perseguir altas cotas de efectividad
econdmica, pretende ocupar a los mas aptos en los cometidos mas complejos y para cuyo
desempefio se necesitan largos afios de preparacion y sacrificios. La presencia de un metal
u otro no acaba de estar por completo determinada por la herencia, a pesar de que Platon
estipule una serie de procedimientos destinados a la eugenesia, por lo que, si de entre
ciudadanos auriferos nacieran hijos broncineos, éstos deben destinarse a las tareas de
artesanos y labradores (R. 415c).

El labrador debe dedicar la totalidad de su tiempo de trabajo a las tareas del campo y
no a proveerse de morada, vestido y calzado, y eso porque es mucho mas eficaz que cada
hombre ejercite sélo el oficio para el que estd por naturaleza mas capacitado (R. 369e).
Por tanto, se prohibe, al zapatero ser al mismo tiempo labrador, a fin de asegurar la buena
ejecucidn de las labores pudiéndose dedicar a ellas en los momentos propicios, liberado
como esté de todas las demas (R. 374b).

A medida que se consideran todas estas cuestiones, Socrates se da cuenta que no
pueden proyectar un Estado muy pequefio a causa de las necesarias especializaciones
laborales que se requieren para respetar el principio de la divisién del trabajo. Si el
labrador no debe dedicarse sino a las tareas agrarias, se necesitan trabajadores que le
abastezcan de los pertinentes instrumentos: arado, azada y demas herramientas agricolas
(R. 370c). Incluso boyeros y otros pastores habran de incrementar la poblacion del
Estado, si se quieren asegurar los bueyes con los que el agricultor pueda arar (R. 370e), y
de vendedores o comerciantes que permanezcan en el mercado el tiempo necesario para
vender los productos de la tierra, e impedir con ello que el labrador abandone sus campos

para comerciar (R. 371c).
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Saocrates repara en la imposibilidad de que un Estado pueda proveerse de todo lo que
necesita, pues no hay practicamente lugar alguno que pueda dar satisfaccion a todas las
necesidades, contemplando asi la importacion, una actividad que consiste en un
intercambio de bienes entre los Estados. Y puesto que la importacidn necesita de recursos
con los que llevar a cabo sus transacciones, la produccion de los agricultores debera ser
mayor que la destinada a alimentar al conjunto de la poblacion del Estado, por
consiguiente, debe incrementarse el nimero de labradores (R. 371a).

La rigurosa division de las tareas en funcion de las naturales disposiciones no
podia prescindir de los quehaceres supremos de toda sociedad: el gobierno y la defensa. Y
si a ningun oficial no le ha de estar permitido realizar otras funciones que las propias de
su oficio, con mayor rigor se impondra aun la total dedicacion a los encargados de dirigir
y defender al Estado. Platdn, consciente de que hasta las técnicas mas sencillas requieren
de formacion y entrenamiento para su dominio, no duda en prescribir también para el
guerrero, y con mas motivo que para el resto de trabajadores, el exclusivo ejercicio de su
singular profesion. La importancia del éxito en todo lo concerniente a la guerra y las
dificultades intrinsecas a la técnica guerrera hacen todavia mas necesario, si cabe, la
estricta especializacion de los defensores del Estado. Este es el sentido de la pregunta
retorica de Socrates, cuestionandose si acaso la guerra es tan facil, que cualquier labrador
podria ser a la vez guerrero, cuando no se consigue ser un diestro jugador de fichas o
dados sin entrenamiento desde nifio (R. 374c). Las discrepancias de Platon contra la
organizacion militar ateniense y la positiva valoracion del programa de entrenamiento del
ejército espartano se muestran con claridad en este breve pasaje™™. El filésofo no concibe
cémo puede dejarse en manos de inexpertos la egregia funcion de salvaguardar la
integridad y permanencia del Estado, verdadero sentido de la inflexible distribucion de
empleos y la evitacion de injerencias. Platon sabe que no son las herramientas lo que

convierten a alguien en técnico, sino la posesion del conocimiento que toda técnica

15| a idealizacion de la ciudad perfecta pasa por separar el ejército. En el Critias se sefiala como un rasgo
esencial de calidad de la primitiva Atenas su condicion terrestre, «capaz de alimentar a un gran ejército
exento de las actividades agricolas» (Criti. 110e). Como escribe P. VIDAL-NAQUET, 1964, 431, que los
guerreros no fuesen otra cosa que guerreros era un deseo de Platon, «témoin des progrés de la téyvn
militaire et du professionnalisme, et désireux cependant de concilier cette évolution avec I'idéal du soldat-
citoyen, ce que méme Sparte ne pouvait réaliser».
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comporta y el ejercicio en su manejo*'®. En el Estado justo el labriego es labriego y no
juez a la vez que labriego (R. 397e).

La extraordinaria importancia que Platon atribuye al especializado trabajo de los
guardianes le obliga a acotar con limites estrictos su especifico destino, cuyo éxito
depende del perfecto cumplimiento de la rigida normativa que ha de regular sus vidas. La
imposibilidad de poseer bienes propios, y, por tanto, de llevar a cabo transaccion alguna
es uno de las reglas impuestas a este colectivo encargado de velar por la seguridad del
Estado y por su persistencia. Los guardianes no deben poseer casa propia, tierra o
cualquier clase de riquezas para evitar que el objeto de sus desvelos se desplace del
Estado a su particular patrimonio, una actitud que los convertiria en administradores y
labradores, dando lugar a toda clase de conspiraciones y a la generacién de enemigos en
el seno del Estado (R. 417a).

La felicidad de los guardianes a causa de sus excepcionales condiciones de vida es
puesta en duda por Adimanto. Socrates le replica que no es la felicidad de una clase la
que busca un Estado justo, sino la felicidad de la totalidad del Estado. Y eso pasa por no
permitir que los guardianes basen su felicidad en la opulencia. La experiencia le ha hecho
ver a Sécrates como se degrada cualquier clase de trabajo cuando se rodea de lujo;
Socrates ya sabe que no cabe esperar resultado alguno de labradores a quienes se les
ordene trabajar la tierra, solo si les place, y después de haberlos rodeado de oro y vestido
con ricos mantos (R. 420e). Si basan la felicidad del Estado en el disfrute de bienes
materiales, nadie cumpliria con su trabajo, es decir, el labrador ya no seria labrador (R.
420e). La perversion de la actividad va unida al exceso de riqueza, una situacién grave
para el buen funcionamiento de Estado. Socrates entiende que el exagerado
enriquecimiento es perjudicial en cualquiera de los &mbitos integrados en la clase de
servicios, y no esta dispuesto a aceptar la opinion de quienes pretendan conseguir la
felicidad de los labriegos a base de banquetes (R. 421b); pero este dafio seria mucho peor
de darse en la clase de los guardianes, uno de los motivos esgrimidos para justificar la
abolicion de la propiedad privada en este estamento. En definitiva, el desmesurado goce
de bienes materiales no es en absoluto objeto de un Estado bien fundado, ni, por supuesto,
condicion necesaria para su felicidad, un bienestar que se consigue sélo con el

cumplimiento de los deberes por parte de sus miembros. Por eso Sécrates no tendra

116 Sin duda, «el habito no hace al monje» serfa un aforismo del agrado de Platon.
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ningun impedimento en manifestar que la vida de los guardianes es tan feliz como la de
los vencedores olimpicos, puesto que su victoria es mas bella al consistir en la salvacién
del Estado, a cambio de lo cual reciben del erario publico todo cuanto necesitan para vivir
sin ningdn tipo de preocupacion innoble, un modo de vida mejor que el de los artesanos y
labradores (R. 466b), en lo que se veran degradados en caso de no desempefar sus
funciones (R. 468a).

En la concepcion platonica del Estado la division del trabajo adquiere categoria de
precepto, y ello porque en el pensamiento del filésofo es la Gnica manera de adjudicar el
gobierno a los mejores. Pero ni la minuciosa seleccion de individuos, ni los arduos
programas educativos a los que deben someterse, ni tampoco las precisas reglas en
materia de procreacion aseguran la continuidad del mejor régimen, cuya primera
corrupcion llegard siempre a consecuencia de cierta inexactitud en la observancia por
parte de los guardianes de la normativa reproductora. Mediante estos deslices se produce
en la aristocracia, la mejor forma de gobierno, lo que podriamos describir como una
especie de inoculacion del mal en las almas de los guardianes, un germen que, al
corromperlas, degrada también de manera inexorable al Estado, haciéndolo pasar por
sucesivos estadios, en correspondencia con la calidad de las almas de sus gobernantes*’,
hasta llegar al mas perverso de los regimenes: la tirania. A la aristocracia le sigue la
timocracia, y a ésta la oligarquia, el sistema politico en el que los ricos ostentan el mando.
Asi, mientras que en la timocracia todavia se mantiene el gobierno de los mejores —y su
clase guerrera se mantiene fiel a la division del trabajo, sin realizar tareas de agricultura,
ni de cualquier otra técnica manual ni actividad lucrativa alguna (R. 547d)—, aunque ya
con muestras de excesivos rasgos pasionales en sus almas, la oligarquia, al ser por riqueza
y no por aptitudes y sabiduria la manera de acceder al ejecutivo, supone la quiebra total
de la division del trabajo, pudiendo por consiguiente darse la circunstancia de que «las

mismas personas al mismo tiempo labren, hagan negocios y guerreen»**.

117" a estrecha relacion entre el alma del gobernante y el régimen politico es sefialada por T. CALVO,
1995, 162-163, como una muestra de la enorme interaccion entre alma y Estado, y defiende que la teoria
platonica de la correspondencia entre regimenes politicos y caracter de los individuos se basa en la falta de
distincion precisa entre sociedad y Estado propia de los griegos, para quienes la politeia era el conjunto de
los ciudadanos con su forma de vida, a la vez que la constitucién como expresion de esa forma.

"8 R. 552a.
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Como vemos, Platdn establece un paralelismo entre las almas de los gobernantes y
los tipos de gobierno: a la excelencia animica le corresponde el mejor sistema politico, y
la mayor corrupcion del alma trae consigo el gobierno mas corrupto. Y a medida que la
degeneracion avanza se derrumban los pilares sobre los que se sustentaba esa
organizacion politica orientada a la excelencia, como era la divisién del trabajo, una
Optima forma de distribucidn de tareas en consonancia con las capacidades particulares, o
lo que es lo mismo en Platdn, el grado de justicia, equilibrio y perfeccion de las almas de
los individuos.
El inicio del Timeo permite darse cuenta de la enorme importancia que Platon
otorgd a la division del trabajo en la Republica. Alli, Socrates recuerda, a instancias de
Timeo, lo més importante de lo expuesto el dia anterior en relacion con el Estado bien

fundado®*®

, aludiendo en primer lugar a lo que fue, dice la primera medida que tomaron:
la separacion de los campesinos y todos los de las otras técnicas de la clase de los que
combaten en su defensa (Ti. 17c). Por otra parte, es muy significativo también en este
sentido comprobar que, segun lo narrado por Critias, cuando los sacerdotes egipcios le
piden a Solén que observe sus propias leyes como ejemplo de las que regulaban la vida de
los muy antiguos atenienses, a la primera que se refiera sea a la que regula la separacion
de tareas, describiendo una organizacion laboral idéntica a la descrita en la Republica,
segun la cual no deben los agricultores mezclar sus trabajos con los de otros profesionales
por no permitirse ningun tipo de intromisiones laborales (Ti. 24b).

Segun el mismo relato de Solon, Critias describe, esta vez en el dialogo al que da
nombre, la Atenas primordial, un territorio cultivado por verdaderos agricultores que,
como hacian s6lo eso, cultivar la tierra (Criti. 111e) en los campos cercanos, habitaban en
el exterior de la ciudad a los pies de las laderas (Criti. 112Db).

En definitiva, toda idealizacion de gobierno justo pasa, para Platon, por la estricta
division del trabajo, asi como por la incorporacion de la mujer a todas las tareas, por
considerarla de idéntica naturaleza al hombre, o sea, igual de humana; esta cuestion

también se ratifica en el Critias, donde ademas, se alude a la costumbre de representar a

119 «Si el Timeo comienza con un resumen de la constitucion (politeia) descrita en la Republica, para a
continuacion evocar la guerra victoriosa que la antigua Atenas mantuvo contra la Atlantida, es porque
Platdn pretende conferir una base “natural” a la constitucion descrita en la Republica mostrando como la
antigua Atenas, mas acorde con aquel modelo que la Atenas actual, permitia al ser humano una realizacion
mas cabal de sus fines» T. CALVO-L. BRISSON, 1997, 11.
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Atenea armada para demostrar que la inclusion de la mujer en los asuntos bélicos era un
hecho entre los atenienses primigenios; y si con esto no bastaba, un poco mas adelante
afirma la igual naturaleza de Hefesto y Atenea, que por amor a la sabiduria y a la técnica
se dedicaban a lo mismo™®. La equiparacion del hombre y la mujer es completa, y puesto
que se igualan ambas naturalezas en todos los ambitos: intelectual, técnico y bélico, la
division del trabajo debe afectar al total de la poblacion en edad de trabajar, una vez
completados los diferentes programas educativos relativos a las diversas actividades a las
que se esta destinado en funcion de las propias facultades, sin ninguna duda disposiciones

animicas, o, si se prefiere, morales.
1.2. La agricultura en cuanto técnica

La agricultura tiene indiscutible categoria de técnica en la obra platdnica, una técnica
de valor relevante por cuanto de ella depende la supervivencia humana. So6lo en tiempos
miticos los hombres, apacentados por los dioses y abastecidos por los frutos silvestres, no
dependieron del trabajo agricola para subsistir (PIt. 272a); una época en la que la
condicion del hombre, identificada con la de las bestias gregarias, era mas animal que
humana. Para Platon, el conocimiento de la agricultura es un signo de civilizacion, y asi
lo muestra en las Leyes, donde, al principio del libro Il en el que lleva a cabo una
consideracion diacrénica del Estado, después de haber hablado de pequefias agrupaciones
dispersas organizadas por linajes, semejantes a las que Homero atribuye a los ciclopes en
la Odisea, se refiere al estadio posterior caracterizado por comunidades mas numerosas

dedicadas a la agricultura (Lg. 680e), signo identificatorio del Estado en ciernes".

120 b VIDAL-NAQUET, 1964, 431-432, se pregunta acerca del significado de esta pareja divina en el
contexto de la antigua Atenas, para concluir que es su comun naturaleza, ambos hijos de un mismo padre, la
filosofia y su amor a la techne lo que los orienta a un mismo fin: garantizar la estrecha unién entre
guardianes y productores de la primitiva Atenas, una auténtica repUblica terrestre. La pareja divina
aseguraria, entonces, junto a la comunidad de mujeres e hijos, la unidad, fundamento de las constituciones
platonicas.

121 Como sefiala P. VIDAL-NAQUET, 1981, 379, la asociacion de la simplicidad de la vida humana a la
falta de sabiduria, entendida como la virtud de la parte racional del alma, es una constante en la obra de
Platon. El libro tercero de las Leyes, en efecto, pone de manifiesto que el filosofo no cedio nunca a los
espejismos de la edad de oro, pero también muestra la tension que siempre acompafo a este tema.
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Las reflexiones sobre la técnica son muy frecuentes en los dialogos platonicos, y nos
atreveriamos a afirmar que todas ellas tienen como objeto la delimitacién exacta de las
especificas funciones de la técnica politica. Este es, en nuestra opinion, el propdésito de la
extensa serie de consideraciones sobre la técnica que se llevan a cabo tanto en el Sofista

como en el Politico. La intencién de cazar al sofista??

no es otra que desenmascararlo
para evitar su confusion con el verdadero politico. Y una vez descubierta e identificada la
bestia negra, la indagacion sobre la técnica en el Politico acomete la separacion de la
técnica politica de sus posibles usurpadoras con la pretension de definir sus bien
delimitados objetivos.

A pesar de que en el Sofista se separe la técnica productiva, de la que la agricultura es
ejemplo (Sph. 219a), de la técnica adquisitiva, Platon considera que toda técnica es
siempre productiva, diferencidndose cada una en funcién de lo producido; asi, la
agricultura produce alimentos, pero no animales (Sph. 234a). Una técnica capaz de
producirlo todo sélo puede ser parte de lo que el Extranjero llama en el Sofista técnica
imitativa, por ejemplo la del pintor, que puede, respecto a la técnica productiva producirlo
todo y engafiar con pinturas a los incautos; de manera analoga, el sofista puede respecto
de la técnica adquisitiva, a la que pertenecian los razonamientos, hechizar con palabras e
imagenes habladas a los jovenes y a todos los que estan todavia lejos de la verdad. El
procedimiento que se sigue en el Sofista es un método de investigacién y, como tal, la
diferenciacion que establece entre las dos tipos de técnicas es por completo aceptable. Sin
embargo, en un sentido amplio, la técnica es siempre productiva, pues es requisito
indispensable para ser técnica la produccién de un bien. Esto se observa principalmente
en el Eutidemo, didlogo en el que también aparecen interesantes apreciaciones sobre la
técnica. Socrates, en el ejemplo de exhortacion a la filosofia que hace a Clinias como
ejemplo de lo que deben hacer los dos sofistas, segun les ha solicitado pero sin ningln
éxito, conviene con el joven que la dicha depende del conocimiento, y como la filosofia
es la adquisicion de conocimiento, la filosofia es el camino de la felicidad. En la segunda
exhortacion Socrates y Clinias tratan de saber qué conocimiento es el que deben adquirir
para ser felices, pues tal y como admitieron en la primera, la posesion de bienes no sirve
para nada si no se saben usar bien esos bienes. Por consiguiente, el conocimiento que

buscan debe contener el producir y el usar lo producido. Sin embargo, una cosa es el

122 para la caza del sofista, F. CASADESUS, 2013a.
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conocimiento de la técnica productiva y otra el conocimiento de la técnica del uso, como
lo ejemplifica muy bien la diferencia entre la técnica del lutier y la del instrumentista.
Sdcrates pregunta si no serd tal vez la estrategia el saber que buscan, pero seré refutado
por Clinias de manera admirable, tanto, que para ello diferencia la técnica productiva de
la adquisitiva, el mismo procedimiento que aplica el Extranjero en el Sofista. Socrates le
dice a Criton que asi llegaron hasta la técnica regia para darse cuenta de que estaban otra
vez en el punto de partida de su indagacion, a causa de la dificultad para encontrar lo que
produce esa técnica. En tanto que es fécil estipular que el resultado de la agricultura sea el
alimento surgido de la tierra (Euthd. 291e), no lo es determinar qué produce la técnica
regia. Recuerda Socrates a Criton que la técnica que buscan debe ser util, un bien y un
conocimiento, requisitos que la alejan de todos los resultados que se consideran propios
de la politica, como por ejemplo, hacer ricos a los ciudadanos, libres y pacificos, al no ser
ni bueno ni malo. Para que pudiese ser la politica la Unica técnica que siendo Util
proporcionase también felicidad, seria menester que hiciese sabios a los ciudadanos.
Sdcrates se pregunta si en verdad la técnica regia hace buenos y sabios a los ciudadanos,
si los hace a todos y en todo, y, de ser asi, qué conocimiento ensefia, o si ensefia tal vez el
de todas las técnicas particulares. La técnica regia debe proporcionar el conocimiento que
le es propio, y Sécrates conviene con Critdn que ese saber es el que permite hacer buenos
a los demaés. Esto a su vez entrafia otro problema: con respecto a qué seran buenos y
utiles. Socrates reconoce su fracaso en la indagacion para encontrar el conocimiento que
proporciona la felicidad y le narra a Critdn como pidi6 ayuda a los sofistas para salir del
atolladero, una ayuda que en ningdn momento llegd, como se colige del desarrollo del
dialogo, al seguir los hermanos Eutidemo y Dionisodoro entreteniéndose en la, y nunca
mejor dicho, improductiva practica eristica.

La intencion de Platon en el Eutidemo parece menos decidida a reflexionar sobre la
técnica que a contraponer dos métodos de investigacion: la estéril refutacién eristica de
los sofistas frente a la fecunda dialéctica socratica'?®. No obstante, consideramos que no

es baladi lo que el filésofo afiade a este respecto: la técnica es un saber productivo de un

123 para Platon, la metodologia propia del filésofo es la dialéctica, que consiste en el avance de una
argumentacion a medida que los participantes en un didlogo ordenado y pautado van logrando acuerdos
sobre la cuestién que se discute. Se trata de un método de investigacion filosofica presente ya en los
didlogos de la primera etapa, los llamados socraticos, mediante el cual se empieza a poner limites a la
eristica de algunos sofistas, al menos a la caricaturizada en el Eutidemo. C. EGGERS LAN, 1997, 138-139.
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bien util, y como ejemplo de ello aparece, entre otras, la agricultura, una técnica que
cumple de forma escrupulosa los requisitos.

El valor de la agricultura es innegable, Gtil en tiempos de guerra y de paz (R. 333a).
Es la encargada de satisfacer la parte mas importante de las necesidades del cuerpo y por
eso, todo lo que da y produce la agricultura puede ser objeto de permitido y regulado
comercio en la legislacion de Magnesia, siempre y cuando la dedicacion a esa empresa no
persiga hacer mucho dinero ni obligue a descuidar la educacién ni la gimnasia, sin las
cuales el alma y el cuerpo nunca llegarian a ser dignos de mencion (Lg. 743d). La
estimacion del trabajo agricola se observa también en las Leyes a través del
reconocimiento y gratificacion que se dedica a sus artifices. EI Ateniense, cuando se
ocupa del tratamiento de las aguas y habla de la construccion de acequias, diques, fuentes,
etc., prescribe, en esos lugares con agua, la construccion de gimnasios con bafios termales
para los viejos, para que «se beneficien los cuerpos asolados por las enfermedades y
agotados por los esfuerzos en los trabajos del campo»*?.

La categoria de técnica de la agricultura supone el reconocimiento de un componente
tedrico al que contribuyen otras ciencias, como la astronomia, que es Util a la agricultura
y a la estrategia militar (R. 527d). Con ello no quiere decir Platbn que no exista
delimitacion entre los saberes técnicos; el reconocido &mbito restringido de las técnicas
particulares es un rasgo de su condicion, por eso Sécrates dice en la RepUblica que no es
el conocimiento en la produccion de frutos de la tierra lo que convierte a un Estado en
sabio, en cuyo caso se podria hablar de un Estado habil en agricultura (R. 428c); es el
saber general acerca del Estado, presente en los guardianes perfectos o gobernantes, lo
que convierte a un Estado en sabio y prudente.

Sin embargo, toda técnica necesita de las matematicas para su constitucion, sin cuya
presencia se quedaria solo en practica. Asi lo expresa Socrates en el Filebo, donde realiza
una diairesis de las ciencias, segun la cual, los conocimientos pueden apuntar a la
produccién o a la educacion; las técnicas manuales, las productivas, pueden ser puras o
impuras segun tengan mayor o menor relacion con la ciencia. La distincion y retirada de
la ciencia que gobierna en cada técnica permite ver su verdadero estatus, pues, como dice,
si se retira de las técnicas la matematica, no deberia quedar otra cosa que practicas, esas

habilidades que se sirven de la repeticién rutinaria que algunos confunden con las

1241 g. 761d.
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técnicas pero que no son mas que destrezas conseguidas a fuerza de trabajo. Y ese seré el
caso de toda tarea que se realice no por medida sino por conjetura, aun cuando se trate de
técnicas tan asentadas como la medicina, la agricultura, el pilotaje o la estrategia (Phib.
56b). Este ejemplo, en el que Socrates incluye la agricultura con las técnicas por
excelencia, es una llamada de atencion sobre la poca estabilidad que ostenta el estatus de
técnica, siempre dependiente del uso que de ella se haga. La agricultura es una técnica
indiscutible siempre que su ejercicio se sustente en conocimientos cientificos acerca de
biologia, meteorologia, matematicas, fisica, geologia y cuantos méas saberes puedan
constituirla. Ahora bien, el ejercicio de las labores agricolas aprendidas por experiencia y
con menosprecio de las ciencias que la conforman le quita la cualidad de técnica para
convertirla en practica. Y en este amplio compendio tedrico, no cabe duda de que el
conocimiento de las leyes de la naturaleza pueda resultarle muy dtil a la agricultura para
sacar el maximo provecho de un trabajo tan intenso; no obstante, esta relacion entre
naturaleza y agricultura no cabe interpretarla de acuerdo con la teoria'®® que el Ateniense
expone en las Leyes. En efecto, el Ateniense, en su papel de argumentar contra las
posibles objeciones a la obligatoria creencia en los dioses que prescribe para Magnesia,
habla de una especulacion muy erudita que considera que todo lo que existe es producto
bien de la naturaleza, bien de la técnica o bien del azar, siendo las mas importantes y de
mayor belleza las derivadas de la naturaleza y del azar, y en menor medida las que
provienen de la técnica. Segln este pensamiento, la técnica, al tratarse de un invento de
los mortales, se encuentra alejada de la naturaleza sin participar, por ello, de la verdad,
una circunstancia que provoca que sus producciones, a las que Ilaman artificiales, sean
una especie de imagenes. Desde el punto de vista de este paradigma tedrico y anénimo
aludido por el Ateniense, las técnicas solo pueden producir obras de alguna significacion
cuando comparten su poder con la naturaleza, como le ocurre a la medicina, a la gimnasia
y a la agricultura (Lg. 889d). Y desde esta perspectiva, toda legislacion, hecha de
convenciones no verdaderas, nada tiene que ver con la naturaleza sino con la técnica, una
conclusion que muestra la contraposicion que se establece entre physis y nomos.

Respecto a la filiacion de esta doctrina, compartimos la interpretacion mas aceptada
de considerarla una sintesis. En nuestra opinion, Platén integra ex profeso elementos de

de diversas corrientes para evitar posibles identificaciones con tan sincrético resultado y

125 para las diferentes interpretaciones de esta teorfa, cf. F. LisI, 2008, 196, n. 28.
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poder asi descargarse a gusto en sus criticas. De hecho, el Ateniense, después de sacar
todas las conclusiones éticas y religiosas susceptibles de ser extraidas de la curiosa
mezcla, y de arremeter contra los que asi piensan, construye lo que habrd de ser el
predmbulo de la ley contra la impiedad con toda clase de argumentos, entre los que
incluye una teoria del alma y dos pruebas de la existencia de dios?®®, para refutar
cualquier posicion atea.

Pero lo que mas nos interesa aqui de sus explicaciones es un par de consideraciones
interesantes sobre la técnica. La ley y la técnica —dice el Ateniense— pertenecen al
ambito de la naturaleza por cuanto son progenie de la inteligencia, y como el alma,
primera causa de la generacion y de la corrupcién, es anterior a los cuerpos y gobierna
todos sus cambios y reordenamientos, todo lo que produce el alma, la opinion, la
diligencia, la inteligencia, la técnica y la ley, es anterior a los cuerpos. Asi, las primeras
grandes obras corresponden a la técnica y lo que los representantes de esa teoria llaman,
de forma incorrecta, natural y naturaleza, es posterior y esta gobernado por la técnica y la
inteligencia. No existe, pues oposicion entre naturaleza y ley, siendo el alma la naturaleza
en grado sumo por ser lo primero, y la ley su producto.

El demiurgo del Timeo ilumina estos postulados de Platon*?’

, pues esta ordenada
génesis defendida por el Ateniense se corresponde con la idea de un técnico divino cuya
inteligencia obra la naturaleza y sus leyes. En el pensamiento del filésofo nada hay mas
sublime que la inteligencia, de ahi que no admita en ningun caso una naturaleza anterior a
ella, artifice como es de todo lo que existe: de la naturaleza y sus leyes, la técnica
inteligencia divina; del universo humano, la técnica inteligencia humana. Asi, la
equivalencia entre las dos almas inteligentes, la humana y la divina, se constata en el

elemento técnico, un rasgo que les permite a ambas llevar a cabo una produccion a partir

126 Segtn G. Naddaf en L ‘origine et I’evolution du concept grec of physis, el argumento cosmoldgico y el
fisico teleoldgico. F. Lisi, 2008, 302, n. 40.

127 Que la razén debe gobernar todo lo irracional es el principio supremo de la filosofia de Platon. El
principio, que se podria llamar de la razon soberana, es universal y, en consecuencia, en vigor en todos los
sectores de la realidad. «Le mythe du Démiurge dans le Timée exprime 1’actualité du principe en égard a la
nature; ce que Platon entend en effet souligner par ce mythe, est précisément la maitrise de la nécessité
irrationnelle par la raison ordonnatrice. Le resultat final et visible du gouvernement de la raison dans la
nature est 1’ordre cosmique, la beauté et la régularité des mouvements du ciel». T. CALVO, 2009b, 33. Y en
n. 2: «L’exposé du Timée montre tres bien la particularité du principe ontologique qui a en méme temps une
portée pratique au morale, puisqu’il établit aussi bien “ce qui est” que “ce qui doit étre”. Impossible
d’oublier en effet que le Démiurge est un agent rationnel: on peut dire qu’il est la Raison méme en action,
par conséquent, il est un agent moral qui connait le Bien et agit en poursuivant sa réalisation».
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de la actividad racional, caracteristica sustancial de toda alma, y los componentes
constitutivos a su alcance.

Dios y el hombre son ambos demiurgos, ambos técnicos productivos; su paridad
fructifera es incuestionable segun las palabras del Ateniense, pero segun el mito de
Crono?®, narrado por el Extranjero en el Politico, la Gnica diferencia estribaria en los
diferentes &mbitos de trabajo, uno divino y otro humano, y en la alternancia de sus
labores, nunca simulténeas.

El hombre es técnico, como dios, y como tal debe operar en un restringido campo,
pudiendo ser experto solo en esa pequefia parcela. EI conocimiento, el esfuerzo y el
trabajo determinan el buen hacer, de donde se desprende una obviedad que Socrates no
duda en exponer cuando él y Glaucén tratan de decidir quienes deben ser los gobernantes
del Estado: los mejores guardianes, de la misma manera que los mejores agricultores son
los mas aptos para la agricultura (R. 412c).

El agricultor es una autoridad respecto a todo lo que concierne a su técnica, como
puede ser el grado de dulzura o sequedad que adquirira el vino en un futuro (Tht. 178d).
Sécrates mantiene que la opinién del experto invalida la tesis de Protagoras acerca del
hombre como medida de todas las cosas. El agricultor es mas sabio en agricultura que
cualquier otro hombre y su conocimiento lo autoriza a ser medida sobre temas agricolas.
Esta categoria de experto obliga a actuar conforme a razén, e impide realizar acciones
incompatibles con la eficiencia técnica, segun se colige de las palabras de Socrates en el
Fedro. En efecto, Sécrates no concibe que un agricultor sensato actle con sus semillas
segun el rito en honor de Adonis, pues, si bien es cierto que aquella liturgia aceleraba el
proceso de germinacion, también lo es que la planta se marchitaba a los pocos dias (Phdr.
276b). El labrador no seguiria nunca esa pauta con las semillas que desea ver fructificar,
sino gue actuaria en razon de la técnica agricola, a saber, sembraria en el lugar adecuado,
en el momento oportuno y esperaria ocho meses para ver la plenitud de sus cultivos
(Phdr. 276c). Y como la inteligencia del filésofo «el que posee la ciencia de las cosas

justas, bellas y buenas»'?®

, No puede ser menor que la de un agricultor, el dialéctico
tampoco sembrara sus semillas, los logoi, en terrenos inconvenientes, es decir, en almas

inapropiadas, ni utilizard& métodos improcedentes y extemporaneos. Las cosechas del

128 para un analisis de este mito, véase P.-M. SHUHL, 1932, 47-58 y P. VIDAL-NAQUET, 1981, 361-380.
129 phdr. 276c.
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agricultor y del filésofo son el resultado de un gran esfuerzo y dedicacion conforme a sus
respectivas técnicas, la agricultura y la dialéctica, por lo que no arriesgaran el total de sus
semillas. Esto se traduce en que, de la misma manera que el agricultor sensato no
utilizaria todas sus simientes en los jardines de Adonis, tampoco el dialéctico diseminara
las suyas en «los jardines de las letras»*®, es decir, en medios inadecuados y mediante
procedimientos erréneos™’.

La referencia de Platon al agricultor en este pasaje tiene una intencion mucho mas
amplia que la de ejemplificar un comportamiento impropio de un buen profesional
técnico. La agricultura se convierte en el Fedro en la mejor analogia de la dialéctica
porque ambas son técnicas con procesos de produccion lentos, costosos y cuyo éxito

depende de multiples variables'®

. Agricultor y dialéctico son dos técnicos que se ocupan
de siembras y cultivos diferentes pero analogos: las palabras del dialéctico son las
semillas del agricultor, cuyos campos y cosechas se corresponden respectivamente con las
almas en las que siembra el filésofo y con los conocimientos recolectados. Esta metafora
no se encuentra de manera tan explicita formulada por Platén, pero la analogia que

establece entre ambas actividades es innegable™.

1.3. La agricultura y sus analogias
La adquisicion de conocimiento no es la Unica analogia que Platon establece respecto

de la agricultura. La labor del agricultor, como la de tantos otros trabajadores, le depara

un extenso campo de posibilidades expositivas con la que precisar la complejidad de sus

130 phdr. 276d. La critica de la escritura es la tradicional interpretacion de estas palabras de Socrates,
afianzadas por el mito de Theuth. Sobre esta cuestion, Cf. M. VEGETTI, 2012 [2003], 65-78.

31 Discrepamos de T. SLEZAK, 1997, 63-72, quien interpreta este pasaje como una declaracién de que el
Unico medio idéneo para el discurso dialéctico es el de la oralidad. En nuestra opinion, si bien es cierto que
hay una critica a la escritura vacia y un elogio a la dialéctica como método de investigacion y ensefianza
filosofico, entendemos que la oposicidn se centra entre la verdad o falsedad del texto, con independencia
del soporte utilizado. Las palabras de Sdcrates apuntan a ello, cuando méas adelante dice que puede ser
considerado filésofo el que, «sabiendo como es la verdad, compuso esas cosas, pudiendo acudir en su ayuda
cuando tiene que pasar a probar aquello que ha escrito» (Phdr. 278c). Para la cuestion de la verdad como
criterio, Cf. J. DERRIDA, 1968.

132 \er el capitulo sobre el médico, el apartado 13.17. La medicina, ejemplo indispensable para la
distincion entre techne y empeiria, p. 391.

13 F. MENCHEN data el origen de esta metafora en el mismo nacimiento de la agricultura en
Mesopotamia, 2009, 128. Ha sido adjudicada también a Ciceron la autoria de la metafora, al haber escrito
en Disputaciones Tusculanas la expresion «el cultivo del alma es la filosofia» Cic., Tusc., 2005, 76.
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pensamientos. Asi ocurre en la Republica, donde el filésofo se sirve de metéaforas y
analogias para desarrollar una defensa de la justicia. Alli, Socrates prueba por tres veces
que la justicia es mas ventajosa que la injusticia a partir de la descripcion del hombre
tiranico. El tirano es el hombre més injusto y, por ende, el mas desdichado; es el que tiene
menos libertad para actuar por estar sometido a la adulacion y al servilismo; al estar
dominado por la peor de las partes del alma, se convierte en el tipo de hombre amante del
lucro. Desde la triparticion del alma y la distincién del placer que a cada una de las partes
le corresponde, Socrates establece tres modos de vida en funcion de la seccién que ejerza
el dominio; asi, la vida del filésofo es la mejor de las tres, porque en él gobierna la mejor
parte del alma, la racional, y porque acumula experiencias en los placeres que se derivan
de cada una de las tres partes del alma; por el contrario, el tirano nunca ha experimentado
el placer de la sabiduria ni el del valor, al estar sus partes animicas que con ellos se
corresponden, la racional y la fogosa, sometidas a la sensitiva. Y para explicar este
entresijo de dominios y sumisiones, Platon se sirve de unas sugestivas metaforas
identificando a la parte racional, la esencia de lo humano, con un hombre, y a la apetitiva,
la esencia de lo instintivo y animal, con un leén. El hombre es visto como una bestia
polifacética, una ilustrativa imagen para ese entrelazado compuesto que es el ser humano.
El hombre injusto, dice Socrates, alimenta a un leén y mata de hambre al hombre, una
situacién que provoca la continua lucha entre sus partes sin conseguir equilibrio alguno.
El hombre justo, por su parte, es el que deja que prevalezca la parte racional, el hombre
interior, para que vigile a la bestia polifacética, tal como el labrador cuida de las buenas
plantas e impide que las salvajes crezcan (R. 589b). ElI hombre justo aprovechara la
bestialidad del ledn, su naturaleza, y la tomara como aliada para que cuide de las otras
partes, haciéndolas amigas entre si y evitando su continuo enfrentamiento.

No es casual la analogia entre la racionalidad y la agricultura que Platon establece
en este pasaje de la Republica. Segun las palabras de Timeo en el didlogo al que da
nombre, las plantas son seres vivientes dotados sélo de alma apetitiva y existieron
unicamente géneros salvajes antes de ser cultivadas por la agricultura (Ti. 77a). El
ejemplo del agricultor, que con razon técnica domina la naturaleza salvaje del mundo
vegetal y pone a raya sus ansias apetitivas al establecer claros limites a su propagacion, es
idoneo para mostrar la manera de domefiar la bestia que todo hombre lleva dentro, esa

fuerza descontrolada y feroz exenta de racionalidad. Y de igual modo que el agricultor
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saca lo mejor de las plantas mediante la agricultura, también la razén puede domesticar a
la bestia y utilizarla en su provecho.

Otra de las atribuciones propias de todo agricultor es cuidarse con especial esmero
de las plantas jovenes. La prioritaria atencion que a las plantas nuevas dedica el agricultor
lo equipara al buen politico, quien se ocupa en primer lugar de que los jovenes sean lo
mejor posible (Euthphr. 2d). Asi lo entiende Sdcrates, y asi lo expresa al inicio del
Eutifron. Pero esta equivalencia entre el agricultor y el buen politico adquiere su tinte mas
amargo por cuanto es proferida por SAcrates, cargada de ironia, para referirse a Meleto, su
acusador.

Més adelante volvera Socrates a utilizar el ejemplo del agricultor en la indagacion
que lleva a cabo con Eutifron acerca de la piedad. Eutifrén, que ha aceptado de Socrates
que la piedad sea una parte de la justicia, dice que esa parte es la referente al cuidado de
los dioses. Sdcrates, interesado en delimitar el alcance de ese cuidado, se sirve de
diversos ejemplos de animales para demostrarle que en todos los casos se trata de un tipo
de asistencia cuyo fin es la utilidad. Si el cuidado de los caballos, perros o bueyes
persigue hacerlos mejores para potenciar su beneficio, no parece que pueda pensarse que
el cuidado a los dioses aspire también a hacerlos mejores. Eutifron, que no puede aceptar
la conclusion de Sécrates, rectifica para decir que el tipo de cuidado al que se refiere es
como el que realizan los esclavos a sus duefios, o sea, una especie de servicio. Sécrates se
interesa entonces por la obra que producen los dioses valiéndose de los hombres como
servidores, una cuestién que ilustra con ejemplos de ocupaciones diversas. Eutifron se
limita a contestar que los dioses producen muchas y bellas obras, respuesta que no sera
aceptada por Socrates por incompleta. Para Sécrates son muchas las producciones
humanas hermosas, pero, en cada campo, hay una que destaca. Asi —dice Socrates—,
«creo que también los agricultores producen muchas cosas bellas; sin embargo, lo mas

134

importante es la produccion del alimento sacado de la tierra»™". A pesar de esta adecuada

analogia que Socrates establece entre la produccién agricola y la divina, Eutifron no sera

135

capaz de contestar—y, como es sabido, el didlogo acaba sin poder hallar qué cosa sea la

134 Euthphr. 14a.

135 «Sélo el que obra santamente conoce la santidad (y a la inversa), de modo que mal podria haber
pintado Platon a Eutifron creyendo poseerla porque llega a definirla. La pregunta por «lo que es» o
«esencia» no se contesta con una definicion sino con la humildad que permita siquiera vislumbrar el
paradigma de la santidad, que es absoluto» C. EGGERS LAN, 1997, 140.
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piedad, un fracaso que impedird a Socrates instruirse con el especialista en los temas
sobrehumanos y librarse con ello de la acusacién de Meleto.

La analogia del agricultor es asimismo usada por Socrates en su defensa para
demostrar que él no se habia dedicado a la ensefianza a cambio de dinero. Sdcrates relata
cémo le habia preguntado a Calias a quién confiaria la educacion de sus hijos para que los
convirtiera en aptos y buenos de acuerdo con su condicion de hombres. Y habiendose
mostrado ante Calias sabedor de que tendrian que tomar a un experto en caballos o
agricultor en caso de que los hijos del rico ateniense hubieran sido potros o becerros, no
supo a quién debian recurrir tratandose de hombres (Ap. 20b). Socrates confiesa que no
sabia de nadie que fuese conocedor de la perfeccion humana y politica, mientras que
Calias no dudé en proponer al sofista Eveno de Paros. Con esta sutileza Platon muestra
que Socrates nunca se considerd maestro de virtud, ni tuvo jamas la pretension de ensefiar
a los jovenes, entre otras cosas porque siempre se creyo ignorante.

Socrates, en el Teeteto, cuando representa la defensa que Protagoras llevaria a
cabo de su tesis, establece una analogia entre los agricultores y los oradores sabios y
honestos (Tht. 167b). Los agricultores, dice Socrates en su papel de Protagoras, se ocupan

de infundir en las plantas enfermas, con percepciones perjudiciales, Tovnpav aicbnocewv,

otras saludables, Uyewvac, beneficiosas, ypnotag, y verdaderas, ainbeig, al igual que los
instruidos y probos oradores «procuran que a las ciudades les parezca justo lo beneficioso

en lugar de lo perjudicial»*®

. A partir de estas palabras entendemos que Platén veia en la
doctrina protagorica una diferencia sustancial respecto de los demas sofistas, pues,
reconoce en el abderitano, al ponerle un limite a su subjetivismo gnoseolégico, una
voluntad de evitar el inmoralismo presente en otros representantes de la sofistica'®’.
Segun esto, Protagoras habria defendido la veracidad de todas las percepciones, sin que
ello fuese impedimento para reconocer el error por causa de enfermedad, es decir, que las
percepciones serian todas verdaderas en cuanto que percibidas por un sujeto, pero sin ser

por ello todas aceptables. A nuestro modo de ver, existe un problema derivado de la
equivocidad de los términos ypnotodc, beneficioso, ttil, favorable, y Uyiewvoc, saludable,

que al ser aplicables tanto al cuerpo como al alma se presta a confusion. La falta de

136 Tht. 167c.
187 cf. A\VALLEJO, 2003, 219, n. 45,
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coincidencia entre las distintas valoraciones perceptivas, tanto positivas cuanto negativas,
aplicadas a estos dos &mbitos, el animico y el somatico, complican de forma considerable
esta cuestion. Platon ya ha puesto de manifiesto en muchos lugares, sirviéndose de
ejemplos culinarios y médicos, que no todo lo percibido como bueno lo es en realidad. Y
esto es precisamente lo que ahora le hace decir a Socrates en su papel de Protagoras;
parece que le reconociera al sofista un cierto objetivismo moral, ya que, si el deber de los
oradores sabios y honestos es modificar las percepciones de los ciudadanos para
conseguir equivalencia entre lo justo y lo que les parezca beneficioso, su efectividad
depende de la existencia de la justicia, con independencia de las particulares
legislaciones. Este SAcrates-Protagoras mantiene que aquello que una ciudad decide que
es justo, lo es en efecto para ella, por eso, de lo que se trata es de conseguir por medio de
discursos que los ciudadanos consideren justo aquello que les beneficia. Y esto, no es mas
que una declaracion de la existencia de la justicia y la bondad mas alla de todo
individualismo perceptivo.

Pero la agricultura no sélo se equipara a la oratoria en el Teeteto. En efecto,
Sécrates considera analogas dos técnicas que, aunque no las nombra, son identificables: la
agricultura y la obstetricia; ambas se corresponden en sus similares funciones, la primera
respecto a la tierra y la segunda respecto a la mujer. Por consiguiente, si el cultivo, la
recoleccion de los frutos y el conocimiento de las clases de tierras en las que deben
sembrarse las plantas y semillas son propias de la agricultura, también es propio de la
obstetricia ocuparse de partos y uniones adecuadas para la mejor procreacién de vastagos.
Y afade, que es para evitar ser acusadas de promover ilicitas uniones, tales como las
prodigadas por la prostitucion, y no ver comprometida su respetabilidad, por lo que las
comadronas no se ocupan de los casamientos, a pesar de ser a ellas a quienes les
corresponde su recta disposicion*®.

Platén nos vuelve a hablar de eugenesia, y la deja, en esta ocasion, en manos de las
comadronas, las mas habiles casamenteras gracias a su capacidad para conocer las
mejores uniones con fines reproductivos. El interés por la técnica y la perspicacia del
filésofo se ponen de manifiesto en detalles como éste, que no por discreto deja de ser
enormemente significativo. La observacion de los procedimientos destinados a mejorar

las producciones agricolas, ganaderas y de toda crianza de animales no pudo menos que

138 Tht. 149e-150a.
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sugerirle la necesidad de implantar similares métodos técnicos en la reproduccion
humana. Por eso, a nuestro juicio, Platon relaciona la eugenesia con la agricultura en el
Teeteto, como antes lo hiciera con la ganaderia en la Republica.

En el Laques, es este general que da nombre al didlogo quien se encarga de utilizar
distintos oficios para argumentar su desacuerdo con la definicion de valor dada por
Nicias. Segun Laques, el valor no puede ser la ciencia de lo que hay que temer o confiar,
puesto que la sabiduria es algo muy distinto del valor. Para demostrarlo, se apoya en
diversas ocupaciones entre las que se encuentra la agricultura, y arguye que aun
conociendo el agricultor las cosas temibles en su campo, no por ello se puede decir que
sea valiente, como tampoco se espera de ningun valiente que conozca los peligros que
acechan en todos los ambitos de las técnicas particulares (La. 195b). Un poco mas
adelante ser4 Socrates quien, valiéndose del ejemplo de la agricultura, intentara
convencer a Nicias de que el conocimiento técnico o cientifico es siempre el mismo y no
cambia a merced de factores temporales; asi, la agricultura, respecto de lo que nace de la
tierra, es una ciencia Unica para todos los tiempos (La. 198e).

El uso de la agricultura como analogia aparece también en el Protagoras, didlogo
en el que Sécrates representa una parodia de comentario de texto poético en cuyo curso
llega a demostrar, mediante el ejemplo del agricultor y otros profesionales, lo que en su
opiniodn queria decir Simonides, sin duda una enorme insensatez por contravenir su propio
criterio. En efecto, Sécrates interpreta las palabras del poeta en el sentido de que sélo
aquél que es bueno puede hacerse malo a causa de las condiciones adversas que le toque
vivir; y desde este punto de vista, un noble labrador, a quien una mala estacion puede
dejarlo sin recursos, es susceptible de ceder hasta hacerse malo (Prt. 344d). En el
despliegue de este espurio razonamiento, Socrates introduce una cufia de filiacion propia
indiscutible y divergente al sentido general de su interpretacion. Se trata de una sentencia

que nada tiene que ver con el pasaje en el que la inserta. Dice asi:

Asi también el hombre de bien puede hacerse malo, o por el tiempo, o por la fatiga, o por
enfermedad, o por algin otro accidente. Pues esta es la Unica accion mala: carecer de ciencia. El
hombre malo no puede hacerse malo, porque ya lo es de siempre; si quiere hacerse malo, le es

necesario antes hacerse bueno (Prt. 345b).
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A nuestro juicio, la frase central «Pues esta es la Gnica accion mala: carecer de ciencia»
no concuerda en nada con lo que Sécrates interpreta, pues los ejemplos que pone no se
refieren a contingencias capaces de hacer perder la ciencia. Si un agricultor es maltratado
por las condiciones meteoroldgicas, no por ello pierde su conocimiento acerca de la
agricultura. Mas bien parece tratarse de un mensaje subliminal incrustado entre las
insensateces de su comentario, una especie de sefial para advertir que el verdadero
Sécrates sigue ahi, a pesar de proferir palabras por completo incompatibles con su
pensamiento. La misma intencion podria tener en este pasaje la utilizacién de analogias
profesionales, una manera de resaltar el perfil de un Socrates travestido de sofista.

Socrates es el mayor experto en sacar partido de los ejemplos que le ofrece el
campo de la técnica, o al menos asi nos lo presenta su discipulo Platdn; tanto es asi, que a
veces sus interlocutores pierden la paciencia, como lo atestigua el episodio con Calicles
en el Gorgias. Alli, Socrates, en pugna dialéctica con el maximo defensor de la ley
natural del mas fuerte, ilustra con el ejemplo del agricultor, ademas de con muchos otros,
el sinsentido que resulta de la postura de Calicles, pues de instaurarse su pensamiento, al
honrado y buen agricultor, especialista en el cultivo de la tierra, deberian corresponderle
una mayor parte de semillas, por ser mas poderoso y de mejor juicio que el resto (Grg.
490e). Socrates sefiala mediante una serie de analogias técnicas el desatino en el que
incurren los que, como Calicles, propugnan, en definitiva, el abuso de poder.

La enorme plasticidad de los ejemplos de oficios permite a Sdcrates sacar a relucir
incongruencias y disparates a veces imperceptibles a sus compafieros de conversacion
cuando ésta discurre en términos mas abstractos. Justicia, ley, poder, virtud, etc. son
conceptos de borrosos contornos, para el establecimiento de cuyos limites es necesario
recurrir a toda cuanta asistencia se tenga acceso. Y aquello que resulta vago en contextos
indeterminados, se hace nitido en medios concretos, y lo que parecia aceptable en
locuciones generales se vuelve inadmisible en situaciones precisas, como las que el

campo de la técnica y sus artifices permite recrear.
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1.4. La agricultura y sus leyes

Como es sabido, el Ateniense de las Leyes lleva a cabo una detallada y precisa
legislacion para la futura colonia de Magnesia, un codigo que incluye también gran
cantidad de ordenanzas en materia de agricultura.

En primer lugar detalla el Ateniense en el libro cinco el sistema de propiedad de la
tierra con sus respectivas prescripciones. La reparticion de casas y parcelas cultivables se
realizara por sorteo, segun el cual debe corresponderle a cada hombre un lote; a
continuacion, y después de haber loado por encima de cualquier otro sistema la
comunidad de bienes, legisla que, a causa de no estar todavia suficientemente educados
para compartirlo todo, no se debera cultivar en coman (Lg. 740a); tampoco se debe perder
de vista la propiedad estatal de la parcela obtenida, una circunstancia que obliga a
cuidarla como una madre a sus hijos, siendo como es la Tierra una diosa, madre y sefiora
de los mortales. Asimismo, con la intencién de preservar igual nimero de lotes, cinco mil
cuarenta, cada uno debe pasar a un unico heredero, una medida que ademas preserva la
integridad de la hacienda.

En el libro seis, destinado a la estructura administrativa del Estado y a la
fundacidn de la familia, se regula la eleccion y funciones de las magistraturas; entre éstas,
los guardias rurales son tratados por el Ateniense con singular esmero con la intencion de
evitar un posible trafico de intereses entre éstos y los que se dedican a las actividades
agricolas, es decir, con el prop6sito de impedir el cohecho (Lg. 762a). Estos servidores de
la ley deben llevar una vida humilde y pobre durante su ejercicio y prescindir del uso de
sirvientes propios, si bien podran utilizar a los sirvientes de los agricultores y aldeanos
cuando algun asunto publico lo requiera, pero nunca con propositos privados (Lg. 763a).

Magnesia, perfilada como una ciudad alejada del mar, debe alimentarse solo de
productos de la tierra, un detalle que libera al legislador de una gran carga reguladora
respecto de navieras, comercio maritimo, tabernas portuarias, y otros temas relacionados
directa o indirectamente con el mar. Asi, el legislador encargado de esta ciudad s6lo
deberd legislar para agricultores, apicultores, sus guardianes y los encargados de
herramientas (Lg. 842d). El establecimiento de las leyes agrarias persigue regular todo
tipo de actividades que tengan que ver con la obtencion de alimentos (Lg. 842¢), tarea a la

que el legislador debe entregarse una vez legislado sobre matrimonios, procreacion,

69



Parte I1. El ejemplo de los oficios: un procedimiento recurrente

crianza, educacion y todo lo referente a las magistraturas, habida cuenta de la exclusién
de toda actividad maritima.

Se prohibe modificar las lindes de las parcelas, que de producirse, debe
denunciarse a los agricultores para que éstos conduzcan a los infractores ante los
tribunales (Lg. 843b). El Ateniense insiste en la necesidad de evitar toda accion que pueda
enemistar a los vecinos, sobre todo la de cultivar en la tierra de otro (Lg. 843c); en caso
de darse un traspaso de lindes con cultivo en suelo ajeno, el transgresor deberé pagar el
perjuicio, ademas del doble del dafio causado para curar con el castigo su codiciosa
procacidad (Lg. 843c).

Es necesario dejar la distancia adecuada entre plantaciones; estas cuestiones, como
algunas otras referidas a las conducciones de agua para los campesinos, ya estan
reguladas en otras buenas legislaciones, de las que cabe servirse (Lg. 844a). El
incumplimiento de las normas de riego, ya sea impidiendo que el agua llegue a los
campos de arriba 0 a su medianero, ya sea inundando los mas bajos, con el consiguiente
perjuicio a quienes los cultivan, supone la denuncia ante los guardias y el sometimiento a
juicio, para que se les obligue a restituir con creces los dafios causados (Lg. 844c).

Fuera ya del circunscrito &mbito de la legislacion agricola, existen otras leyes que
afectan también al cultivo de la tierra. Este es el caso de la normativa que regula la
ordenacion de las aldeas. Estos pequefios nucleos agrarios deben contar con toda clase de
artesanos capaces de asistir con sus tareas el trabajo de los agricultores (Lg. 848e), siendo
los guardias rurales los encargados de controlar su numero, su especificidad y la
ubicacion de sus talleres, de manera que resulten mas provechosos a los campesinos y les
produzcan menores molestias (Lg. 848e). Este enorme celo por la actividad agricola
denota la importancia que Platon le otorga al cultivo de la tierra, en torno al cual debe
girar toda ocupacion complementaria. Se impone, ademas, en las Leyes, el mismo
principio de cooperacion que ya describié Socrates en la Republica cuando hablaba de la
génesis del Estado, esa primitiva organizacion social en la que la division del trabajo
obligaba a contar con todos los oficios capaces de asistir al agricultor, el principal
procurador de alimentos.

Seglin esta idea, interpretamos que el término yewpyog, utilizado por Platon en el
contexto de la regulacion del mercado debe referirse en sentido amplio a campesino,

entendido como la persona que vive y trabaja en el campo. Se trata de un pasaje acerca de
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la normativa mercantil, segin la cual el dia veinte de cada mes esta destinado a la
compraventa de animales «y de cuantos utensilios o productos vendan los campesinos
(yewpyolg), como por ejemplo de pieles, de vestimentas, tejidos, filtros u otras cosas
semejantes»®. Aqui, el término campesino parece referirse més a aquellos artesanos
asistentes de los agricultores cuya vida en las aldeas estaba destinada a proveerlos de todo
cuanto necesitasen.

Y una vez que ha legislado sobre agricultura (Lg. 853a), el Ateniense se propone
iniciar la consideracion de los procesos judiciales derivados de los robos en los templos,
un tipo de delito que le inspira una reflexion acerca de la condicion humana. Para el
Ateniense, la «simiente de hombre» obliga a prever penas muy duras para delitos muy
graves, un presupuesto innecesario en caso de que su legislacion estuviera destinada a una
comunidad de hombres o héroes; en cambio, la dureza de los hombres, similar a la de
alguna legumbres que no se ablandan ni con el efecto del fuego, es decir, ni con la larga
coccidn, necesita de rigurosas penas para que su accion sea efectiva.

En la concepcion del Ateniense la idea de dios estd unida a la perfeccion, una
consideracion que invalida cualquier proyecto legislativo en el &mbito divino, y toda
intencion humana de practicar el cohecho con los dioses. Los hombres no pueden
pretender apaciguar la ira de los seres superiores ante las injusticias humanas mediante
regalos, pues su condicion es por necesidad incompatible con el soborno. Para
demostrarlo, el Ateniense realiza una comparacion con distintos profesionales, con el
objetivo de determinar a cudles de ellos, en cuanto guardianes, se parecen los dioses, si
bien se acepta que quede fuera de toda duda su condicion de gobernantes, encargados
como estan de regir los cielos; es asi como se pregunta si acaso se asemejan a los
campesinos, que temen por sus plantas cuando se acercan las temporadas de mal tiempo
(Lg. 906a). De admitir la indulgencia de los dioses con los injustos a cambio de una parte
de lo obtenido por delito resultaria la aceptacion de una insoportable similitud entre las
divinidades y unos perros que, comprados por algun despojo, permitiesen a los lobos
matar en sus propios rebafios. El sucesivo cotejo de la actividad divina con las tareas
diversas de guardia y gobierno en diferentes campos laborales supone la absoluta
negacion a admitir comportamiento tan indigno e impropio en los dioses, en ningun

momento comparable a timoneles sobornados, ni a traidores aurigas, ni a generales, ni a

139 g. 849c.
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médicos, ni a pastores, ni a campesinos, ni mucho menos a aquellos perros sobornados
por lobos (Lg. 907e).

La agricultura es mencionada por el Ateniense también en contextos de reflexion,
en concreto cuando intenta legislar acerca de la inclusion de las mujeres en la educacion y
en la realizacion de determinadas actividades tradicionalmente reservadas a los hombres.
Las reticencias de sus interlocutores le llevan a comparar su propuesta con otras
diferentes maneras de considerar a las mujeres en el entorno cultural griego, para que sus
compafieros evallen cual de ellas es la mejor. Con esa intencion pregunta si acaso seria
mejor adoptar la manera tracia, segun la cual las mujeres se ocupan del cultivo de la
tierra, de los animales de carga, del pastoreo y de toda clase de servicio, sin diferenciarse
en nada de los esclavos (Lg. 805¢). En opinion del Ateniense, mujeres y hombres deben
compartir las mismas ocupaciones, desechando el modo tracio, el espartano, y otros
tantos a los que se ha referido; también el modo propio de su region, por relegarlas a la
administracion de la economia y al gobierno de la lanzadera, excluyéndolas de la
ejercitacion bélica.

El Ateniense pone como ejemplo la nociva vida de unos hombres inactivos que,
habiendo entregado a otros las tareas artesanas y habiendo encargado la agricultura a
esclavos, se dedicaran sélo a festines y comilonas (Lg. 806e); con ello pretende dar peso a
su proyecto de incluir a hombres y mujeres en un programa educativo basado en el
equilibrio entre actividades adecuadas al cuerpo y las apropiadas al alma. Como ya
ocurrié con el Socrates de la Republica, el principal motivo esgrimido por el Ateniense
para incluir a las mujeres en la educacion es también el de no prescindir de la mitad de la
sociedad para el servicio del Estado.

Otra teoria del Ateniense sobre educacion incide en la necesidad de que los nifios
imiten en sus juegos la actividad propia de un oficio, si quieren ser buenos en su trabajo
de mayores. Se trata de una interpretacion del juego simbdlico en clave de propedéutica
para el futuro ejercicio laboral; esta importancia otorgada al juego requiere una esmerada
atencion por parte del adulto, encargado de proveer al infante de los instrumentos
apropiados, es decir, de los juguetes, esas pequerias copias de los Utiles que en realidad se
utilizan en cada profesion, con el objeto de que aprenda las habilidades que caracterizan a
cada tarea; por este medio, el encargado de la crianza reconduce los deseos y placeres del

nifio, mediante el juego, hacia una meta en la que es posible alcanzar de forma simultanea
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la maduracion y el conocimiento profesional. Por lo tanto, el nifio que va a ser un buen
labrador, debe jugar a labrar (Lg. 643b); y esto, porque segun la definicion del Ateniense,
«la educacion es la crianza correcta que conducira en mayor medida el alma del que juega
al amor de aquello en lo que, una vez hecho hombre, él mismo debera ser perfecto en la
especificidad de la cosa»'*°.

Con la atencidn al juego simbdlico del Ateniense, Platdn manifiesta la modernidad de
su planteamiento educativo, una reflexion que ya supo ver la importancia de este tipo de
actividad ludica para el desarrollo intelectual y emocional del nifio, pues como bien dice
el Ateniense, se busca la perfeccion en la especificidad del trabajo a través del amor por
lo que se hace, es decir, a través de las emociones.

Tal y como se desprende del andlisis que acabamos de hacer de la agricultura en el
contexto legislativo de Magnesia, y como se vera en los subsiguientes que atafian al
contenido de la ultima obra de Platon, las Leyes, a pesar de su prolija exposicion y en
parte también gracias a ella, tiene la virtud de ofrecer una imagen de la vida diaria a
diferencia de otros dialogos, de ahi que las dificultades de su lectura se vean compensadas

por el interés que suscita el retrato vivo de una organizacion politica concreta™*".

1.5. El agricultor y el politico

En la investigacion que Platon lleva a cabo en el Politico acerca de la especifica tarea
del gobernante, el agricultor aparece como un posible competidor suyo. Esto es asi
porque desde el momento en el que se le adjudica al politico «la ciencia de la crianza
colectiva de los hombres»**?, el ambito de la politica queda abierto a toda una serie de
reivindicaciones de contribucion a dicha crianza procedentes de otras técnicas. Esto se
debe a la diferencia sustancial entre pastores, pues mientras que el pastor de animales

asume todas las tareas concernientes al cuidado de su rebafio, en el mantenimiento de la

10 g. 643d.

11 Elles [les Lois] nous donnent aussi une image concréte de la vie dans la cité platonicienne qui fait
largement défaut dans les autres dialogues. On y voit les citoyens participant aux assemblées et aux fétes
religieuses, envoyant leurs enfants a 1’école, préoccupés des problemes d’eau, conduisant leurs proces
d’instance en instance, rédigeant leurs testaments, bref réglant I’ensemble des problémes dont toute vie est
faite. Sur la base des Lois, on pourrait écrire une «vie quotidienne dans la cité platonicienne» (que le tableau
ne doive pas en étre nécessairement réjouissant est une autre affaire). A. LAKS, 2005, 35.

12 pIt. 267d.
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grey humana colaboran otros profesionales, tales como agricultores, comerciantes,
panaderos, maestros de gimnasia y médicos, contribuyendo con su trabajo no sélo al
cuidado del rebafio sino también al del pastor, es decir, el politico o gobernante (PIt.
267e). Esta pequefia disimilitud entre pastores obliga a afinar con mas rigor la definicién
del politico, desechandose la ya alcanzada**.

La falta de precision que se constata en la definicion obtenida mediante el método
dialéctico requiere la utilizacion de otros recursos. EI mito es el nuevo procedimiento al
que el Extranjero se entrega para separar de manera mas clara la funcién del pastor de
hombres, el dios en el mito, del politico, el encargado de mantener las organizaciones
humanas en el mejor de los 6rdenes posibles, toda vez que el hombre se convierte,
independizado de la tutela divina, en responsable de su propia existencia**.

Esta delimitacién deberd completarse ain con una nueva estrategia metodoldgica
cuyo proceder consiste en proponer un paradigma, el del tejido, con el que establecer

145 todo ello aderezado con una reflexion acerca de la

similitudes mediante analogia
técnica de la medida, un excurso en el que el Extranjero se encarga de expresar la
importancia de la metriké en la filosofia platdnica.

La exposicion del paradigma le sirve al Extranjero para, al haber ilustrado la
separacion de las concausas de la tarea especifica de tejer, hacer mas evidentes las
técnicas auxiliares que contribuyen a la organizacion social; de entre ellas, aparece la
agricultura, en cuanto técnica destinada a la produccion de alimentos (Plt. 289a). Todo
ello con la voluntad de aislar al técnico politico, el encargado del gobierno de la polis. Se
trata de llevar a cabo una tarea depuradora con el objetivo de eliminar todo cuanto pueda
competir con el politico por el gobierno; y una vez que el Extranjero ha descartado a los
esclavos, se pregunta por los que, aunque libres, trabajan al servicio de los profesionales
ya separados en cuanto que concausas; asi, de entre los que sirven a la agricultura,
nombra el Extranjero a los que transportan y distribuyen los productos del campo (PlIt.
289¢). De esta manera el Extranjero retira también, por no estar legitimados para reclamar

la técnica politica, a todo tipo de mercaderes y transportistas.

3 Como sefiala L. COULOUBARITSIS, 1995, 109-110, el modelo pastoral es transgredido por cuanto en la
realidad politica de la época de Platon el politico debe delegar la mayor parte de las actividades y adaptarse
a la division del trabajo, a diferencia del pastor, que se ocupa de todo lo que concierne a su ganado.

144 Cf. F. CASADESUS, 2008, Introduccion, 51-85.

%5 De hecho, como expone V. GOLDSCHMIDT, 2003 [1985]: «Paradigme et mythe (pris dans un sens
large) procédent tous deux par analogie». V. GOLDSCHMIDT, 2003 [1985].
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La agricultura serd de nuevo traida a colacién por el Extranjero para resaltar la
importancia de las leyes, aun cuando se admitan todas sus limitaciones. Para ello, primero
Ilama la atencion sobre la anulacion de todo posible desarrollo que se derivaria de
cualquier ejercicio técnico sometido a una estricta legislacion escrita. Segun esta
suposicion, ninguna ciencia avanzaria, de estar circunscrita su aplicacién a rigurosas
normas. Sin embargo, de la libertad que se reconoce al resto de las técnicas, se excluye a
la técnica politica, porque ante las enormes dificultades de encontrar un verdadero
gobernante, las leyes aparecen como Unica garantia de buen gobierno™*® (PIt. 299d).

148 De ahi que, a pesar de las multiples y variadas explicaciones que ha suscitado la ltima obra de Platén,
en nuestra opinidn, las Leyes no son sino la consecuencia logica de la tesis del Politico. Si la necesidad de
limitar el poder politico con una férrea legislacion es la conclusién del didlogo, es légico que Platén hubiera
querido ofrecer a continuacion un ejemplo de lo que él consideraba un estricto sistema legal, porque las
Leyes son eso, un exhaustivo y prolijo modelo de organizacion del sistema juridico. Ahora bien, un
razonamiento del Ateniense muestra que Platon no abandond nunca su convencimiento de que el
nacimiento del mejor orden de gobierno y de las leyes correspondientes no sucede jamas sin que coincidan
en un ser humano el poder mas alto con la inteligencia y la prudencia (Lg. 712a). En el pensamiento de
Platon, sélo esta extrafia confluencia de atributos excepcionales en una misma persona disiparia de golpe las
enormes dificultades que tienen los Estados para conseguir un buen orden politico y legal, de donde es facil
inferir que la injusticia de los Estados siempre es consecuencia de la incompetencia de los politicos.
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2.

El arquitecto

S egin la Real Academia Espafola, la arquitectura es el arte de proyectar y
construir edificios; arte, el conjunto de preceptos y reglas necesarios para hacer
bien algo; técnica, el conjunto de procedimientos y recursos de que se sirve una ciencia
0 un arte; el constructor es el que construye; y construir significa fabricar, edificar,
hacer de nueva planta una obra de arquitectura o ingenieria, un monumento o en general
cualquier obra publica. Platon se refiere a la arquitectura como arte, como técnica y
como ciencia y se sirve de la accion de construir, de sus artifices, los constructores, y de
sus productos, las construcciones, ya sean edificios, murallas o templos, para tratar toda
una multiplicidad de temas que abarca desde la legislacién de Magnesia en materia de
urbanismo en las Leyes hasta la investigacion dialéctica en las diairesis del Politico y el
Sofista, pasando por la cuestion del experto, los requisitos de la técnica, la necesaria
prevalencia de la belleza en el Estado, la justicia, el técnico experto, la division del
trabajo, el conocimiento, la experiencia profesional, las necesidades basicas, la
triparticion del alma, etc. Ademas, Platon construye con la arquitectura bellas metéforas
que dan cuenta de su habilidad poética.

Para la elaboracion de este apartado hemos tenido en cuenta, por un lado, el
sustantivo apyttéktwv, arquitecto y el adjetivo apyrtektovikog, propio del arquitecto o
de su técnica; por otro, los sustantivos oikodopog, arquitecto, oikodopia, arquitectura,
olkodouNua y olkodounotg, construccion; el adjetivo otkodoukog, relativo a la

construccion, y el verbo oikodopéwm, construir, edificar.

2.1. La arquitectura en el desarrollo dialéctico

La diairesis llevada a cabo por el Extranjero de Elea en el Politico y en el Sofista,
extraordinario ejemplo de este procedimiento dialéctico de divisiones dicotdmicas,
permite componer la idea de la técnica arquitectonica mediante la synagoge de sus

caracteristicas definitorias.
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En la tesitura de tener que dividir la ciencia cognitiva, y con la intencion de
encontrar su articulacién natural, el Extranjero, una vez que ha delimitado el alcance de
las técnicas puramente criticas, cuya unica funcion es juzgar los conocimientos, como le
ocurre al célculo, se sirve de la diferencia existente entre un arquitecto y el obrero para
delimitar el alcance de las técnicas directivas, que serian aquellas que no so6lo se
circunscriben al juicio, es decir, a ofrecer el conocimiento, sino que ademas se ocupan
de ordenar, dirigir o mandar, como el jefe de obras, que aparte de su funcién cognitiva
ordena lo conveniente a los obreros para que lleven su obra a buen término (PIt. 259¢).

Se ha dividido la técnica directiva en autodirectiva y en otra sin nombre constituida
por las que dan oOrdenes previamente recibidas. Se divide ahora la autodirectiva en
funcién de si a los seres a quien se dirigen los mandatos son 0 no animados, y se
acuerda que la técnica regia, como la arquitectura, pertenece al grupo de las que ordenan
a seres vivos, y por ello, mas noble que las que estan al frente de seres inanimados (PIt.
261c).

El Extranjero, tras elegir el paradigma de la técnica de tejer con la intencion de ver
coémo es posible apartar a cuantos le disputan al género regio el cuidado de las ciudades,
comienza por dividir las técnicas de fabricacion o adquisicion con la voluntad de llegar,
por medio de las divisiones necesarias, a la técnica del tejido. Sin embargo, las
dificultades del Joven Socrates le obligan a recapitular en sentido contrario, afiadiendo
algun detalle esclarecedor; asi, retrocede, y al llegar a los tejados, le dice que han dejado
de lado todas cuantas técnicas se ocupan de ellos y todo lo relacionado con la
construccion de casas, la carpinteria y demas técnicas encargadas de la proteccion, ya
sea de las inclemencias del tiempo o de acciones violentas (PIt. 280c).

Sin embargo, pese a que se dej6 ya de lado la arquitectura, cuando para delimitar
la técnica del tejido se aplico la diairesis a las técnicas de fabricacion y adquisicion, ésta
volvera a aparecer en el momento de identificar las concausas o causas auxiliares de la
politica. En efecto, el conjunto de técnicas llamado defensa subsume una serie de
trabajos que, con la proteccion por objetivo, son mas propias de la técnica de la
arquitectura y de la técnica de tejido que de la politica (PIt. 288b).

La técnica de la construccion aparece en el Sofista, en el curso de la séptima
diairesis, como ejemplo de técnica productiva humana productora de cosas mismas, por

oposicion a la pintura, otra técnica productiva humana productora de imagenes (Sph.
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266c). Esta diferenciacion permite, siguiendo la linea de la produccion humana de
imagenes, llegar al sofista, ese imitador irénico que, con ignorancia y por medio del
cuerpo, produce apariencias en privado.

Al haber aparecido la arquitectura en dos procesos de diairesis, es posible
reconstruir el alcance de esta técnica a partir de la conjuncion de los elementos de los
que no ha quedado excluida. De esta manera podemos decir que la arquitectura es una
técnica cognitiva, porque ofrece més conocimiento que trabajo manual; es directiva,
porque se ocupa mas de dar 6rdenes a los obreros que de juzgar; es autodirectiva, pues
genera sus propias Ordenes en lugar de transmitir mandatos ajenos. Ademas, como
técnica de fabricacion que es, se ocupa de la construccion de diversos tipos de pantallas
para la defensa y proteccion; y en calidad de técnica productiva, la arquitectura produce
no imitaciones, como la pintura, sino cosas mismas, como la casa. La reconstruccion
permite observar la importancia que Platdn le otorga a la arquitectura y a su artifice, el

arquitecto™’

2.2. La arquitectura es una técnica y el arquitecto un técnico experto

Como vemos, el Politico y el Sofista no dejan ninguna duda acerca de la categoria
técnica de la arquitectura, una condicion que, por otra parte, le es reconocida también en
otros dialogos a la vez que se le concede la cualidad de experto al arquitecto.

El hecho de atribuirle caracter técnico a una actividad no impide la constatacion de
la existencia de diferentes niveles de ejecucion. No todos los técnicos elaboran con el
mismo conocimiento, esmero, diligencia y habilidad sus productos, lo cual genera
diferentes grados de calidad. Asi se lo expone Soécrates a Créatilo en el didlogo
homonimo. Socrates y Cratilo estdn de acuerdo en que la exactitud del nombre es

aquella que manifiesta cual es la cosa. Y que la instruccion es una técnica y hay

Y7 En palabras de H. JoLy, 1985, 265, «L’architecte joue dans le Politique un role privilégié: ni
théoricien pur ni simple praticien, il appartient au genre de la connaissance qui ne connait pas pour
connaitre mais pour fournir un savoir aux travailleurs manuels qu’il dirige (PIt. 259¢). Intermédiaire entre
la gnosis et la praxis I’architecte exerce cette médiation par 1’epitaxis (ainsi le genre “gnostique” se
trouve divisé en deux espéces, “critique” et “épitactique” (PIt. 260a-c), c’est a dire, par le
commandement. D’autre part Platon précise que ces ordres “ont en vue une forme de production” (PIt.
261b: yewéoewo tvog €weka), dont on va dire d’abord sur quoi elle porte puis comme elle s’exerce. La
genesis metriou n’est que le point d’aboutissement de ces recherches, ou I’architecte se présente comme
le paradigme marginal mais rigoureux du politique».
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artesanos de ella, los legisladores. Sin embargo, Créatilo no acepta que la técnica
legislativa se desarrolle entre los hombres como las demés técnicas, y que por tanto,
entre sus obras, unas sean mejor y mas bellas y otras peor y mas feas como puede
observarse, por ejemplo, en las casas de los arquitectos (Cra. 429a); segun Cratilo, no
existen diferentes niveles de ejecucion técnica entre los legisladores, pues no hay entre
las leyes unas mejores y otras peores, de donde se desprende que todos los nombres, los
que lo son, estan puestos correctamente. SAcrates argumentara que, al igual que ocurre
en las otras técnicas, el legislador puede ser bueno o malo en funcion de si es capaz de
reproducir o no todo lo que corresponde en los nombres, de manera que los puede haber
bien y mal elaborados.

Ajeno al esmero en la factura es el vinculo que toda técnica, para serlo, debe
establecer con la ciencia matematica. En ausencia de relacidon con el nimero, medida y
peso, una actividad no puede superar la inferior condicién de practica, al depender no de
una ciencia sino de meras conjeturas y de las habilidades regaladas por la repeticion y la
rutina. En el Filebo, Socrates, cuando inicia la diairesis de las ciencias, establece como
elemento de clasificacidn de las técnicas su dependencia de la matematica; asi, cuanto
mas supeditadas estén a ella, de méas exactitud gozaran, siendo ésta un importante rasgo
distintivo. En este sentido, la técnica de la construccion, ya sea de barcos, casas y demas
ramas, al utilizar muchas medidas e instrumentos, tales como la regla, el torno, el
compas, la plomada y la escuadra, es considerada de mayor rango (Phlb. 56b).

Pero no sélo la medida sino también el orden y el concierto se revelan en el Gorgias

como requisitos de la técnica™*®

. Al igual que otros técnicos, el arquitecto en su tarea
constructiva debe seguir un orden en la colocacion de materiales y un perfecto ajuste de

las partes para obtener una obra proporcionada (Grg. 503e). Platén concibe la técnica

148 Compartimos con J. VIVES, 1970, 123-124, la opinién de que es en el Gorgias donde el orden,
kosmos, empieza a ser considerado por Platon objeto esencial de la técnica. La pregunta acerca de coémo
proceden las técnicas en los didlogos anteriores se transforma en el Gorgias por la cuestion sobre qué es
lo que constituye a las técnicas en actividades racionales. El descubrimiento del orden como uno de los
aspectos racionales de la técnica permite a Platon superar el uso que Sécrates hacia de la techne y con ello
una de sus antinomias. Mientras el maestro utilizé la técnica para ilustrar los aspectos morales de la
conducta humana, el discipulo la convierte en objeto de andlisis y obtiene en el Gorgias resultados tan
importantes como el de determinar, hasta cierto punto, el objeto de la ciencia moral, que no es otro que el
de proporcionar el bien objetivo al individuo y al Estado. Asi, puede afirmar que el bien no se encuentra
en la satisfaccion irracional de todos los deseos sino en la subordinacién de unos a otros segun un cierto
orden y concierto parecido al que las técnicas consiguen con sus respectivos objetos.
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como un medio para conseguir buenos fines; y en la forma de esos fines, porque son
buenos, debe imperar el orden y la proporcién. Por eso, Unicamente a partir de pautas
especificas de ejecucion los técnicos consiguen sus buenos productos. El orden y la
proporcion en una casa la hacen buena, como seria bueno el discurso de un orador que
hiciese nacer la justicia en las almas de sus conciudadanos.

De hecho, ni siquiera se deberia nadie considerar orador politico si no es capaz de
insuflar la justicia; los politicos, como los sofistas, son los Unicos que no pueden
quejarse de sufrir injusticia de sus respectivos gobernados y alumnos, pues ello
significaria incumplir con la funcion que se atribuyen. En opinién de Sécrates, si es que
hay en verdad alguien que pueda hacer mejores a los hombres, presumiblemente sofistas
y oradores, estos anticiparian siempre el beneficio de su actividad al suprimir con ella la
injusticia, extraordinario logro que ninguna otra diligencia estaria en condiciones de
conseguir. Por eso, no es vergonzoso que los asesores en otras materias, como la
edificacion, cobren por sus consejos (Grg. 520d).

No se olvida tampoco Platon de utilizar el ejemplo de la arquitectura para constatar
que toda técnica debe, para poder serlo, constituir un &mbito de saber cuya aplicacion
préactica produzca un bien. Sécrates se lo dice a Critias en el Carmides para refutarle su
definicion de sensatez como conocimiento de uno mismo, tesis que produce un cierto
viraje en la investigacién al abandonar el campo de la virtud para centrarse en el del
saber. Si toda ciencia es saber de algo que es util para el hombre, y la sensatez es la
ciencia o saber de uno mismo, Critias deberia poder decir qué obra excelente lleva a
cabo. Esto es evidente en todas las técnicas, como en el caso de la arquitectura cuyo
saber acerca de la edificacion es causa de los edificios, su efecto (Chrm. 165d). Esta
manera de equiparar todos los saberes haciéndolos semejantes es para Critias un defecto
en la investigacion de Sdcrates, pues, a su juicio, el conocimiento de uno mismo, como
también la geometria y el céalculo, es diferente a los conocimientos técnicos cuya
utilidad se manifiesta en un producto. La diferente naturaleza de los saberes es la causa
esgrimida por Critias para justificar que el conocimiento de uno mismo, la geometria y
el célculo carezcan de un producto similar al que supone la casa para la arquitectura
(Chrm. 165e).
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Sdcrates propone, después de restituir al calculo y a la geometria los objetos de los
que habian sido despojados por Critias, investigar si en verdad la sensatez es, como
afirma su interlocutor, el conocimiento de uno mismo gracias al cual cada uno puede
saber lo que sabe e ignora, también, comprobar la posibilidad de existencia de un saber
de este tipo y determinar la utilidad que tal saber reportaria. Segun la argumentacion de
Sécrates, sustentada en los ejemplos de las técnicas, la arquitectura, y no la sensatez,
constituye el conocimiento de la edificacién (Chrm. 170c). Sécrates no concibe un saber
del saber porque esa especie de metaconocimiento aportaria una conciencia del hecho
de saber pero ningin conocimiento Gtil. Sécrates insiste en que un saber del saber es
incapaz de informar sobre el conocimiento de la arquitectura (Chrm. 170c). Y si son los
saberes particulares de las técnicas los que reportan el conocimiento de sus objetos,
poco beneficio habria que reconocérsele a un saber vacio de contenido y por tanto,
carente de todo provecho™.

En la famosa controversia dirimida por SAcrates y Trasimaco en la Republica acerca
de la justicia, Platon ofrece una interesante observacion acerca de la especificidad de las
técnicas. De manera resumida podriamos decir que la funcion de toda técnica es
procurar un bien respecto al cual se organiza; para ello, la técnica se articula como una
buena forma de gobierno sobre un campo especifico de conocimiento, es decir, como
una accion destinada a conseguir o mejor para sus gobernados. Por consiguiente, cada
una de las técnicas aporta, a los gobernados por ellas un beneficio particular distinto,
pero ningun beneficio al gobernante. Por este motivo nadie esta dispuesto a gobernar de
forma voluntaria, sino s6lo a cambio de un salario. Y como el salario es un beneficio
comun a todos los técnicos, es evidente que debe provenir de algo diferente del ejercicio
de cada técnica. El salario es el producto de la técnica del mercenario, la encargada de
remunerar la realizacion de un trabajo. Dicho con un ejemplo, la técnica de la
arquitectura produce un beneficio particular, una casa, pero ningun provecho al
arquitecto; el beneficio le viene al arquitecto en forma de salario, estipendio no
producido en ningun caso por la arquitectura sino por la técnica mercenaria (R. 346d).
Platén lleva la diferenciacion de las técnicas a sus Gltimas consecuencias y ello con la

intencion de despejar cualquier duda sobre la bondad de la técnica. Con este tipo de

149 para un mayor desarrollo de esta cuestion, véase, en el capitulo del médico, 13.18. Sécrates actlia
como un buen médico, p. 398.
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argumentos Socrates rebate de manera espectacular la posicién de Trasimaco®, al
negar categoria técnica a todo ejercicio de gobierno que no busque el bien de sus
gobernados, ya sea en los gobiernos particulares como en el gobierno del Estado. Los
gobernantes de los que habla Trasimaco, esos tiranos ocupados en satisfacer a cualquier
precio sus desmesurados deseos, quedan excluidos por definicion de la técnica politica,
entendida como la ciencia del gobierno del Estado.

La especificidad de las técnicas o ciencias es utilizada por Socrates méas adelante
como ejemplo de la especializacion de las tres partes del alma. Toda ciencia tiene un
objeto determinado que no coincide con el objeto de la ciencia en si mismo. Las
ciencias se especializan a medida que se determinan sus objetos: «cuando se ha
generado una ciencia de la construccion de casas, esta se ha distinguido de las demés
ciencias y ha debido ser llamada ‘arquitectura’»***. De modo an4logo a como ocurre en
las ciencias se diferencian las tres partes del alma, que son tres géneros distintos.

El objeto de la arquitectura es la edificacion de las casas. Por eso, un servicio a los
arquitectos persigue la realizacion de esa obra (Euthphr. 13e). Lo que ya no esté claro es
lo que persigue un servicio a los dioses. Eutifron, en el didlogo al que da nombre, ha
definido la piedad como un servicio a los dioses. Socrates mediante diversos ejemplos
técnicos intenta que le especifiqgue qué obra busca ese servicio, tan evidente en la

arquitectura y otras técnicas y tan dificil de encontrar en la piedad™®.

150 Sobre las doctrinas de Trasimaco, Véase J. SOLANA DUESO, 1998, 1-12; T. D. J. CHAPPELL, 1993, 1-
17; R.W. HALL, 1991, 22-39; KERFERD, 1974, 595 y ss.; G. J. BOTER, 1986, 261-281.

I R. 438d.

152 cuando M. VEGETTI, 1993 [1991], 296, expone el significado de lo sacro en sentido amplio, nos deja
muy claro lo que quiere decir Eutifron cuando define la piedad como un servicio a los dioses, un servicio
del mismo tipo que «el cuidado de los siervos para con los sefiores» (Euthpr.13d). Segln su explicacion,
ese servicio a los dioses estaria orientado «a propiciar el caracter benévolo y a conjurar la violencia
negativa». Se trata de una actitud que deriva de la comprensién de lo sacro como «todo aquello que surge
de las potencias sobrenaturales, y en modo especifico de las voluntades divinas. Sacro es también, por
tanto, el orden de la naturaleza, la sucesion de las estaciones, de las cosechas, del dia y la noche; y otro
tanto ocurre con el orden inmutable de la vida social: la sucesién regular de las generaciones garantizada
por los matrimonios, de los nacimientos, de los ritos de sepultura y de veneracion de los difuntos, la
permanencia de las comunidades politicas y del sistema de poderes. En ambas acepciones, la experiencia
de lo sagrado, y sobre todo la de una potencia, 0 un conjunto de potencias que intervienen en los procesos
de la natruraleza y de la vida y cuya intervencion puede ser inexcrutablemente tanto benévolo (principio
de orden y de armonia natural y social), como perturbador (violento, destructivo, en la tempestad, en la
enfermedad y en la muerte)».

82



El arquitecto

Otro elemento que perfila a la arquitectura como técnica lo hallamos en el concepto
de experto. En la discusion acerca de la utilidad de la retérica que se produce en el
Gorgias, la arquitectura ilustra, junto a otras técnicas, los argumentos de Sécrates. Al
haber mantenido Gorgias que el objeto de la retorica es la persuasion, Socrates le
demuestra que, puesto que todas las técnicas persuaden respecto de sus propios objetos,
la retérica no es el Unico artifice de ese tipo de aprehension. Gorgias especifica que la
persuasion propia de la retdrica es la que sobre lo justo e injusto se produce en los
tribunales. A continuacion, Socrates se vale de la diferencia entre ciencia y creencia
para evidenciar que tanto los que poseen un conocimiento, siempre verdadero, como los
que poseen una creencia, susceptible de ser verdadera o falsa, se encuentran
persuadidos; ademas, de esta distincion se coligen dos clases de persuasion, la que
produce la creencia con independencia del saber y la que origina la ciencia. Gorgias no
puede sino admitir que la persuasion a la que da lugar la retorica es de la que nace la
creencia sin el saber, y no la ensefianza sobre lo justo y lo injusto. Sécrates pregunta
ahora, una vez que ha sacado a la luz que el orador no puede instruir en tribunales ni
asambleas sobre lo justo e injusto sino s6lo persuadir, cuél es entonces la utilidad de la
retdrica si son los arquitectos, y no los oradores, quienes dan su opinion en la asamblea
cuando el asunto versa sobre la construccion de murallas, puertos o arsenales (Grg.
455b). En contra de esta afirmacion de Socrates, Gorgias mantiene que fueron los
oradores Temistocles y Pericles los que aconsejaron la construccién de arsenales,
puertos y murallas de Atenas, y no los expertos en obras. Esta es, segun Gorgias, la
prueba de la enorme potencia de la retdrica, capaz de abarcar todas las técnicas.

Nada podia estar mas en contra del pensamiento de Platon y de su maestro Socrates,
quien en otro momento del didlogo le exige a Calicles, si es que quiere ser orador, que
se acredite como tal. No solo no es posible que la oratoria abarque el conocimiento de
todas las técnicas, sino que si quiere ser ella misma una técnica debera cumplir con los
requisitos para ello. Por eso Sdcrates acude de nuevo al ejemplo del constructor y le
dice a Calicles que si ellos dos pretendiesen ocuparse de los asuntos publicos en materia
de construccion y dedicarse a construir murallas, arsenales y templos no les quedaria
mas remedio que examinarse a ellos mismos para comprobar si conocen la técnica de la
edificacion y de quién la han aprendido (Grg. 514a). Habrian de considerar si en alguna

ocasion habian construido algun edificio particular y probar su belleza; ademas,
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deberian identificar a sus maestros para ver si fueron famosos y habiles, examinar la
belleza de los edificios que construyeron primero bajo su direccion y mas tarde de
forma autonoma (Grg. 514b). Solo tras haber obtenido resultados favorables de la
aplicacion de tan estructurado protocolo podrian dedicarse a la construccion de obras
publicas.

El valor que en la asamblea tiene la opinion del experto en construccion cuando se
tratan temas afines a su técnica es también expuesto por Sdcrates en el Protagoras. Con
otro sofista por interlocutor, SAcrates afirma que cuando la ciudad piensa llevar a cabo
construcciones publicas es a los constructores a los que manda llamar como consejeros
en la construccion, y de modo similar ocurre con todos los asuntos que versen sobre
temas profesionales susceptibles de ser ensefiados y aprendidos (Prt. 319b). Por contra,
la aceptacion de la opinién de cualquiera sobre las cuestiones que atafien al gobierno
denota una distinta percepcion social de lo técnico y lo politico. En contra de la comun
opinidn, Platon considera que la politica es también una técnica y, por ende, en asuntos
de gobierno Unicamente se deberia permitir la aportacion del experto.

Y nada mejor para la formacion de las autoridades técnicas, cualesquiera que
fuesen, que iniciar su formacion a edades tempranas a través del juego. En opinion del
Ateniense de las Leyes, si un nifio ha de ser arquitecto, debe jugar a construir viviendas,
para lo cual, quienes se ocupan de su crianza, deben proveerlo de pequefias
herramientas, copias de las auténticas, y de materiales, para que mediante la actividad
ludica se ejercite en la labor que habra de llevar en un futuro, y aprenda todo lo que a la
arquitectura se asocie, como medir y calcular (Lg. 643b).

En relacion con la cualidad del experto, el Filebo contiene una revelacion cuyo
significado es determinante para la adecuada comprension del saber humano en el
pensamiento de Platon. Se trata del reconocimiento de la inutilidad préactica de la ciencia
pura para la vida humana, siempre que no vaya acompafada del saber impuro de la
técnica. En efecto, a instancias de Protarco, Sdcrates acepta que el conocimiento de la
geometria divina es insuficiente para llevar a cabo la construccion de una casa (Phlb.
62b). Como es logico, el exclusivo conocimiento de las ideas no parece efectivo para
operar en el mundo sensible. En opinion de Protarco, y por supuesto del mismo Sdcrates

cuyas dudas estan destinadas a la conduccion del dialogo, es necesario mezclar la
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ciencia absoluta del mundo divino con la técnica impura del mundo humano si se quiere
ser operativo'®®,

En la esfera humana de lo sensible, imperfecta por definicion, no tiene cabida la
perfeccidn absoluta, patrimonio del ambito divino; el ser humano puede vislumbrar de
forma extraordinaria, y gracias a un ingente esfuerzo, algunos de los saberes que alli
habitan. Sin embargo, el hombre debera pisar con los pies este mundo cambiante para
que, mediante la técnica, pueda sacar de lo inteligible algun provecho. Asi, resulta obvio
que el conocimiento de la justicia no es suficiente para el gobernante, necesitado
también del conocimiento de la injusticia y de la técnica politica para realizar un buen
gobierno.

A pesar del vinculo innegable que Platon establece entre el ejercicio técnico y la
virtud, los conocimientos que configuran sus respectivos dominios son independientes.
Por eso resulta inadmisible uno de los absurdos a los que llega Socrates desgranando las
consecuencias de la insatisfactoria definicion de justicia ofrecida por Polemarco en la
Republica. En efecto, no se puede aceptar que sea mas util y mejor asociarse con un
justo que con un constructor para llevar a cabo una edificacion (R. 333b). Es el
conocimiento especifico de la técnica de la arquitectura lo que habilita a un hombre para

la construccidn, no la justicia.

2.3. La arquitectura en las leyes de Magnesia

En la pormenorizada legislacion concebida por Platén para la colonia de Magnesia
la arquitectura aparece en multiples ocasiones: urbanismo, obras publicas, vigilancia son
algunos de los asuntos en los que la arquitectura requiere de una atencion especial. Es
verdad que en muchas ocasiones las referencias a la construccion no tienen que ver en
sentido estricto ni con la técnica ni con su ejecutor, el arquitecto; aun asi, hemos querido
incluirlas a todas en este apartado para regirnos por el mismo criterio que hemos venido

siguiendo hasta ahora y mantener la unidad del trabajo.

153 Compartimos la opinién de la traductora, que ve una relacion entre este pasaje y el de la Republica
en el que, a instancias de Glaucon, Sécrates se ve obligado a agrandar el Estado con toda clase de
artesanos productores de lujos. DURAN, M: ANGELES, 1992, 114, n. 142.
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Cuando el Ateniense se ocupa en el libro sexto de la estructura administrativa
del Estado, después de haber tratado todo lo referente a las instituciones que deben velar
por los ciudadanos, centra la atencion en la necesidad de nombrar también cuidadores
que vigilen caminos, casas, puertos, plazas, fuentes, templos y edificios publicos (Lg.
758e). Los guardias urbanos se encargaran de vigilar los caminos, edificios y animales
para custodiar el orden propio de las ciudades (Lg. 759a). Asimismo deberan supervisar
que los edificios se construyan segun la ley (Lg. 763c).

Como es evidente, en una ciudad de nueva planta hay mucho que construir. Por eso,
toda la edificacion y como hayan de ser los templos y las murallas es objeto de la
atencion del Ateniense (Lg. 778b). Como antes ya se hubiera pronunciado a favor de
que los jovenes realizasen algunas construcciones en los campos para impedir el paso de
los enemigos, considera que es incompatible con el levantamiento de una muralla (Lg.
778e). Ademas, al Ateniense le parecen las murallas malsanas para la salud de la ciudad
y el alma de los habitantes; en su opinion, el refugio ofrecido por una muralla relaja las
actividades de vigilancia y evita la guardia permanente. En su lugar propone, si fuese
necesario que por alguna razon los habitantes tuviesen una muralla, que desde el
principio la construccion de las casas privadas dispusieran sus cimientos de manera que
toda la ciudad formase una Unica muralla; en este caso la proteccion se conseguiria
mediante la orientacion homogénea hacia la calles de todas las viviendas (Lg. 779b).

El Ateniense se muestra partidario de una estricta vigilancia del cumplimiento de
las leyes urbanisticas, e incide sobre todo en la conservacién de los edificios construidos
segun la norma, en el respeto por los espacios publicos y en la limpieza de la ciudad. En
los guardias urbanos recae la tarea de supervisar su observancia y castigar a los
infractores, debiendo evitar que los particulares ocupen con construcciones espacios de
la ciudad (Lg. 779b).

La construccion de diques y acequias sera necesaria si se quiere disponer de agua
para el regadio de los campos (Lg. 761b). Las fuentes deben embellecerse con plantas y
construcciones (Lg. 761c).

El Ateniense da por finalizada la regulacion urbanistica cuando, una vez concluida
la construccién de los edificios publicos, s6lo queda esperar su concurrencia. Los

inmuebles edificados en torno al mercado, los gimnasios, escuelas y teatros ya estan en
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condiciones de acoger a sus usuarios; el Ateniense y sus interlocutores, de iniciar un
nuevo aspecto legislativo (Lg. 779d).

Al encargarse de la educacion, el Ateniense se referird de nuevo a cuestiones
urbanisticas. A pesar de la voluntad de orden expositivo que manifiesta, hay que
reconocer que no siempre lo consigue. Recuerda que los edificios de ensefianza y
gimnasios deben ubicarse en el centro de la ciudad; por el contrario, las instalaciones
para la hipica, y los campos para el entrenamiento con arco y otras armas arrojadizas
deben situarse fuera, en los alrededores de la ciudad (Lg. 804c).

La ciudad se dispone dividida en doce partes en cuyos centros se ordenan doce
aldeas con casas separadas para los ciudadanos. Cada aldea debe edificar templos y, a su
alrededor, en el sitio més alto, construir las residencias bien protegidas de los guardias
(Lg. 848d).

Los edificios publicos se deben proteger de las malas influencias de comerciantes
extranjeros mediante la asignacion de magistrados que vigilen la posible introduccion
de innovaciones (Lg. 952e). Este celo por evitar cualquier tipo de cambio en lo que se
ha establecido es una constante en los desvelos platonicos, llegando incluso a negar
validez legal a nuevos ritmos musicales.

Tal vez esta especie de obsesion por la estabilidad se encuentre en el
convencimiento de que la perfeccion impide el cambio. Asi al menos lo expresa
Socrates en la Republica cuando, para demostrar que los poetas mienten acerca de los
dioses al atribuirles distintas apariencias, sostiene que, puesto que cualquier cambio en
la perfeccion supone una degradacion, no es concebible una voluntaria alteracion divina
que vaya de lo perfecto a lo imperfecto; y por el mismo principio, la buena elaboracion
de los objetos fabricados, sean utensilios, edificaciones o vestimentas, asegura una
mayor resistencia a las alteraciones temporales y todo tipo de influencias (R. 381a). Y
en este sentido, cuando una legislacion, siendo como es un objeto fabricado, ha sido tan
bien elaborada que roza la perfeccion a la que el ser humano puede aspirar, debe velarse
por su estabilidad e impedir a toda costa que se introduzcan costumbres o formas de
hacer diferentes a las establecidas por ley, pues ello significaria un discurrir de lo

perfectivo a lo defectivo.

87



Parte I1. El ejemplo de los oficios: un procedimiento recurrente

2.4. Arquitectura y belleza

Como todas las técnicas, la arquitectura debe cumplir con los requisitos que la
elevan a esa categoria. La identificacion platonica del bien y la belleza impone la
consecuencia l6gica de que si una obra es buena, también haya de ser bella. Los
productos de la técnica son buenos porque son Utiles; al ser buenos, por necesidad han
de ser bellos. Este razonamiento tantas veces expresado por Socrates en los dialogos no
le basta cuando prescribe en la Republica las pautas que la creacion poética debe
cumplir en el Estado, entre otras cosas porque, como ya sabemos, la poesia no es una
técnica sino una practica imitativa, fruto de la inspiracién divina y no del conocimiento.
Sin embargo, a la poesia se le puede reconocer cierta utilidad si se constrifie a una
legislacion estricta. Cuando se consigue una perfecta correspondencia entre los
elementos de la musica, el resultado es un todo armonioso con propiedades benefactoras
para las almas. A nuestro juicio, aqui nos habla Platon de otra belleza diferente de la que
se desprende de la utilidad técnica. Se trataria de una belleza estética semejante a la que
le concede a los cuerpos en el Banquete; una belleza cuyos beneficios animicos se
traduciria en la bella y buena disposicién del caracter y del animo, y susceptible de ser
encontrada en la naturaleza y en todo tipo de creaciones humanas, sean técnicas o no.
Por este motivo, Sdcrates no limita a la masica el cometido benefactor de su potencial
estético sino que lo extiende a todas las producciones. Con independencia de su utilidad
material, los productos humanos, si estan dotados de las cualidades de gracia, armonia y
ritmo, adquieren un enorme valor espiritual, en cuanto motores capaces de impeler a la
bondad y a la sabiduria. Por consiguiente, tanto la construccion de casas (R. 401a) y el
resto de las técnicas, la pintura y demas practicas, es decir, todo proceso de produccion
y fabricacion, debera dotar a sus obras de la belleza que prescribe el Estado, si es que
pretenden permanecer en su seno. En consecuencia, la supervision abarcara toda la
esfera productiva con el propdsito de impedir las representaciones que no se ajusten a lo
prescrito. Imitaciones, edificaciones y cualquier producto artesanal estara sujeto a la
obligatoriedad de evitar lo malicioso, lo intemperante, lo indecente y lo servil (R. 401b),

debiendo exhibir, por tanto, sélo gracia, ritmo y armonia®®*.

154 para esta cuestion, ver en el capitulo del Tejedor, el apartado 3.5. La técnica de tejer, un ejemplo de
la responsabilidad de la técnica en el seno del Estado, p. 140.
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2.5. La arquitectura en la division del trabajo

El principio de cooperacion que se establece en la Republica como origen del
Estado tiene como fundamento la satisfaccion de las necesidades basicas de una
pequefia poblacion. Alimentacion, vivienda, vestido y calzado se determinan como
requisitos minimos de supervivencia, cuya provision estaria, al parecer, en manos de
cuatro hombres. Un agricultor para el suministro de alimento, un constructor para el de
vivienda (R. 369d), un tejedor para el del vestido y un zapatero para el del calzado
habrian de ser suficientes. En cambio no es asi. La complejidad de las técnicas
mencionadas requerira la cooperacion de otros tantos trabajadores que les procuren todo
lo que en su ejercicio precisen, cumpliendo asi con el importante precepto platonico de
un hombre un trabajo. Si el constructor ha de dedicar su tiempo a la construccion de
viviendas, y no a la fabricacion de todas las cosas que en su trabajo necesita (R. 370d),
no queda otro remedio que aumentar la poblacion para que puedan instalarse esas
técnicas asociadas que, como la herreria y la carpinteria, estarian destinadas a proveer
principalmente de herramientas, ademas de ofrecer otras tareas auxiliares. Es sin
embargo todavia insuficiente la poblacién de esta pequefia comunidad, necesitada
también de criadores de ganado que proporcionen a los constructores yuntas de bueyes
con los que trasladar los materiales (R. 370e).

La vida placida y sencilla que Socrates describe una vez que ha ocupado a cada
trabajador en una Unica tarea especifica y cuando todos los habitantes se encuentran
alimentados, vestidos, calzados y tienen construidas sus casas (R. 372a), no es del
agrado de Glaucon, quien le reprocha haber organizado un Estado de cerdos a causa de
su parquedad. Los lujos reclamados por Glaucén son aceptados por Sdcrates; también
sus consecuencias. La satisfaccion de deseos superfluos conlleva un considerable
agrandamiento del Estado, mas necesitado de espacio que dé cabida a la incorporacion
de nuevos productores y haga posible el abastecimiento de alimentos y materias primas.
Y la expansion comporta el peligro de la guerra, una amenaza que se origina en la
competencia territorial entre Estados vecinos. Y la guerra necesita de ejército, otro

incremento de poblacién con el que no habian contado. Glaucén se sorprende con esta
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nueva agregacion destinada a las filas, preguntando si no se bastarian los mismos
habitantes para asumir las obligaciones bélicas.

El didlogo, conducido por Socrates de modo magistral, desemboca en uno de los
grandes momentos de la Republica en cuya preparacion se han invertido tantos y tantos
argumentos. El lector percibe en este punto la maestria dialogica del Socrates que,
animado por el calamo de su extraordinario discipulo, ha ido provocando en su
interlocutor las reacciones pertinentes segin un hilo argumental preconcebido. De haber
aceptado Glaucon la descripcién del paupérrimo Estado sano, no habria podido
desplegar Sécrates su utopia politica. Ese pequefio grupo de técnicos ocupados en sus
respectivas tareas no hubiese dado lugar a conflicto alguno, haciendo innecesaria la
especializacién bélica y politica, pues como el mismo Sécrates expresa, en ese Estado
no hubiera surgido la injusticia. Es verdad que Socrates habia dicho con anterioridad
que la inexistencia factica de Estados justos los obligaba a proyectarlo, sin embargo, no
habria pretendido en ningin momento limitarse a esa quimera inservible para sus
propositos. Es el Estado injusto lo que le permite a Sécrates su teorizar politico. Para
que surja el ideal Estado justo antes se necesita que haya sido injusto. Y si esto es asi,
también en el alma humana, dada su correlacion con el Estado, es la injusticia la que da
paso a la justicia.

En nuestra opinion, el profundo conocimiento de la naturaleza humana que
posee Platén le impide, en contra de lo que pudiera parecer a primera vista, suponer
estados espontaneos de justicia en las almas, y por extension en los Estados. En el
pensamiento de Platon nada se consigue sin grandes esfuerzos y enorme trabajo,
tampoco la probidad, ya sea individual o colectiva. La imperfecta condiciéon humana
requiere de multiples factores que coadyuven en su enmienda, una reparacion gque,
empero, nunca serd definitiva, como asimismo ocurre en el Estado, con quien se
corresponde.

Platén no puede privar al Estado de la clase de los guardianes porque eso le
llevaria a eliminar la parte irascible o emotiva del alma, esa que alberga el valor y la
fortaleza, cualidades imprescindibles para actuar de acuerdo con los dictamenes de la
razon. Una clase, la de los guardianes, susceptible de ser corrompida por la injusticia
debido al poder que le otorgan sus altas funciones. Platon combate ese peligro

negandoles la propiedad privada y la familia, una medida tan sorprendente que lleva a
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Adimanto a expresar sus dudas acerca de la felicidad de unos hombres a los que,
perteneciéndoles en realidad el Estado, se les niegue el disfrute de sus bienes, como si
hacen los gobernantes de otros Estados que poseen tierras, se construyen bellas
mansiones y acumulan todo tipo de riquezas con las que vivir dichosos (R. 419a). La
reaccion de Sécrates a esta objecidn es determinante respecto al objetivo general de su
proyecto: es la felicidad del Estado, y no la de una clase, la que se pretende conseguir.

A nuestro juicio, la larga argumentacion de Socrates destinada a demostrar las
bondades de la division del trabajo no pretende sino justificar la existencia en el Estado
de una experta clase guerrera. Con ello no queremos negar lo que ya hemos dicho en
muchos lugares de este trabajo sobre la técnica y su ineludible especializacion para ser
operativa. Ademas, reiteramos aqui nuestra idea de que Platén concibio la division del
trabajo como principal pilar de la estructura social. Lo que queremos enfatizar en este
analisis es la extraordinaria preparacion de un camino que le condujese sin obstéaculos al
obvio requerimiento de especialistas en la defensa. No seria comprensible que se le
exigiese a un zapatero no ejercer también de constructor (R. 374b) y no se prescribiera a
un guardian dedicacion exclusiva al ejercicio de su técnica, siendo ésta de importancia
capital para la pervivencia del Estado.

Platén sabe que no ha lugar en este mundo a la perfeccion, ni humana ni social,
y que la Unica via de aproximacion sélo es factible con el méas riguroso cumplimento de
las funciones adjudicadas a cada una de las partes que conforman un todo, ya sea este
todo el alma o el Estado. Este es el sentido de la extremada parcelacion funcional que
aplica en todos los ambitos.

En el Carmides, la tercera definicion de sensatez ofrecida por el joven que da
nombre al didlogo hace referencia al hecho de ocuparse en las propias cosas. Socrates la
refutara con un ejemplo de varios técnicos, entre los que se encuentra el constructor.
Para Socrates, la sensatez no puede ser lo que pretende Carmides, entre otras cosas
porque, como se demuestra con las técnicas, cuyo ejercicio supone un ocuparse, una
polis estaria muy mal administrada si en ella cada técnico se ocupase s6lo de lo propio.
No es viable para la organizacion del Estado que el constructor construya sélo su propia
casa, signo indudable de una mala gestion. La analogia entre el individuo y la sociedad

obliga a que tampoco sea sensato alguien que solo se ocupe de lo suyo.
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Como cabia esperar, Socrates no acepta esta equiparacion entre egoismo y
sensatez hecha por Carmides. La sensatez es una virtud, por definicion contraria al
vicio. Como en el Estado, la buena gestion del individuo pasa por ocuparse también de
los otros. En el pensamiento de Platon no cabe una retirada de la sociedad como la que
preconizaron mas tarde los epiclreos; y desde luego tampoco en el de su maestro
Socrates, ocupado en los otros de forma incesante. El ser humano es social, lo cual
quiere decir que no sobrevive en soledad. La vida humana requiere de la cooperacion
mutua constante. Por eso es obligacion del filésofo tornar a la caverna y ocuparse de los
que alli permanecen. Y por eso es asimismo la principal funcion del politico hacer
buenos a los ciudadanos. Cualquier proyecto individual es concebido por Platon como
parte de una Unica empresa colectiva cuya factibilidad pasa por la escrupulosa
observancia de los quehaceres particulares.

En definitiva, la filosofia de Platon es por completo ajena al individualismo, rasgo

que expresa el filésofo con notable destreza ayudado por la analogia técnica.

2.6. La arquitectura, un efectivo término de comparacion

Como hemos ido sefialando a lo largo de este trabajo, cada vez que nos han
aparecido en los textos que comentamos, Platdn es un excepcional creador de hermosas
metéforas capaces de conmover la sensibilidad estética del lector. Y la arquitectura le ha
resultado prolifica, y nunca mejor dicho, en la construccion de bellas comparaciones,
sean 0 no técitas.

En la Republica, el filésofo se vale del reconocimiento de las multiples cualidades
educativas de la masica y del polisémico verbo edificar para establecer una admirable
correspondencia entre ambos términos. Es en la masica —dice Socrates— donde deben
edificar la residencia de los guardianes (R. 424d). SoOcrates es quien expresa de esta
manera su deseo de cimentar la educacion de los guardianes en la musica, cuyos
componentes son capaces de fomentar ordenadas, armoénicas y euritmicas conductas.
Expresar de forma poética la importancia de la educacion no le resta ni un apice de su
trascendencia en la concepcion platénica del Estado. Tanto es asi, que incluso la
division del trabajo es reconocida por Socrates como algo de poca monta comparada

con la educacion, un motor de progreso humano continuado. Y el celo por la educacion
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exige la vigilancia de la musica, un pilar fundamental aunque muy proclive a incorporar
de forma imperceptible cambios perniciosos.

Dos comparaciones constructivas aparecen en las Leyes. Ambas, en un contexto
procedimental legislativo. La primera para significar el valor de las leyes no escritas,
también llamadas costumbres paternas, en la consecucion de un codigo fundamental
solido. Para que una legislacion llegue a tener estabilidad, primero debe conseguirse una
buena organizacion de la vida privada. Con ese propdsito el Ateniense hace una serie de
recomendaciones, que sin llegar a ser leyes escritas, pretenden ser de obligado respeto
para que, convertidas en costumbres, actien como vinculos que unan el orden politico.
Estos usos sociales son comparados a los apeos levantados por los constructores porgue,
como ellos, que cuando estan bien establecidos sostienen el edificio pero si se apartan
de lo bello contribuyen a su derrumbe, pueden servir de sostén a las leyes escritas o
contribuir a su destruccion (Lg. 793c).

Un Clinias inspirado recurre otra vez a la arquitectura para componer una
comparacion entre la labor legislativa y la constructiva. Ante la disyuntiva presentada
por el Ateniense sobre si en las leyes han de decantarse por lo éptimo o por lo més
necesario, y ello después de loar el discurso explicativo previo a toda prescripcion,
Clinias se muestra contrario a elegir. EI motivo que expone el cretense es que su
condicion de no legisladores los exime de toda premura, como a los albafiiles o los que
inician la construccion de una casa sin ser urgidos por la necesidad, que pueden
disponer los materiales unos junto a otros y mientras utilizan algunos en la construccion
dejan otros a disposicién. Asi, propone formular leyes como establecidas y otras como
puestas a disposicion (Lg. 858b). Esa disponibilidad de materiales a la que apela Clinias
permitiria, tanto a constructores como a legisladores, optar en todo momento por lo

conveniente y ahorrarse los errores propios de elecciones prematuras.

2.7. Arquitectura y mito

La arquitectura siempre ha sido un elemento imprescindible para el estudio de la
cultura de un pueblo. El grado de complejidad de las construcciones y los materiales
empleados indican no sélo el nivel de desarrollo sino que dan cuenta también de la

riqueza de la sociedad que los edific6. En este sentido entendemos las referencias
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arquitectonicas que Platdn incluye en el Critias para hablar tanto de la Atlantida como
de Atica. En ambos casos el filésofo intenta plasmar la grandeza de dos antiguos
pueblos ya olvidados, y para ello nada mejor que apelar a la descripcion de su
ordenacién urbanistica y a su arquitectura. Existe sin embargo una gran diferencia entre
sus respectivos tratamientos, con mayor énfasis en su caracter racional el que atafie a la
ciudad de Atica, y con el acento puesto en su opulencia el que concierne a la
Atlantida™®,

Entendemos que el hecho de que los antiguos atenienses hubiesen esquilmado los
grandes bosques que cubrian las montafias cercanas a su asentamiento no debia ser visto
por Platon ni por sus contemporaneos como un signo de irracionalidad, sino mas bien
como una indicacién de su poderio. Asi, Platon nos dice, por boca de Critias, que a base
de talar arboles para techar las construcciones mas importantes cuyos vestigios se
conservaban aun, sus antepasados aticos convirtieron las entonces boscosas montafias
en abiertas zonas en las que ya s6lo una especie de sotobosque florido podia alimentar a

las abejas (Criti. 111c). Y en cuanto a su organizacion urbana, nos dice que

Habitaban la parte norte de la acropolis, donde habian construido habitaciones comunes y
comedores para el invierno y todas las construcciones de ellos y los templos de los dioses que
convenia que tuviera la reptblica comun, sin oro ni plata —pues no los usaban nunca para nada,
sino que buscaban el término medio entre la prepotencia y la pusilanimidad y habitaban en
casas ordenadas, en las que ellos y los hijos de sus hijos envejecian y traspasaban siempre en el
mismo estado a otros semejantes. Usaban la parte sur, que habian dejado como instalaciones de

verano para jardines, gimnasios y lugares de comida en comun, con esa finalidad (Criti. 112bc).

La sobriedad es el principal rasgo de la ordenacion helena, en claro contraste con el lujo
exhibido por Atlantis. Grandes obras de ingenieria caracterizan la ciudad de los

atlantidas, que tras extraer la piedra de debajo de la isla central y de cada una de las

%5 D. PLACIDO SUAREZ, 1985, 51-52, subraya la doble correlacién que Platén establece en el Critias
entre: de un lado, la Atenas primitiva y la ciudad ideal de la Republica; de otro, entre la Atlantida y la
Atenas en visperas de la expedicion a Sicilia, cuyos ciudadanos estaban tan repletos de ambicién injusta y
poder como los atlantidas. Asi, sitla en la Guerra del Peloponeso el origen de la oposicion entre tierra 'y
mar que preside el mito de la Atlantida, afirma la similitud entre la Atlantida del mito y la Atenas clésica,
porque ambas son conducidas por los politicos a la guerra imperialista, y llama la atencién sobre el
contraste entre las dos Atenas, segln el cual, y porque la antigua aparece como conservadora de los
valores tradicionales, se hace patente la superioridad que Platon le otorga al Estado tradicional frente al
imperialista. Para un analisis mas detallado del mito de la Atlantida: P. VIDAL-NAQUET, 1964, 420-444; J.
F, PRADEAU, 1977; L. BRISSON, 1982 y 1995, 167-174.
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zonas circulares, «construyeron darsenas huecas dobles en el interior, techadas con las
mismas piedras y las combinaban de manera variada para su solaz, haciéndolas

naturalmente placenteras»*°

. Oro, plata, auricalco, hierro, casiterita y marfil es utilizado
en abundancia para revestir murallas, cupulas, paredes, columnas, techos y pavimentos.
Son sefialados por Critias asimismo un descomunal templo consagrado a Poseidon y un
palacio acorde con la grandeza del imperio. Sus habitantes construyeron edificios
alrededor de las abundantes fuentes cuyas aguas, calientes y frias, de excelente gusto y
calidad para su uso, fue utilizada en gran nimero de cisternas, publicas y privadas,
descubiertas y tapadas, para bafios estivales e invernales de reyes, hombres, mujeres,
caballos y otros animales de tiro (Criti. 117a). Conducian las aguas a través de canales
atravesados por puentes hacia el bosque sagrado de Poseiddn y hacia los circulos

exteriores. También en ese lugar habian construido™’

muchos templos, jardines y
gimnasios, tanto para hombres como para caballos, un hipédromo y casas de guardia
para los guardianes (Criti. 117c). Puertos, densa poblacion de casas, astilleros, murallas
y profundisimas fosas completan el panorama constructivo de la extraordinaria
Atlantida, en cuyo boato y consiguiente degeneracion se encuentra la causa de su

destruccion.

' Criti. 116a-b.
157 En esta ocasion Platon utiliza el verbo ysipovpyém, con un sentido de ‘hacer a mano’, ‘construir’.
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3.
El tejedor

E | oficio de tejedor, la accion de tejer y su producto, el tejido, son elementos de
comparacion habituales en los dialogos de Platon. De hecho, es todo el campo
semantico del tejido el que ofrece al filosofo un filon abundante de donde sacar todo un
caudal expositivo. Una prueba innegable de ello la constituye el Politico, didlogo cuya
disquisicion acerca de la tarea del gobernante se nutre por completo de la analogia del
tejido, inaugurando con ello la costumbre de emplear tropos para transferir términos de
este restringido ambito profesional al del lenguaje coloquial, metaforas que han quedado
fijadas por completo en nuestra habla. La naturalidad con la que hoy nos referimos al
tejido social da cuenta de la potencialidad expresiva que el filésofo supo ver, y nos
impide contemplar a simple vista y en todo su esplendor su gran poder representativo.

Los grandes temas de la filosofia de Platon se apuntalan en la analogia del
tejido: la inmortalidad del alma, la teoria de las ideas y las funciones del politico, entre
otros, son expuestos con el apoyo ilustrativo que esta actividad, en cuanto complejo
proceso técnico, brinda, y cuyo fin consiste en unificar en un solo producto bien trabado
los diversos elementos que lo conforman.

Como en muchas otras ocasiones, Platon se vale de una metafora tradicional
para desarrollarla, extraer de ella sus posibilidades significativas e ilustrar su
pensamiento. Esto es lo que hace con la clasica imagen de la Moira Cloto que la
tradicion olimpica le adjudicaba la tarea de hilar las hebras de las vidas de los mortales.
Platén recupera esta idea y concibe la sociedad bien gobernada como un tejido cuya
trama y urdimbre se conforman a partir de la agrupacion de hilos similares, constituidos

a partir de los diferentes caracteres de los individuos.
3.1. El tejido y la inmortalidad del alma

Es en el Fedon'®® donde Platon narra la Gltima conversacion de Socrates, mientras

espera la puesta del sol para ingerir la cicuta y cumplir asi con la pena capital a la que

158 «Varios dialogos se ocupan del alma, pero todos la encaran desde puntos de vista diferentes. El
principal pareceria ser el Feddn, cuyo subtitulo es precisamente Sobre el alma, pero este didlogo es en
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habia sido condenado. La tranquilidad con la que afronta las Gltimas horas de vida da
pie a una exposicion sobre su convencimiento de acceder a mejor vida, una vez que su
alma haya abandonado el cuerpo que la retiene en el mundo sensible del devenir. A
instancias de quienes le acomparian, especialmente de Simias y Cebes, Sécrates inicia
su intervencion de la que destacamos los siguientes asertos: la muerte es algo; la muerte
es la separacion del alma del cuerpo™®; no es propio de un filésofo andar dedicado a los
placeres del cuerpo™®, sino a los cuidados del alma; el cuerpo es un obstaculo para la
adquisicion de la sabiduria, pues los sentidos engafian; s6lo mediante la reflexion es
posible captar la realidad, por eso el alma del fildsofo desprecia el cuerpo y se refugia
en ella misma; existe el ente en si al cual se accede mediante la inteligencia, por ser
imperceptible para los sentidos; el cuerpo perturba mediante los deseos el camino hacia
la verdad; para conocer la verdad es necesario que el alma se separe del cuerpo y
observe por si misma los objetos en si; para conocer la verdad es necesario morir; en
vida, es posible acercarse a la verdad s6lo en la medida en que se sea capaz de alejarse
al maximo del cuerpo con la estricta satisfaccion de su necesidades y mediante

purificaciones'®’; la muerte procura el conocimiento al filésofo, porque supone la

realidad un verdadero paradigma de las intenciones que llevaron a Platon a inventar este procedimiento
literario». N. CORDERO, 2008, 149.

159 El dualismo que Platén establece en el Feddn a partir de la oposicién soma-psyche es un dualismo
ético mas que ontoldgico por cuanto soma designa «el modo de existencia que esclaviza al hombre y la
psyche la posibilidad de librarse y participar en lo divino, que parece exclusiva del sabio» C. EGGERS
LAN, 1997, 146.

180T CALVO, 2009b, 34-35, ve en la relacién entre la justicia y el principio de razén soberana el origen
del conflicto entre justicia y placer, auténtica fuente del antihedonismo radical que Platon manifiesta tanto
en el Fedén como en el Gorgias. Si desde la perspectiva de la justicia ya las pasiones son vistas como
fuerzas irracionales que ponen en peligro el gobierno de la razén, el problema se amplifica todavia mas al
establecer una relacién de equivalencia entre las oposiciones cuerpo/alma e irracional/racional. Y porque
considera que este conflicto es estructural, T. Calvo niega que constituya una etapa de la biografia
filosdfica de Platon, para entenderlo mas como un aspecto de su pensamiento, como también lo es la
apreciacion favorable del placer —del placer controlado por la razén—, en este caso vinculada a la idea
de felicidad en cuanto que predicado de la proposicion «solo el justo puede ser feliz». Cf. T. CALVO,
2009b, 31-42.

161 Estas purificaciones hacen referencia al trabajo del filésofo en su afan de conocer y no a ritos
religiosos, pues enseguida dira SAcrates que el viaje que se le ha ordenado hacer se le presenta como una
oportunidad, como lo seria para cualquier otro hombre que se considerase con la inteligencia preparada,
como purificada (Phd. 67c). Méas adelante Socrates vuelve a hablar de purificaciones en este mismo
sentido de filosofar rectamente (Phd. 69d). La completa equiparacion de la actividad filosofica con las
purificaciones se produce cuando Sdcrates afirma que «los que se han purificado suficientemente en el
gjercicio de la filosofia viven completamente sin cuerpos para todo el porvenir» (Phd. 114c). Para la
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separacion y liberacion del alma del cuerpo; los filésofos se esfuerzan en liberar el alma
del cuerpo; el filosofo no se irrita ante la muerte; los verdaderos fildsofos se ejercitan en
morir; el filésofo halla la sabiduria en el Hades; los que se irritan ante la muerte no son
fildsofos, sino amigos del cuerpo; la disposicion de animo del filésofo ante la muerte se
Ilama valentia; la disposicion de animo del filésofo ante los deseos del cuerpo se Ilama
templanza; los que no son filésofos consideran la muerte uno de los grandes males; de
entre los que no son filésofos, algunos afrontan la muerte para evitar mayores males,
por lo que el temor o la cobardia los hace valientes; también los hay moderados a causa
de su intemperancia; la sabiduria es el Unico medio para conseguir la virtud, no el
cambio de placeres por placeres y pesares por pesares; los iniciados'®® y purificados™®,
que son los que han filosofado rectamente, cuando llegan al Hades habitan en compafiia
de los dioses. Por todo ello, Sécrates se encuentra tranquilo ante la muerte (Phd. 64c-
69e).

Interviene Cebes para presentar una de las objeciones mas comunes acerca de la
inmortalidad del alma consistente en considerar que ésta, al separarse del cuerpo
mediante la muerte, sale de él como aire'®, Tvebpa, y volando se disuelve y desaparece
sin existir mas en ninguna parte (Phd. 70a). Socrates se aplica en demostrar no sélo que
el alma persiste, sino que conserva sus facultades, y lo hace de esta manera: segun
cuenta un antiguo relato, las almas de los muertos van al Hades y desde alli regresan
encarnadas en los nuevos nacimientos, lo cual confirma su persistencia. Este argumento
lo sustenta Sdcrates en la evidencia de que todo se origina de su contrario, por lo tanto,
los vivos también nacen de los muertos y los muertos de los vivos; se trata de un

proceso generativo circular'®®, porque de ser rectilineo, todo pereceria. Y para que las

transposicion platdnica de los ritos purificadores orficos y su asimilacion a la practica de la filosofia,
véase A. BERNABE, 2011, 215-230.

162 Cf. F. CASADESUS, 2008b.

163 para un andlisis de la relacion entre purificacion o catarsis y anamnesis o recuerdo véase T. CALVO,
1999, 201-226.

164 Mantiene F. MOLINA, 2008, 611-612, que la identificacién del alma con el mvebpa es atribuida més
tarde a Orfeo por Didimo de Alejandria, entre otros, y llama la atencién sobre el hecho de que dicha
asociacion entre alma y aire coincida con la imagen del vuelo del alma, presente en distintos testimonios
orficos y que en Platdn vuelve a aparecer en Phd. 109¢, y Phdr. 246¢-251d.

185 De este ciclo que supone el nacimiento de lo vivo a partir de lo muerto se deriva que las almas van al
Hades cuando mueren sus duefios, de donde parten para encarnarse de nuevo en los vivos. La creencia en
este ir y venir de las almas de un mundo a otro, del de los muertos al de los vivos y del de los vivos al de
los muertos, es atribuida por Platon en el Menén (Men. 81a-b) a sacerdotes, sacerdotisas y poetas divinos
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almas puedan encarnarse de nuevo en los vivos deben pervivir después de la muerte en
algun lugar. Cebes refuerza el argumento de Socrates apelando a la reminiscencia; si el
aprender es recordar, es imprescindible que el alma haya aprendido en algun lugar lo
que posteriormente recuerda, por lo que parece necesario que el alma sea inmortal (Phd.
70c-73a). Cebes recuerda, a peticion de Simias, las pruebas de la teoria de la anamnesis,
y expone: que un individuo es capaz de responder conforme a lo real al ser interrogado
de forma correcta. Simias le pregunta ahora a Socrates que exponga él su planteamiento,
a lo que contesta: el recordar supone siempre un saber; la reminiscencia se origina a
partir de cosas semejantes y también de cosas diferentes; al recordar a partir de objetos
semejantes, es necesario advertir que difieren no obstante en algo; existe algo igual,
algo distinto de todos los objetos y que subsiste al margen de ellos, lo igual en si
mismo; se sabe lo que es ese igual en si mismo, lo cual demuestra que ese conocimiento
ha debido de obtenerse en algun sitio, pues no es posible haberlo conseguido a partir de
la observacion de los objetos que existen, ya que es diferente a ellos; no es lo mismo lo
igual en si que las cosas iguales; las cosas iguales permiten intuir y captar lo igual en si;
la intuicion de un objeto a partir de otros supone un proceso de reminiscencia; el objeto
real y superior intuido ha tenido que ser contemplado antes para poder ser recordado a
partir de los objetos inferiores que se perciben mediante los sentidos; antes de nacer es
preciso haber adquirido el conocimiento de lo real, de lo que es; el olvido es la pérdida
del conocimiento; aprender es recordar un conocimiento olvidado; quien tiene saber
puede dar razon de lo que sabe; no todos los hombres pueden dar razén de lo que estan
hablando; no todos los hombres lo saben; los hombres recuerdan lo que han aprendido;
no es a partir del nacimiento como hombres que las almas aprenden ese conocimiento,
sino antes, por lo que es necesario que las almas existan antes de encarnarse y tengan
entendimiento (Phd. 73a-77a).

Los argumentos de Socrates acerca de la existencia de las almas antes de encarnarse
son aceptados por Simias y Cebes, sin embargo, ambos consideran que no se ha
demostrado con ellos que el alma siga existiendo después de la muerte (Phd. 77b-c).

Socrates, aunque lo cree probado con el argumento de que todo se origina de su

como Pindaro. El caracter orfico de esta doctrina parece innegable, aunque Platén no especifique en
ninguna de sus alusiones orficas de donde proceden las almas antes de iniciar la alternancia de etapas por
los dos mundos antagénicos, un origen dltimo que segun afirman las laminillas seria celeste. F. MOLINA,
2008, 609-610 y n. 2.
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contrario, transige en entrar en detalle para persuadirlos y evitar asi su temor a la muerte
(Phd. 77c-e). Dice asi: las cosas compuestas sufren el proceso de descomposicion, pero
no lo que es simple; los entes reales captados por la inteligencia, o en si, son siempre de
la misma condicion, no estan sujetos a cambio, se mantienen siempre idénticos y en las
mismas condiciones sin aceptar variacion alguna; los objetos perceptibles por los
sentidos si estan, por el contrario, sometidos al cambio, no son idénticos ni se mantienen
iguales a si mismos; existen, pues, dos clases de seres, la de los visibles y la de los
invisibles, siendo los visibles los que jamas se mantienen en la misma forma y los
invisibles los que siempre se mantienen en forma idéntica; el cuerpo pertenece a la clase
de lo visible y el alma a la clase de lo invisible; el alma cuando utiliza el cuerpo para
percibir algo a través de los sentidos es arrastrada hacia las cosas que nunca permanecen
idénticas; el alma, cuando opera en el ambito de lo visible, medio que le es ajeno, sufre
perturbaciones y extravios; el alma cuando opera en el &mbito de lo invisible, el medio
que le es propio, se orienta hacia lo puro, lo siempre existente, lo inmortal e idéntico; el
alma opera en el ambito de lo invisible mediante la meditacion; el alma es afin y
connatural a lo que es siempre idéntico, y el cuerpo lo es a lo que cambia; cuando alma
y cuerpo forman parte de un mismo organismo, la naturaleza prescribe que el cuerpo sea
esclavo y se someta a los mandatos del alma, su duefia y sefiora; el alma se asemeja a lo
divino, naturalmente capacitado para mandar y ejercer de guia, mientras que lo mortal
lo esta para servir y ser guiado; el alma, por asemejarse a lo divino, posee todos sus
atributos: inmortal, inteligible, uniforme, indisoluble, idéntico a si mismo; el cuerpo
posee los atributos contrarios, propio de lo humano: mortal, multiforme, irracional,
soluble, nunca idéntico a si mismo; el cuerpo es visible, mortal y perecedero; el alma es
invisible, inmortal e indisoluble; al morir una persona, el alma se marcha a un lugar
noble, puro e invisible en compaiiia de la divinidad; el alma, al morir la persona, se
separa del cuerpo; el alma de las personas que se han ejercitado en la filosofia, en la
muerte se desprende pura y se va hacia lo que le es semejante: lo divino, invisible,
inmortal y sabio para ser feliz sin los errores y pasiones del cuerpo; el alma de las
personas no ejercitadas en la filosofia se desprende impura, contaminada por los errores
y pasiones del cuerpo; el alma impura es arrastrada por lo visible y encuentra obstaculos
para acceder al ambito de lo invisible; las almas impuras son propias de los hombres

malos y estan forzadas a vagar en pago de la pena de sus errores hasta que vuelven a
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quedar ligadas a un cuerpo; la clase de errores cometidos por las almas determina su
reencarnacion, que se realiza de acuerdo a cierta similitud con sus anteriores habitos de
conducta; los filésofos de verdad rechazan las pasiones del cuerpo, para permitir que su
alma acceda pura al ambito de la divinidad y evitar su reencarnacion; los filésofos se
ocupan de su alma, no se amoldan al cuerpo y se dejan guiar por la filosofia; el filésofo
conoce el estado de encarcelamiento en que vive su alma, por lo que intenta liberarla
mediante la filosofia; liberar al alma mediante la filosofia quiere decir persuadirla para
que prescinda de los sentidos, cuya percepcion erronea no conduce a lo verdadero sino a
lo sensible y visible, y para que, concentrandose en ella misma, capte lo real, lo que es
en si, lo inteligible, lo invisible (Phd. 78b-84b).

Saocrates ha concluido y en el silencio que ha creado el final de su exposicién se oye
a Simias y Cebes conversar entre ellos, circunstancia que le hace preguntar si adn les
quedan dudas al respecto. Presentan dudas, en efecto, pero también prevencion de no
molestar al maestro en los delicados momentos en que se encuentra, segun ellos mismos
confiesan. Este temor arranca la sonrisa de Socrates que, tranquilo, se equipara a los
cisnes de Apolo tanto en su capacidad adivinatoria como en su costumbre de cantar en
los momentos previos a la muerte, ante la perspectiva de acceder a las venturas del
Hades. Por ello, se ofrece gustoso a despejar sus dudas mientras se lo permitan los once
magistrados, forma tacita de referirse al tiempo que le queda antes de que le indiquen el
momento exacto de su mortal ingesta (Phd. 84c-85b).

Comienza Simias con una objecidn centrada en la analogia que él establece entre el
alma y la armonia de la lira, a la cual también se podrian atribuir 