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RESUMEN

El presente trabajo corresponde a una aproximacion descriptiva a la filosofia
practica de Platon, destacandolo como un educador moral. La figura de Platon se
distingue por haber fundado el idealismo en el pensamiento filosofico de occidente, sin
embargo, como fiel heredero de Socrates, sostiene su teoria de las ideas en base a los
universales socraticos, que responden a un anhelo moral. De esta manera vemos que
Platon, si bien formuld entre sus didlogos la teoria de las ideas, lo hizo dentro de un
sistema filos6fico cuyo eje central corresponde a la ética y la educacion. Para ilustrar
este planteamiento, el trabajo estd dividido en tres partes. El primer capitulo
corresponde a una contextualizacion de la filosofia practica de Platon dentro de la
cosmovision griega, guiada principalmente por el desglose de los conceptos de paideia
y areté; el segundo capitulo estd orientado a hacer hincapié en el afan educador de
Platon, que se ve resaltado tanto en la intencidon de sus textos como en su biografia, y en
el tercer capitulo se ofrece una descripcion del proyecto educativo que desarrolla Platon
en la Republica, ya que los futuros gobernantes del Estado deber recibir una formacion
rigurosa que apunte hacia el Bien, para luego orientar a los demas hacia lo mejor. Es por
esto que resulta conveniente hacer hincapié en que la filosofia platonica no deriva de
una concepcion netamente ideal, sino que siempre tiene a la vista la problematica

practica de la moral.

A partir del problema que surge a partir de la globalizacio




INTRODUCCION

La figura de Platon como educador moral corresponde a una aproximacion a
Platon, haciendo énfasis en una lectura desde su filosofia practica. Como es sabido, la
figura de Platon destaca por haber fundado el idealismo en el pensamiento filosofico de
occidente; sin embargo, no debemos olvidar que, como fiel heredero de Sdcrates,
sostiene su teoria de las ideas en base a los universales socraticos, que responden a un
afan moralizante, pues apuntan esencialmente a la justicia, la belleza o el bien. De esta
manera vemos que Platon, si bien formuld entre sus didlogos la teoria de las ideas, lo
hizo dentro de un sistema filoséfico cuyo eje central corresponde a la ética y la
educacion. Pero la necesidad de hacer esta presentacion de Platobn es mucho mas
profunda.

A través de la historia se han visto aplicados un sinfin de codigos morales,
adaptados a las necesidades de sus comunidades respectivas. Sin embargo, en un mundo
cada vez mas globalizado y multicultural, preocupado, a su vez, del resguardo de la
autonomia de las distintas cosmovisiones, el abismo de las costumbres se estrecha cada
vez mas, lo que hace imperativa una reflexion ética que apunte a resolver el problema
actualmente en boga en la materia, que corresponde a la tension latente entre
universalismo y comunitarismo, superando, a la vez, el aun predominante emotivismo
moral. Las corrientes éticas tienden a apuntar entonces a un pluralismo moral, que
admita la autonomia de las diferentes culturas. Esto no quiere decir que se abra un
margen de alta tolerancia para dar cabida a todas ellas, pues se caeria inevitablemente
en incongruencias; en cambio, la teoria pretende buscar sus principios comunes,
construyendo asi una éfica civica', ad hoc para una sociedad democratica
contemporanea, proporcionando una base moral comun adecuada a la globalizacion.

Un proyecto moral de tal envergadura solo puede construirse a través de un giro
en la mentalidad comun, posible s6lo paulatinamente a través de la educacion. Una
reforma moral educativa es entonces fundamental para la instauracién de un nuevo
sistema ético, aunque vaya éste conforme a las cambiantes necesidades sociales, pues
los preceptos morales estan arraigados en el alma de las comunidades permanentemente.
Quizas un ejemplo de esto sea el proyecto politico de Platén (que corresponde también a

su teoria ética), desarrollado en dependencia de una reforma educacional: en Platon,

' Me baso en los planteamientos de Adela Cortina, quien define los estatutos de la ética civica.



politeia y paideia son inseparables. La latente preocupacion de Platon por la moral y el
bienestar de la comunidad queda de manifiesto en la Republica, didlogo tardio de Platon
en que describe un estado perfecto, su jerarquia social y su constitucion politica,
detallando la educacion que deberian recibir sus respectivos miembros. Sin embargo, el
pensamiento de Platon se destaca por su teoria de las ideas, aparentemente
contradictoria a la imagen de pedagogo y filosofo practico que pretendemos enmarcar.
Por lo tanto, el presente trabajo esta dedicado a introducir al lector en una visidn mas
integral de la figura de Platon, ofreciendo la posibilidad de una lectura mas rica de sus
textos.

Para guiar la investigacion, me he centrado directamente en textos de Platon; en
el Protagoras, que hace referencia al caracter ensefiable de la virtud, y en los libros V,
V1 y VII de la Republica, en donde esboza Platon finalmente su teoria de la educacion
en el Estado perfecto. También me parecid necesario comenzar el trabajo con la vision
de Werner Jaeger acerca de la educacion en la Grecia cléasica con Paideia, quizés el
maximo exponente en los estudios de filosofia y educacién en el mundo antiguo. Por
otra parte, guio también mi estudio a través de la Etica minima y mas obras de Adela
Cortina y otros autores’ que ofrecen una vision general de la ética, los alcances y
pretensiones de la disciplina, y su trayectoria historica. Sirviéndome principalmente de
estos textos, intentaré determinar que Platon, mas all4 del idealismo, es un exponente de
la filosofia practica y un educador moral. De esta manera, la pretension de este trabajo
es destacar la imagen de Platobn como un filésofo moral y politico, ofreciendo una
aproximacion a su pensamiento que, mas alla del idealismo, lo sitie también como un
gran exponente de la filosofia practica y la educaciéon moral.

En primer lugar dedicaré una seccion a la educacion y la moral en el mundo
antiguo, que consiste en entramar el objetivo general dentro de la historia de la ética y la
educacion, tocando corrientes afines, como por ejemplo, la importancia de la virtud y la
nobleza en el mundo antiguo. Con este fin contextualizador, la primera seccion del
trabajo estd dedicada fundamentalmente a incorporar el analisis de conceptos
preliminares tales como educacion moral, paideia o areté, examinando su pertinencia
con la presente investigacion, ya que son conceptos fundamentales para insertarnos de

lleno en la teoria de la moral y la educacion platonica. Todos los puntos que se tocan en

% Entre las obras consultadas se encuentran principalmente el texto Efica de Adela Cortina con la
colaboracion de Emilio Martinez, que consiste en una guia aclaratoria de los alcances de la disciplina, y
en el compendio Historia de la ética de Victoria Camps, que ofrece una vision de la ética a través de la
historia, desde una perspectiva critica.



esta seccion estan dentro del marco de la educacion y la moral en el mundo antiguo,
basado principalmente en la Paideia de Werner Jaeger.

El segundo apartado se refiere ya mas propiamente a la educacion moral en
Platén, a través de una aproximacion a su filosofia practica y datos biograficos que lo
presentan como educador moral, lo que evidencia una correspondencia entre su
pensamiento y su afdn pedagogico. Con este fin, comenzaré basandome en el apartado
de Carlos Garcia Gual: “Platon™, que revisa la correspondencia de la vida del filosofo
para con su teoria ética, conglomerando ciertos aspectos clave para esta investigacion.
Luego, pasaré a adentrarme plenamente en el analisis directo de los textos de Platon,
comenzando por un exhaustivo examen del Protagoras, didlogo temprano de Platon en
donde se comienza a trazar su trayectoria como un educador preocupado por los
problemas éticos y la felicidad de la polis y sus individuos. Agotado el tema del
Protagoras, en un tercer capitulo se dard paso a una aproximacion al proyecto educativo
que forja Platon en la Republica, que se manifiesta de forma medular en los libros V, VI
y VII. De esta manera, analizaremos la aceptacion de su teoria de la justicia y la moral
como facticamente realizable a través de la educacion, supuesto que la desciende del
idealismo absoluto, pudiendo asi ser tomada como una guia de educacion moral. Luego
de esto, podremos mirar con otra interpretacion el proyecto educativo del estado ideal, y
dar paso a un analisis mas profundo del mismo, tomando en cuenta principalmente la
educacion de los filosofos, gobernantes de dicho estado. Veremos entonces de qué
manera el proyecto educacional que pretende agotar el aprendizaje de los gobernantes,

esta en estricta relacion con la realizacion moral de cada individuo del estado.

3 Apartado referido a Platon del compendio de Victoria Camps: Historia de la ética.



CAPITULO 1
Educacion y moral en el mundo antiguo:

Paideia y areté

Esta primera seccion esta dedicada a comprender los principales conceptos que
conglomeran el sentido de la educacidon que versa acerca de la moral, la justicia y la
virtud en el mundo heleno clasico, para asi poder aproximarnos con mas propiedad al
sistema ético de Platon®. Con este fin, me he remitido principalmente a la obra de
Jaeger, pues sus estudios son quizds los més importantes en lo que atafie a la
comprension del espiritu de Grecia. Me he servido de su texto Paideia: los ideales de la
cultura griega® para lograr una comprension mas sustancial acerca del pensamiento
griego y sus proyecciones historicas en la filosofia; por ende, he tomado de éste ciertos
elementos y los he situado en mi trabajo de forma introductoria, en funcion de otorgar
una comprension mas profunda sobre el pensamiento de Platon. De esta manera,
comenzaremos desglosando los principales conceptos de cultura, educacion, paideia,
areté y justicia principalmente, contextualizandolos dentro de la cosmovision en la que
fueron acufados, su tergiversacion historica, su paulatina insercién dentro de la moral
griega, su transmision a través de la educacion, y su apropiacion y arraigo en el
pensamiento filosofico, principalmente en vistas a una proyeccidon al sistema ético
platénico. De esta forma, el primer apartado de este capitulo esta dedicado a desentraiar
el ideal de paideia, mediante un examen de la cultura y educacion de la sociedad griega.

Al insertarnos de lleno dentro de la cultura helena, veremos de qué manera cobra
sustancial importancia el concepto de areté, que resulta, por lo tanto, imprescindible
desarrollar en un segundo apartado, dentro de este mismo capitulo. Una vez
fundamentado el desarrollo de la presente investigacion a partir del trazado de la
paideia y la areté, es preciso incluir el concepto de justicia, que es indispensable si
nuestra pretension es aproximarnos a la filosofia practica de Platon, ya que bajo los

términos de su filosofia, ética y justicia van de la mano.

* El presente capitulo consiste en una revision de la exposicion de Jaeger acerca del tema de la educacion
y los conceptos de paideia y areté en su texto Paideia.
> Jaeger, W. (2010), Paideia, los ideales de la cultura griega. México: Fondo de Cultura Econdmica.



1.1.- El ideal griego de educacion

Todas las criaturas necesitan preservar la esencia de su especie mediante la
procreacion natural; de este modo el ser humano, en su calidad de ser social, se ve
inclinado a transmitir sus costumbres mediante la educacion cuando su comunidad
alcanza cierto grado de desarrollo. Sin embargo, el hombre solo puede propagar y
conservar su forma especial de existencia social y espiritual mediante la voluntad
consciente y la razon. Es por esto que el hombre, en su calidad dual de criatura fisica y
espiritual (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 3)°, es capaz de crear sistemas de transmision de
identidad, tanto fisica como social y cultural a través de la educacion de lo que
llamaremos paideia 7. El carécter de la educacion no es, por tanto, individual, sino que es
la esencia de la sociedad, que se proyecta en cada uno de los individuos a través de
normas y leyes, o bien escritas o de transmision oral, acerca de la conducta y de la
moral; de esta manera, toda educacion es el producto de la conciencia viva de una
norma que rige una comunidad humana, y dado que el desarrollo social depende
esencialmente de la conciencia de los valores que rigen la vida de una determinada
comunidad, la historia de la educacion se halla esencialmente condicionada por el
cambio de los valores validos para cada una de ellas. Este es el punto en el que
convergen moral y educacion, y por ende, nuestro punto de partida.

La cultura griega representa paradigmdaticamente esto ultimo, ya que el
helenismo se da en la forma de progreso cultural unico frente a las otras civilizaciones,
pues se funda en principios totalmente nuevos. “Por muy alto que estimemos las
realizaciones artisticas, religiosas y politicas de pueblos anteriores, la historia de aquello
que, con plena conciencia, podemos denominar nosotros cultura, no comienza antes de
los griegos” (Jaeger, W., 2010, p. 4). En torno al concepto de paideia, muy dificil de
traducir, ya que el castellano no conoce una palabra para designarla, cabe aclarar que
comprende los conceptos de cultura, educacidon, moral, sociedad, etc. Aunque la
costumbre nos fuerce a usar la palabra cultura de forma trivial, designando con ella a
todo pueblo o civilizacién que se nos cruce, debemos tener en cuenta que su verdadero

sentido hace referencia a un concepto inherente a la humanidad heredera de Grecia, a un

SEntendemos por espiritual, el resultado de una construccion social acerca de lo propio de la humanidad,
es decir, el cosmos de la naturaleza humana griega, que en este caso comprende cosmovisiones, valores e
ideales.

7 Estaremos refiriéndonos al sentido del concepto de paideia a lo largo del presente capitulo, intentando
aproximarnos a su significado.



ideal consciente. De esta forma, es preciso tener presente lo que en estricto rigor se
entiende por cultura, vale decir, la totalidad de manifestaciones y formas de vida que
caracterizan un pueblo (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 4). Es cierto que toda comunidad
posee cierto nivel de organizaciéon educadora que transmite generacionalmente sus
valores y costumbres, pero todas son, en esencia, incomparables al ideal griego de la
formacion humana. A lo largo del presente capitulo se pretende acotar el término para
otorgarle mas claridad. Cabe, sin embargo, destacar preliminarmente que el concepto es
netamente griego y, tal como afirma Jaeger repetidas veces a lo largo de su obra, es
imposible aproximarse a una comprension de la paideia desde afuera; siempre debe ser
comprendida como parte de la cultura en la que estd inmersa, y cualquier otra
interpretacion que no la tome como parte de su entorno, serd completamente equivoca o
insuficiente. Los griegos son los primeros en establecer un ideal de cultura como
principio formativo para la vida humana, de ahi radica la importancia universal de este
pueblo para la educacion, que deriva de su nueva concepcion de la posicion del
individuo como inmerso en la sociedad (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 8). El sentimiento
griego de la dignidad humana es uno de los pilares fundamentales de su cultura. Sin
embargo, reiteramos, es imposible comprender a cabalidad la posicién del espiritu
griego en la historia de la educacion y la cultura desde el punto de vista moderno, por lo
que es imprescindible situarse dentro de la comprension general de la propia
constitucion racial del espiritu griego.

A diferencia del nuestro, el espiritu griego forma parte de la naturaleza como un
conglomerado, como un todo. No es subjetivo ni individual. Por lo tanto, al adquirir
conciencia de este espiritu universal, los griegos llegan al descubrimiento de las leyes y
normas objetivas. Por ejemplo, los griegos llegaron a representarse el cuerpo humano,
no mediante la imitacion de formas y movimientos individuales, sino a partir de la
intuicidn de las leyes de la estructura y movimiento que rigen a todos los cuerpos, pues
“la libertad sofrenada sin esfuerzo, que caracteriza al espiritu griego y es desconocida de
los pueblos anteriores, descansa en la clara conciencia de una legalidad inmanente a las
cosas” (Jaeger, W., 2010, p. 9), ya que los griegos poseen en su consciencia un sentido
innato de lo que es la naturaleza y el cosmos. La tendencia del espiritu griego hacia la
aprehension de cierta legalidad que rige la realidad en todos sus niveles (es decir, las
leyes del lenguaje, de la ciencia, del arte, y de todas las esferas de la vida), tiene su
fundamento en esta concepcion del ser como una estructura natural, madura, original y

organica. Esta idea se ve reflejada en el arte técnico, literario, e incluso en la oratoria,
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que tiene, por ejemplo, siempre a la vista las leyes de la retorica y la logica. “Todo
pueblo ha producido su codigo legal. Pero los griegos buscaron la ‘ley’ que actia en las
cosas mismas y trataron de regir por ella la vida y el pensamiento del hombre. El pueblo
griego es el pueblo filosofico por excelencia” (Jaeger, W., 2010, p. 10). De aqui
inferimos que la cultura griega tiene arraigada en su esencia la idea de paradigma frente
a todo lo que se les presente, por lo que no resulta extrafio el surgimiento de un posterior
sistema filosofico basado en las relaciones paradigmaticas e ideales, como es el de
Platén. La comprension de la filosofia platonica sienta las bases para la comprension de
la filosofia y de la cultura griega en general (en oposicion, por ejemplo, al método
cientifico moderno regido por la observacion y la experimentacion).

Como vimos, para los griegos todas las esferas de la vida son gobernadas por
leyes universales, de las cuales se desprenden las normas de conducta individual y
social, pues el mismo orden cosmético rige la naturaleza y la moral. En lo atingente al
tema de la educacion el panorama no fue excepcional, pues adquirir una conciencia
clara acerca de los principios naturales de la vida humana y de las leyes inmanentes que
la rigen se torna de suma importancia, en la medida en que estos mismos conocimientos
deben ser transmitidos y comprendidos a cabalidad por toda la comunidad (Cfr. Jaeger,
W., 2010, p. 11). Al comprender que hay algo asi como un orden moral, el espiritu
griego se propuso, a través de la educacion, tomar estos postulados y formar con ellos a
las nuevas generaciones. Solo el pueblo griego pudo situar estos conocimientos, como
fuerza formadora, al servicio de la educacidon, y forjar mediante ellos verdaderos
hombres, imprimiéndolos segtn el sello de la sociedad: “La mas alta obra de arte que su
afan se propuso fue la creacion del hombre viviente” (Jaeger, W., 2010, p. 11), y la mas
ambiciosa también, pues se dieron cuenta que la educacion debe ser un proceso de
creacion vivo y consciente. Esta forma de comprender la educacion moral es netamente
griega®, y ha sido legada a occidente a través de los siglos. El pueblo griego es educador
por excelencia del resto de sus sucesores occidentales, que lo toman como ejemplo
hasta hoy.

Frente a la educacion moral del resto de las civilizaciones, cabe destacar que lo
que en Grecia se intentdé transmitir no fue el conocimiento del individuo, sino la
conciencia paulatina de las leyes generales que determinan la esencia humana. De esta

manera, el espiritu que envuelve la educacion occidental es el humanismo. Hemos visto

¥ «Solo a este tipo de educacion puede aplicarse propiamente la palabra formacion, tal como la us6 Platon
por primera vez, en sentido metaforico, aplicandola a la accion educadora” (Jaeger, W., 2010, p. 11).
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que la esencia de la educacion consiste en formar a los individuos conforme al sello que
les imprime la comunidad; los griegos fueron conscientes de este proceso y, por lo
tanto, adquirieron la capacidad de apropiarse de este ideal de ser humano y encausar en
¢éste la trayectoria de la educacion, fundamentandola de manera mas certera y profunda
que ningun otro pueblo (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 12). Este es el nacimiento de la
educacion humanista, ya que por primera vez en la historia, surge una concepcion del
ser humano en su totalidad. Cabe subrayar que el ideal del hombre mediante el cual se
plasma la educacion es s6lo absoluto en su forma, debiendo adaptarse a los cambios
histéricos entre las determinadas sociedades, y continuar, sin embargo, fiel a seguir
siendo el mismo ideal. Dicho ideal no es un esquema vacio. Es erroneo calificar al ideal
griego de la educacion como una norma rigida y definitiva, sino que corresponde, en
ultimo término, a una forma viva que se desarrolla y cambia a través de la historia, al
ser adquirida por diferentes comunidades; sin embargo, el hecho de que el ideal de
formacion del hombre sea lo suficientemente plastico como para ser adquirido por
comunidades posteriores, no quiere decir que no deba ser éste comprendido como
esencialmente griego’. Cabe sefialar en lo que respecta a este punto, que el hombre es
entendido por los griegos como el hombre politico, ya que “en el mejor periodo de
Grecia, era tan imposible un espiritu ajeno al estado como un estado ajeno al espiritu”
(Jaeger, W., 2010, p. 13). En este sentido, toda forma de humanismo debe tener a la
vista el hecho fundamental de toda la educacion griega, es decir, el hecho de que la
humanidad, el ser del hombre, es considerado como un ser esencialmente politico. Es
por esta razon que los verdaderos artistas griegos no son los escultores o los pintores; no
lo son los creadores de una obra de contemplacion, sino los creadores de hombres, los
que ayudaban a la orientacion de la paideia: los filosofos, los politicos y los hombres de
estado, y todo aquel que crea y promueve el ideal de formacion. Es por esto que, para
efectos del presente trabajo, no es posible separar del todo los conceptos de filosofia,
educacion, politica y moral, pues todos convergen en el mismo punto.

Claro esta que la educacion ha sido asociada permanentemente a la educacion
historica. La antigiiedad clésica es y ha sido tomada como fuente inagotable de eterna

sabiduria, por lo que resulta dificil ver a la antigiiedad como una época histdrica entre

? Reiteramos que Jaeger es firme en este punto a lo largo de toda la obra: “Su forma reguladora y su
energia educadora, que experimentamos todavia sobre nosotros, s6lo pueden manifestarse como fuerzas
que acttan en la vida historica, como lo fueron en el tiempo en que fueron creadas. No es posible ya para
nosotros una historia de la literatura griega separada de la comunidad social en la cual surgio y a la cual
se dirigia” (Jaeger, W., 2010, p. 13).
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otras tantas. El problema de como ver la herencia de la educacion clésica de hoy es, por
tanto, un problema historico; no obstante, no se trata de ver el asunto como una creacién
artistica, que deba examinarse desde otros pardmetros, sino que mas bien, el fendmeno
de la educacion en Grecia debe comprenderse, reiteramos, como un proceso, y por ende,
debe ser estudiado en su esencia y desde sus inicios, como parte del movimiento
historico a que dio lugar (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 16). Por esta razon, las proyecciones
tentativas a un analisis de la herencia clasica de la educacién moral, y sus posibles
soluciones tedricas en un mundo globalizado, son en extremo ambiciosas y solo pueden
considerarse luego de un exhaustivo andlisis historiografico. Por lo pronto,
continuaremos describiendo la importancia historica de los ideales de cultura griega

para un analisis de la filosofia practica de Platon.

1.2.- Areté: el afan educador

La educacion es una funcion natural y universal, y coincide en todas las
sociedades en su contenido, que es a la vez moral y practico, manifestandose en la
forma de mandamientos, normas de prudencia para la vida y transmisiones de
conocimientos especificos técnicos y habilidades profesionales, que los griegos
denominaron techné (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 19). Més adelante, a estos estatutos de
transmision oral, se les fueron incorporando las leyes escritas de los estados, sin que
hubiera expresos reparos en la distincion fundamental entre la moral y el derecho.

Aunque ambas responden al mismo concepto de paideia, es preciso determinar
que educacién y cultura tienen raices diversas. La cultura se ofrece en la forma entera
del hombre, en su conducta y comportamiento externo y en su apostura interna. Asi,
vemos coémo se comienza de a poco a desglosar el concepto de paideia en la
caracterizacion de la cultura, y su diferencia con la educacion. En lo referente a esta
ultima, por otra parte, es posible ofrecer una vision histérica de su forma cambiante. En
un principio, la educacion estaba reservada tan sélo a unos pocos, a los nobles; pero
poco a poco la burguesia fue adquiriéndola, y lo que estaba reservado para un grupo
selecto, se convirtid en un bien universal y en una norma para todos. Consiste en un
proceso natural del desarrollo social que en el momento en que algin cambio desplaza a
cierta clase dominante de una sociedad, inmediatamente surge otra que la sustituye,
naciendo una nueva clase dominante, pues es la nobleza la fuente del proceso espiritual

mediante el cual surge y se desarrolla una cultura. De esta forma, se tiene a la vista a los
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mejores, pues el fin de educar tiene como modelo a un hombre superior. “Toda cultura
posterior, por muy alto que se levante, y aunque cambie su contenido, conserva claro el
sello de su origen. La educacion no es otra cosa que la forma aristocratica,
progresivamente espiritualizada, de una nacién” (Jaeger, W., 2010, p. 20).

Haciendo énfasis en la educacion de los griegos, que es lo que nos interesa
particularmente, Jaeger afirma que no es posible tomar la palabra paideia como hilo
conductor para estudiar el origen de la educacion griega, ya que, como explicamos, la
palabra paideia engloba muchos conceptos de diferente indole, razén por la que se
comprende muy difusamente, y resulta dificil tomarla como eje medular de un proceso
histérico tan grande. En cambio, la palabra areté’’, que significa algo asi como
excelencia o virtud (en un sentido no tan atenuado por su extenso uso moral), es la que
se tiene a la vista durante todo el proceso educativo griego, y a la que se aspira como un
ideal. “La areté es el atributo propio de la nobleza. Los griegos consideraron siempre la
destreza y la fuerza sobresalientes como el supuesto evidente de toda posicion
dominante” (Jaeger, W., 2010, p. 21). Cabe aqui aclarar que la areté es una
caracteristica propia de la nobleza s6lo en la medida en que es poseedora del honor,
pues honor y areté estan estrechamente relacionados'', ya que resultaba natural para el
griego, que valoraba al hombre por sus aptitudes, considerar al mundo en general bajo
este mismo prisma. El noble griego tenia acufiado en lo mas profundo de su ser el
sentimiento de deber, que juega un rol esencial en su areté y en su afan educador. “La
fuerza educadora de la nobleza se halla en el hecho de despertar el sentimiento del deber
frente al ideal, que se sitiia asi siempre ante los ojos de los individuos™ (Jaeger, W.,
2010, p. 23). De esta manera, el orgullo del noble se identifica con su ideal ético, con su
sentimiento inviolable de deber, y su constante lucha para conseguir la areté: “Para
Homero y el mundo antiguo de la nobleza de su tiempo la negacion del honor era, en
cambio, la mayor tragedia humana. Los héroes se trataban entre si con constante respeto
y honra. En ello descansaba su orden social entero” (Jaeger, W., 2010, p. 25). El afan de
distinguirse y la aspiracion al honor y la aprobacion actuaban como presion social,
controlando el comportamiento de la comunidad; es asi como el elogio y la censura

fueron considerados por la ética filoséfica como el hecho fundamental de la vida social,

' “Los griegos comprendian por areté, sobre todo, una fuerza, una capacidad. A veces la definen
directamente. El vigor y la salud son areté del cuerpo. Sagacidad y penetracion, arete del espiritu [...]
significa una fuerza que le es propia, que constituye su perfeccion” (Jaeger, W., 2010, p. 21).
" “Intimamente vinculado con la areté se halla el honor. En los primeros tiempos era inseparable de la
habilidad y el mérito. Segun la bella explicacion de Aristoteles, el honor es la expresion natural de la idea
todavia no consciente para llegar al ideal de la areté, al cual aspira” (Jaeger, W., 2010, p. 25).
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mediante el cual se manifiesta la existencia de una medida de valor que regia el
comportamiento de los hombres. Podemos darnos cuenta de que impera en la moral
griega el honor caballeresco, descrito muy bien por Homero. Este heroismo moral
consistia en el infatigable sacrificio por el honor y la gloria, sacrificindose enteramente
por alcanzar la virtud de la excelencia (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 28). Esta misma idea
puede verse reflejada a lo largo de los didlogos de Platon; particularmente en los
capitulos VI 'y VII de la Republica, con respecto a los sacrificios del filésofo gobernante
de la ciudad ideal ”.

Es preciso aclarar que el pensamiento €tico de Platon y Aristoteles no es idéntico
al de la Grecia arcaica, aunque se fundan en un principio comun, imperante en el
sentimiento griego, pues “el pensamiento ético de los grandes filosofos atenienses
permanece fiel a su origen aristocratico al reconocer que la areté solo puede hallar su
verdadera perfeccion en las almas selectas” (Jaeger, W., 2010, p. 27). Con respecto a
esto, vemos en qué medida el ideal griego, a pesar del desarrollo histdrico, sigue intacto
a través de su aglomeracion alrededor del concepto de areté, manteniéndose a través de
los siglos la forma que ha recibido de la antigua ética aristocratica, pues en este
concepto de la areté se funda el caracter aristocratico del ideal de la educacion entre los

griegos.

1.3.- En torno al concepto de justicia

Habiendo analizado ya el tema de la educacion y la areté, es preciso adentrarnos
en lo que respecta a la justicia, ya que para efectos de una comprension de la filosofia
practica de Platon, todo avanza por estos dos caminos: ética y politica, en cuanto uno es
social y el otro personal. De este modo, una integra comprension del concepto de
justicia resulta crucial para el estudio de la filosofia moral platonica, pues la justicia es
el pie de inicio de su politeia.

Para desglosar la concepcion de justicia es preciso referirnos a los conceptos

griegos que son afines a ella; de este modo es preciso clarificar que:

“Themis es el compendio de la alteza caballeresca de los primitivos
reyes y seniores nobles. Etimologicamente significa ‘ley’. Los caballeros de
tiempos patriarcales decian el derecho de acuerdo con la ley proveniente de

2 Este punto se desarrollara mas profundamente en el tercer capitulo.
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Zeus, cuyas normas creaban libremente segun la tradicion del derecho
consuetudinario y su propio entender y saber” (Jaeger, W., 2010, p. 106).

El concepto de diké, en cambio, resulta dificil de determinar, ya que no es tan
preciso como el de themis, aunque designa en cierta medida el sentido de justicia. En la
antigua Grecia la exigencia de un derecho igual para todos constituyo el fin mas alto, ya
que proporcionaba una medida general para juzgar en cada una de las disputas
particulares, en una primera instancia, acerca de la propiedad, designando
imparcialmente lo mio y lo tuyo y, de esta forma, atribuir a cada cual lo que le
corresponda. Se buscaba una medida justa para la atribucion del derecho y se hall6 en la
exigencia de igualdad implicita en una interpretacion del concepto de la diké (Cfr.
Jaeger, W., 2010, p. 107). Este sentido de igualdad que adquiere el concepto de diké se
mantiene a lo largo de toda la historia del pensamiento griego, y adquiere mayor
importancia durante el proceso de estado juridico de la democracia, que se basaba en
cierta interpretacion de la igualdad a que hace referencia este concepto de justicia, de
forma muy diferente a como luego lo comprenderia Platon, con su doctrina aristocratica
basada en la jerarquia y las diferencias sociales.

La designacion de justicia mediante la sumision social de regirse por una
aceptacion comun de estos conceptos, adquirid con su fijacion escrita una fuerza aun
mayor, pues su contenido se tornd mas palpable y asequible. Nomos designaba la
fijacion escrita del derecho usualmente valido, vale decir, las leyes. Siendo ahora
tomado como hombre justo a quien obedezca a las leyes, “el antiguo, libre ideal de la
arete heroica de los héroes homéricos se convierte en un riguroso deber hacia el estado
al cual se hallan sometidos todos los ciudadanos sin excepcion” (Jaeger, W., 2010, p.
109). Cabe aclarar que el nuevo concepto de justicia bajo la forma de la aspiracion a un
ideal de areté que conforma las caracteristicas de un ciudadano perfecto no suprime los
modos anteriores de comprender este ideal, sino que comprende el concepto en su
evolucion histérica y lo eleva a un nivel superior. “Este es el sentido de la demanda de
Platon en las Leyes, cuando afirma que en el estado ideal debiera ser “reelaborado” el
poema de Tirteo que estima el valor como la mas alta areté, de tal modo que se pusiera
a la justicia en lugar del valor” (Jaeger, W., 2010, p. 110). A lo largo de la Republica,
Platon ilustra que la areté se halla comprendida en el ideal del hombre justo. Este punto

lo desglosa en las llamadas cuatro virtudes platonicas, aunque tomar la virtud como una
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multiplicidad no significa que Platon no afirme que la justicia esta contenida en toda
areté.

Es evidente que resulta imposible aproximarse a la cultura griega sin
comprender la filosofia de Platon y Aristoteles, y viceversa, es inutil intentar
comprender la filosofia de Platén y Aristoteles sin tener nociones de la cultura griega.
Su correlacion se ve en la enorme influencia de la polis sobre la vida de los individuos,
que se fundaba en la idealidad del pensamiento colectivo. De esta forma, la polis
respondia a una necesidad de la sociedad, y se convirti6 en un ser propiamente espiritual
que recogia en si los mas altos aspectos de la existencia humana (Cfr. Jaeger, W., 2010,
p. 111). La polis, en su forma de sociedad con una paideia comtn, ofrece mucho a los
ciudadanos particulares, y, por lo mismo, exige de ellos a su vez lo mas esencial: la
pertenencia. El espiritu de la polis, entonces, imprime su propio sello en cada uno de los
ciudadanos, que a su vez responden a este espiritu comun, aceptando las normas de
conducta y costumbres que les impone. De este modo, cada acto se mide bajo la balanza
del bien y el mal designada por la polis. “Con la ley se forja el hombre una nueva y
estrecha cadena que mantiene unidas las fuerzas y los impulsos divergentes y los
centraliza como nunca lo hubiera podido hacer el antiguo orden social. El estado se
expresa objetivamente en la ley, la ley se convierte en rey” (Jaeger, W., 2010, p. 112).
Es asi como la ley traza limites e impone normas a todo ambito de la vida, desde los
asuntos privados mas especificos, hasta la conducta moral de sus ciudadanos,
representando el punto final en el camino de la educacion griega'’. La comprension de
la ley en el estado es lo que designa originalmente el sentido de la idea de cosmos, que
significa orden, y naci6 indicando un patréon de conducta y de ordenamiento para la
comunidad, ya que en aquella época el derecho y la politica eran el epicentro medular
del pensamiento, que distingue dos niveles: el privado a lo que es propio, y el politico a
lo que es comUn. De esta manera, al hombre particular se lo ve siempre como incluido
en el cosmos politico. Es por esto que en Grecia se da como un imperativo natural que
todos los ciudadanos participen activamente en los menesteres del estado y de la vida
publica (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 114). Sin embargo, esta aptitud general para hacerse

cargo de los asuntos publicos solo pertenecia en este momento a la nobleza.

'3 “La obra de filosofia pedagdgica de Platon culmina en el hecho de que en su ultima y mayor obra se
convierte en legislador, y Aristoteles termina su Efica mediante apelaciéon a un legislador que realice su
ideal” (Jaeger, W., 2010, p. 113). La apelacion a la resolucion del sistema ético platonico en las Leyes,
sera esbozada con mas propiedad en el tercer capitulo; sin embargo, no se profundizara en este punto por
sobrepasar los alcances de esta investigacion. En su lugar, dicho problema serd presentado como una
proyeccion al desarrollo del tema en cuestion.
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Mas tarde, con la critica a la democracia planteada por Socrates y Platon, surge
un nuevo punto de vista frente al problema entre la destreza profesional y la educacion
politica, en que resultaba paraddjico que para los oficios comunes orientados a la techné
se ofreciera una educacion dirigida a un saber determinado y real, mientras que un
politico, que debia poseer la facultad de manejar el estado, contase tan s6lo con una
formacion general e indeterminada. Claro esta que el problema so6lo podia ser planteado
asi en una época para la cual resultaba evidente que la areté politica debia corresponder
a un saber real. Es por esto que, a la nueva forma de polis orientada a la sumisién a la
ley, la virtud politica y el éthos resultaban mucho mas determinantes que el /ogos, ya
que el estado se sostenia en la obediencia de los ciudadanos a la ley, sin importar mucho
si éstos comprendian o compartian sus fines (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 115). Un cosmos
legal, de acuerdo con este antiguo modelo helénico, en el cual el estado es el espiritu
mismo y la cultura espiritual se refiere al estado como a su ultimo fin, es el que
bosqueja Platon en las Leyes. Alli determina la esencia de toda verdadera educacion o
paideia, en oposicion al saber especial de los hombres de oficio, tales como los
comerciantes, los tenderos y los armadores, como la “educacion para la areté que
impregna al hombre del deseo y el anhelo de convertirse en un ciudadano perfecto y le
ensefia a mandar y a obedecer, sobre el fundamento de la justicia” (Jaeger, W., 2010, p.
116). De esta forma vemos como Platon evidencia la necesidad de una técnica politica,
aunque no la analoga a la techné de los artesanos, sino que la presenta como una

educacion integral, que responde a un ideal ético y politico.

1.4.- Origenes del sistema politico y moral platonico: el pensamiento de Socrates y

el ser interior

Convenimos con Jaeger cuando sostiene que Platon debe ser considerado como
el culmen del ideal de la paideia griega, y que es “el verdadero filosofo de la paideia”
(Jaeger, W., 2010, p. 375). Su obra pedagogica alcanza este grado, ya que Platon
desarrolla un nuevo sistema, a partir de la comprension de la filosofia moral de Socrates
que, en palabras de Jaeger, es “el fendmeno pedagdgico mas formidable en la historia de
occidente” (Jaeger, W., 2010, p. 404), pues surge con ¢l la dialéctica, que da paso a un
nuevo horizonte critico de pensamiento. La filosofia socratica no responde a un simple
sistema teorico, sino que es al mismo tiempo una exhortacion y una educacion practica,

ya que al servicio de estos fines se hallan el examen y la refutacion de todo saber
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aparente. Es preciso destacar que el afan educativo de Socrates se interpreta como un

.. . 1
“servicio de Dios”

, refiriéndose a un cuidado del alma, que puede sonar muy cristiano,
por lo que cabe aclarar que esta interpretacion resulta a partir de la adopcion de esta idea
socratica por el cristianismo; sin embargo, el cuidado del alma para Sécrates tenia otro
sentido, y se traduce en el cuidado por el conocimiento del valor y de la verdad. La
separacion del cuerpo y el alma que describe la teoria socratica hace alusiéon a una
jerarquia de los valores, en la que se coloca en un plano superior a los bienes del alma,
seguidos por los del cuerpo, y sitiia por ultimo a los bienes materiales. Esta escala
axiologica se aleja abismalmente del pensamiento popular griego imperante en la época,
para el cual salud, juventud y bienestar eran lo primordial. De esta manera, vemos que
la innovacion de Sécrates en cuanto a la areté, es situarla dentro del alma, pues con él
surge dentro del pensamiento griego la importancia por la psyché. El alma de que habla
Socrates solo puede comprenderse concibiéndola de forma complementaria con el
cuerpo como conformando una unidad, pero ambos como dos aspectos distintos de la
misma naturaleza humana (Cfr. Jaeger, W., 2010, p. 421). Al igual que todo lo demas, si
queremos situarnos dentro del pensamiento griego, al alma hay que considerarla
siempre como dentro de un cosmos, analogable al cosmos de las cosas sensibles. Es por
esto que es preciso que la analogia de la unidad del alma y el cuerpo deba también
extrapolarse al concepto de la areté, de modo que valentia, justicia y piedad
corresponden a virtudes del alma, del mismo modo en que salud, fuerza y belleza lo son
del cuerpo .

El saber socrético o fronesis no tiene mas objeto que uno: el conocimiento del
bien. EI concepto de bien en la filosofia de Socrates es dificil de explicar; sin embargo,
se refiere a aquello que es util, y también a aquello que posee un valor por si mismo,
siendo de esta forma bueno para el hombre lo que le es realmente gozoso y venturoso, y
que lo conduce naturalmente a la realizacion de su ser. “Por tanto, lo ético vuelve a
situarse en el centro del problema, de donde habia sido desplazado por el movimiento
educativo de los sofistas” (Jaeger, W., 2010, p. 425). La concepcion sofistica de la

educacion habia surgido por la necesidad de educar a la estirpe gobernante, ofreciendo

14 “Este caracter religioso de su mision se basa en el hecho de que se trata precisamente de la ‘cura del
alma’, pues el alma es para ¢l lo que hay de divino en el hombre” (Jaeger, W., 2010, p. 416).

!> “El concepto del dominio sobre nosotros mismos se ha convertido, gracias a Socrates, en una idea
central de nuestra cultura ética. Esta idea concibe la conducta moral como algo que brota del interior del
individuo mismo, y no como el simple hecho de someterse exteriormente a la ley, como lo exigia el
concepto tradicional de la justicia” (Jaeger, W., 2010, p. 432).
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conocimientos misceldneos acerca de la cultura y ejercitacion del arte retorico'®. La
popularidad de los sofistas viene de esta idea de cosmos y polis como centros de la vida
griega, requiriéndose cada vez mas, una educacion de corte politico. Es por esto que,
“un Socrates cuya educacion no hubiese sido “politica’ no habria encontrado discipulos
en la Atenas de su tiempo. La gran novedad que Socrates aportaba era el buscar en la
personalidad, en el caracter moral, la médula de la existencia humana en general, y en
particular la de la vida colectiva” (Jaeger, W., 2010, p. 426). Es asi como vemos que
para Socrates, toda educacion debe ser politica, de manera que el hombre debe ser
educado, o bien para gobernar, o bien para ser gobernado. Este es el pensamiento
cardinal que hereda luego Platon para sistematizar su filosofia moral y politica.

En este mismo sentido es que se interpreta la separacion entre ética y politica,
que es una abstraccion netamente moderna'’. Sin embargo, vemos aqui que ética y
politica forman un concepto unico; €ste es un punto muy importante para la presente
investigacion, ya que ética y politica van de la mano y son inseparables, tanto en la
filosofia socratico-platobnica como en el pensamiento griego en general.
Comprendiéndolo de este modo, bien podria decirse que los didlogos socraticos de
Platén, que se desarrollan en torno a conceptos como la piedad, la justicia o la
moderacion, son en realidad investigaciones a cerca de la virtud politica (Jaeger, W.,
2010, p. 441)"®, ya que el motivo esencial de estos primeros didlogos platénicos consiste
en dilucidar el verdadero sentido de los conceptos mas determinantes de la vida moral
del hombre, a menudo interpretados erroneamente. Lo novedoso es el didlogo, forma
Optima para una filosofia de corte critico, ya que busca llegar al verdadero significado
de los valores supremos de la vida de manera consensual. Todos estos intentos de
desentrafiar la esencia de una determinada virtud desembocan, por ultimo, en la
conciencia de que esa esencia tiene que consistir necesariamente en un saber real,
desprendiéndose de esto que hay algo comin en todas estas virtudes separadas, que

corresponde a la virtud en si. Jaeger apunta la intencién pedagodgica que poseen los

'® En torno a Platén y los sofistas se profundizara en el capitulo segundo, en el apartado dedicado al
Protagoras.

7 “Con esto no solo se separaba lo que en la vida de la polis griega formaba una unidad, sino que se
cambiaba incluso el sentido de los conceptos de lo ético y lo politico. Esta circunstancia entorpece mas
que cualquier otra la comprension acertada de la situacion imperante en Grecia. Esto hace que sea
igualmente equivoco para nosotros decir que las virtudes de que habla Socrates son virtudes ‘politicas’.
Cuando clasificamos la vida entera del hombre griego y su moral, en el sentido de Socrates o de
Aristoteles, con el adjetivo de ‘politica’ expresamos algo muy distinto del concepto técnico actual de la
politica y del estado” (Jaeger, W., 2010, p. 441).

'8 Este tema se revisara con mayor detencién en el capitulo 2.
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didlogos de corte socratico en este punto, preguntandose “;para qué serviria en ultima
instancia todo el lujo de fuerza intelectual que aqui se despliega para la solucion del
problema ético, si el investigador no confiase en acercarse practicamente por este
camino a la meta del fomento del bien?” (Jaeger, W., 2010, p. 444). El problema puesto
aqui de relieve es el de que, a pesar de tener cierta claridad acerca de lo que es el bien y
el mal, se decide con frecuencia actuar mal. De aqui se desprende uno de los ejes
fundamentales del pensamiento moral socratico, que dice que el hombre sdlo yerra
moralmente por ignorancia, ya que tiende naturalmente hacia el bien. Esta tesis se
convierte en la nueva forma de comprender la paideia, que no consiste ya en ofrecer
herramientas para el desarrollo de ciertas capacidades, o la transmision de los
conocimientos técnicos, sino que la verdadera esencia de la educacioén es conducir al
hombre, encaminandolo para que alcance su thélos, al verdadero fin de su vida.

En breve, afirmamos que sélo podemos comprender el afan moralizante de
Platon insertandonos en el dmbito histérico en el que se produce la génesis de su
filosofia practica, con una comprension de la paideia y la areté que se arrastran desde
mucho antes. Hemos visto que la esencia de la educacion moral en la Grecia clasica gira
en torno al concepcion de la paideia, que se refiere, en tltima instancia, a la inherencia
de los ideales de virtud comprendidos en el concepto de areté dentro de la evolucion del
afan educativo helénico. Dicho proceso educativo del espiritu de occidente estd forjado
en la idea de paradigma, que intenta en ultima instancia encontrar el patron comun,
inmanente en todo ambito de la vida, respondiendo a la pertenencia sistematica de un
cosmos. Asi, vemos que este anhelo arquetipico se plasma también en lo que atafie a la
moral de los individuos, en la medida en que se aspira a un ideal de excelencia noble
para alcanzar la plenitud moral. De esta manera, el anhelo a la rectitud inserto en el
ideal aristocratico adquiere finalmente solidez al transformarse en una apelacion
rigurosa de la polis hacia un sentimiento de pertenencia en sus ciudadanos, por lo que
comienza a tomar fuerza el sentido de la justicia, tanto para la vida privada como para la
publica. Dicho requerimiento se ve luego reflejado en la formacion del derecho y las
leyes, que son las que pasan a regir la conducta moral, fundamentando una comprension
mas equitativa de la justicia. La aprehension ética y politica del concepto de justicia
pasa a ser complementada mas adelante por la filosofia practica de Socrates, en su
anhelo por incorporar la categoria del alma humana en la dimension moral, y dirigirla

hacia un trayecto teleoldgico, empds al bien. Este es el pie de inicio de la pretension
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platonica de gestionar el sentimiento ético y politico de la areté en un proyecto

educativo.
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CAPITULO II

El anhelo moral de Platon en el Protdgoras

En el presente capitulo acerca de la educacion moral en el Protagoras, se
pretende ofrecer una aproximacion a Platon como educador moral, mediante el anélisis
de datos biograficos que ilustran su latente preocupacion por asuntos morales,
complementados con el andlisis de su filosofia practica. De esta forma, intentaremos
determinar una correspondencia entre su pensamiento y su afan pedagdgico. Para esta

9519

parte me centraré¢ en el apartado de Carlos Garcia Gual, “Platén”, para luego

adentrarme en el andlisis del Protdgoras.

2.1.- La figura de Platon como educador moral en correlacion con su biografia y su

obra

En este apartado, seran comentados ciertos datos biograficos y bibliograficos de
Platon, aportados por Carlos Garcia Gual en el capitulo dedicado a Platon del texto
compilatorio Historia de la ética de Victoria Camps>’. De esta manera, haremos un
recorrido a través de los hitos mas relevantes en ética y educacion, con respectivas
referencias al tema de paideia y areté, tomados tanto de los Didlogos como de los
escritos que dan cuenta de la importancia de la educacion de la moral en la vida de
Platén, como lo es la Carta VII. Vemos aqui como a lo largo de todo su proceder, el
estudio de Platon se ha enfocado siempre en la ensefanza de la moral y la virtud
politica. Este apartado rescata la trayectoria de la vida y obra de Platon como educador
moral, por lo que es de suma importancia para el resultado final del trabajo, ya que nos
ofrece una vision general de la figura de Platon como un filésofo integral, no solo
enfocado en el idealismo netamente tedrico, sino que a la vez preocupado de la filosofia
practica y la educacion.

En primer lugar revisaremos la experiencia politica de la vida de Platon. Es
preciso tener en cuenta para este punto que la ética platdnica esta sustentada en su teoria
metafisica y ontoldgica, cohesion que conviene tener presente al analizar el afan

educador del filoésofo, ya que desemboca ésta en una amplia teoria ética y politica. Esto,

' En Victoria Camps: Historia de la ética.
PCamps, V. (1999), Historia de la ética, de los griegos al renacimiento, Vol. 1. Barcelona: Editorial
Critica.
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ya que al estar inmerso en la Atenas del siglo V, Platon no podia sino situar sus
inquisiciones respecto de la moral dentro del &mbito préctico de la polis, enmarcado en
una ética de valores de raices homéricas. Sin embargo, fue capaz de ir mas alld,
extrapolando su filosofia practica a una ciudad ideal, contenida ya no por los valores
heroicos, sino por la idea de justicia. De este modo, frustrado por el fracaso politico de
Atenas, Platon se sumerge en su teorética republica ideal, para luego volverse un
educador factico con la fundacion de la Academia. En este punto, sostenemos la
importancia de la Carta VII para comprender, a partir de una perspectiva histoérica, el
afan ético y politico de Platon. En ella, Platon relata sus desilusiones frente a los
sucesos que afectaban a la politica ateniense de la época, en que se implanta una cruenta
democracia que, sin destino claro, se ve enfrentada a los vaivenes del azar y acaba por
condenar a Socrates, unico hombre justo de la polis*'. Es esta la causa directa de la
génesis de la teoria politica platdnica, que corresponde, en ultima instancia, a una
reforma educacional, pues “Platon ha visto claramente que, para mejorar a los hombres,
hay que reformar la politeia a fin de obtener un régimen de convivencia justo y dirigido
hacia el bien comun; pero para reformar la politeia hay que educar a los ciudadanos
sabiamente” (Garcia Gual, C. 1999, p. 85), ya que sostenia firmemente que la areté
politica es ensefnable. Haciendo hincapié en este punto, vale recordar que los Unicos
intentos efectivos de Platon por participar en politica fueron sus viajes a Sicilia en su
afan educador; intentos que resultaron fallidos. Sin embargo, el ultimo viaje a Sicilia lo
emprende alcanzada una edad avanzada y con escasas esperanzas de conseguir la
victoria de su hazana educativa, lo que cobra un valor alin mayor, ya que encarna su
idea de que el filosofo debe sacrificar el llevar una vida contemplativa para participar
activamente en los asuntos politicos, dado que es su deber dirigir a los demés hacia el
bien, atn a costa de su propia felicidad®*.

Desilusionado por la muerte de Socrates, Platon deja de interesarse en el
acontecer del estado para dedicarse a reflexionar acerca de la justicia, creando en su
Republica un innovador régimen politico, una politeia que divide a la sociedad en
estamentos, y en la que el gobierno queda en manos de los sabios, en contraste con el

sistema de la democracia ateniense imperante en la época. En su estado perfecto, el rol

21 . . . [ .
“So6lo Socrates ha sido un verdadero politico en Atenas, al preocuparse por mejorar a sus

conciudadanos, no con riquezas ni con armamentos, sino ejercitando sus almas en la busqueda del bien
auténtico: la virtud y el conocimiento de si. Paideia y politeia son los leit-motiv de la empresa filosofica
de Platon, como han destacado J. Stenzel y W. Jaeger” (Garcia Gual, C. 1999, p. 85).

2 Este punto sera desarrollado mas adelante, en el tercer capitulo, al referirnos al simil de la caverna
descrito en la Republica.
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de la educacion es primordial, ya que la tarea del politico es fundamentalmente
educativa, y viceversa, del verdadero educador en los principios morales deviene el
mejor politico. De esta forma, aunque Platon evite interferir activamente en los asuntos
politicos de la ciudad, hace de su teoria €tica una politica. Para Platon es inconcebible el
individuo sin la polis, de manera que su filosofia, si bien ideal, tiene siempre a la vista
los asuntos comunes del estado, por lo que determina que el filosofo tiene para con la
comunidad una responsabilidad politica y a la vez pedagogica, como bien ha sefialado

Garcia Gual:

“Socrates habia demostrado, con su escepticismo y su valor personal,
que los conceptos morales estan mas alla de las valoraciones tradicionales; que
el individuo con su razon es la base verdadera de una ética autonoma, pero, a
la par, siempre habia tratado de mejorar a sus conciudadanos. Lo que Socrates
trato de hacer mediante el trato personal y los coloquios directos, Platon trata
de ampliarlo mediante sus didlogos escritos, mediante una enorme obra
literaria y filosdfica, guiado por un empeiio a la par ético y politico” (Garcia

Gual, C. 1999, p. 91).

Vemos coémo, a diferencia de Socrates, Platon se preocupa de dejar registro
escrito de su doctrina, ademas de la fundacion de la Academia, cumpliendo asi con su
responsabilidad pedagogica, aunque sin alejarla mucho de la forma socratica, puesto
que admite que el hallazgo del saber auténtico surge a partir del didlogo y la critica. De
ahi que prefiera el didlogo al discurso, evitando el peligro de caer en el dogmatismo
sofista.

Es asi como Platon da el puntapié inicial a su doctrina politica, dando origen a
sus primeros didlogos que intentan, de algin modo, definir la virtud. Estos son los
llamados didlogos de juventud de Platon, y describen fielmente al Socrates historico,
dedicado a la indagacion moral mediante la busqueda de definiciones universales acerca
de los conceptos basicos de la ética. Estos didlogos resultan casi siempre aporéticos,
vale decir, sin respuesta, y reconociendo ambas partes su ignorancia frente al tema. Los
primeros didlogos se desarrollan, entonces, en torno a la definicion de alguna
determinada virtud, para luego dar paso, en didlogos posteriores, a la relacion entre tales
virtudes: a la contemplacion de todas ellas en una unidad, y a determinar si éstas
corresponden o no a un saber ensefiable, conformando asi su sistema filosofico. Uno de
estos didlogos, que tomara un sitial medular para nuestra investigacion, es el
Protagoras, en el que se intenta desentrafiar el caracter virtuoso de la técnica politica, y

si ésta es 0 no ensefable. Hay que aclarar que estos primeros didlogos, a pesar de no
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ofrecer una respuesta directa al problema de la virtud por su caracter aporético, dicen
mucho con el mero preguntar, ya que indican la trayectoria de la filosofia de Platon, que
supone ciertos absolutos o ideas como pilares fundamentales: “desde el plano logico
Platén pasa al ontologico. Y si hay algo que justifica que las cosas sean bellas, o buenas,
habréa que afirmar que eso, lo Bello, o lo Bueno, existe por si mismo” (Garcia Gual, C.
1999, p. 100). De esta manera, acepta que la virtud es conocimiento ensefable, por lo
que el siguiente paso corresponderia a establecer una ciencia ética y politica, para que
ésta progrese y forme expertos, al igual que sucede con las otras ciencias.

Siguiendo los pasos del Protagoras, €l Gorgias o Acerca de la retorica busca los
principios éticos que nos conducen a la felicidad politica (Garcia Gual, C. 1999, p. 103).
Cambiando la aporia por la demostracion de un saber, con el Gorgias Platon comienza a
desligarse de la filosofia socratica para ir formando la suya propia. De esta manera,
rechaza la retorica y la reemplaza por la justicia y el conocimiento, enumerandolos
como pilares fundamentales de un buen gobierno, y dejando en claro que el buen
politico serd un filésofo, un conocedor de la justicia, y no tan so6lo un orador, ya que “el
auténtico estadista es, ante todo, un educador de verdad, algo que no son ni los politicos
pragmaticos ni los sofistas retéricos, atentos sélo a conquistar, como sea, mas poder, sin
escrupulos morales” (Garcia Gual, C. 1999, p. 104). Es asi como apreciamos que en éste
dialogo, al preguntar Socrates a Gorgias acerca de su profesion, responde aquél con las
ventajas de un buen orador, mas que con una certera definicion acerca del arte retorico
sobre el cual se discute, de manera que Sodcrates replica, acerca de la superioridad
retdrica, que es sOlo aparente, ya que bien persuade al ignorante, pero sucumbe ante el
verdadero conocimiento. Asi, Gorgias acaba por admitir la subordinacion de la retdrica
a la moral, poniéndose al servicio de la justicia®.

Siguiendo al Gorgias, la primera parte de la Republica continua tratando el tema
de la justicia. En el libro I, Trasimaco sostiene que la justicia es dictada por los
poderosos para su propia conveniencia, a lo que Socrates agrega que, si bien en efecto
eso ocurre, debe de hacerse un paralelo entre lo que de hecho es y lo que debe ser (Cfr.
Garcia Gual, C. 1999, p. 110), lo que da pie a Platoén para construir su politeia. Pero la

Republica, si bien traza la politeia de Platon, no es meramente un tratado de politica; es

2 “para Socrates no es poderoso quien hace cuanto le apetece ni quien esta en condiciones de ejercer
despoticamente su dominio injusto [...] Socrates defiende que solo el hombre justo puede ser feliz, y que
es mejor sufrir injusticias que cometerlas, que no es lo mismo hacer lo que a uno le apetece que lo que
uno quiere (puesto que de verdad nadie quiere sino el bien, y por lo tanto sdlo yerra por ignorancia), y que
la felicidad se funda en la educacion y la justicia” (Garcia Gual, C. 1999, p. 106).
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un sistema completo cuyos temas centrales son la justicia y la ética, acompafiadas de un
desarrollo en la educacion. Siguiendo esta linea es posible observar que la organizacion
de la sociedad, dividida en tres estamentos, es también analoga a las divisiones del alma
humana, lo que da pié para postular una teoria del conocimiento expresada a través del
simil de la caverna, al que haremos alusion mas adelante al referirnos mas
especificamente a la Republica.

Es preciso destacar una postura que sostiene Garcia Gual frente a la teoria
politica plasmada en la Republica, que merece tenerse en cuenta si lo que queremos es
resaltar la figura de Platon como educador y como un filésofo practico. El autor destaca
el rechazo de Platon al liberalismo, ya que al originarse de los universales, en su
proyecto filoséfico no queda cabida para relativismos de ningun tipo. Es por esto que,
en disonancia con la permisiva democracia ateniense, construye su republica justa e
ideal, basada en la educacion®, ofreciendo un sistema normativo basado en lo que
podria ser una reforma politica para la ciudad de Atenas®. Etica y politica van aqui de
la mano, correspondiendo la una al bien final del individuo y la otra al de la
colectividad, mostrandose el sistema politico de la division social del estado como
analogo a la division del alma humana; asimismo, el cuerpo social de la polis conforma
también una unidad espiritual, dejando de ser tomada meramente como un conjunto de
individuos.

Mucho después de la Republica fue escrito el didlogo del Politico, en una etapa
de revision critica de la teoria de las ideas, junto con el Teeteto, el Parménides y el
Sofista. En el Politico, los temas centrales siguen siendo ética y politica; sin embargo,
Platon no persevera en dicho didlogo su empresa de la ciudad ideal, sino que se limita a
atender lo posible*, considerando la realidad historica y sus soluciones facticas. Aqui
afirma Platon que, de haber un politico verdaderamente justo, podria gobernar desde su

propio juicio tomando siempre las decisiones correctas, pero que, al no existir tal

* «“La educacion es el factor esencial en la conformacién de la estructura social; pero la educacion opera
sobre esa diversa base natural de los talentos de los ciudadanos” (Garcia Gual, C. 1999, p. 115).

* Frente a su desilusion politica, Platon divide a la sociedad en tres estamentos segun sus condiciones
naturales: filosofos, guardianes y obreros. Estos ultimos requieren menos educacion, sin embargo, tienen
también menos responsabilidades para con el estado, mientras que el filésofo debe entregar su vida al
recto funcionamiento de la ciudad, sacrificando un retiro contemplativo que pudiera resultarle de mayor
interés que ocuparse de los asuntos publicos. Le quedan, de este modo, prohibidas la propiedad privada y
la familia; “su gobierno es autoritario, y no van a ceder a pactos ni sugerencia de la masa de sus subditos,
que, por lo demas, Platon supone sera feliz en su sumision y obediencia” (Garcia Gual, C. 1999, p. 119).
%% “Ep este sugestivo dialogo Platon observa las dificultades de lo ideal, advierte su imposibilidad y los
riesgos de tal apuesta, y, desconfiando del, déspota ilustrado perfecto, propone un arreglo no 6ptimo, sino
un cierto satisfactorio compromiso con nuestro mundo. En el viraje hacia lo real, se perfila el camino que
va de la Republica a las Leyes” (Garcia Gual, C. 1999, p. 125).
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politico en el mundo habitual, debe implantarse un sistema de leyes que resguarde a la
polis de la imperfeccion de sus politicos. De este modo, es notorio como Platon tenia
presente, de algin modo, la implementacion de su doctrina. De ahi que su afan educador
sea tan importante para la recta comprension de su sistema filoséfico.

Se dice que la muerte alcanzo a Platon redactando las Leyes, tratado en que
volvia sobre el tema de la ética y la politica, barajando nuevamente la posibilidad de la
construccion de una ciudad justa. Se nota en el didlogo una evidente evolucion en el
pensamiento platonico, ya que toma los supuestos de su paideia ideal, aproximandolos a
la realidad historica de su tiempo, tomando esta vez en cuenta las limitaciones de la
realidad. De esta forma Platon, que seguia convencido de la idea del bien lograda
mediante la educacion, a través de la cual cada individuo seria capaz de tomar
decisiones justas y llevar la ciudad a una vida feliz, traza su teoria de modo mucho mas
aterrizado, ya no con una confianza ciega en la virtud de los hombres, sino posandola en
algo mas certero: las leyes; normas escritas que fortifican la austeridad en la que vive la
ciudad sin justicia. “La paideia se fundamenta en la buena legislacion, en el nomos
firmemente establecido por los mejores y mdas sabios, hombres, probos y
experimentados, tras una larga ensefanza y aprendizaje” (Jaeger, W., 2010, p. 128). De
este modo, Platon otorga a la educacion un rol fundamental, haciéndola obligatoria
desde la infancia, pues la educacion es responsabilidad en ultimo término del estado
mas que de los padres.

En este apartado, Garcia Gual brinda una vision general acerca del sistema ético
de Platon, ofreciendo una mirada global de su empefio moral, extraido tanto desde sus
textos como de su biografia. Con este fin, toma en cuenta la problematica ética y
politica latente en Platon, manifestada en una serie de didlogos y datos de su vida
personal. No obstante, cabe detenerse en la evidente critica que ofrece el autor al
sistema politico platonico planteado en la Republica por ser exagerado y eminentemente

metafisico:

“Platon ha extremado sus propias convicciones. Sin duda resulta
conveniente para el progreso técnico que el trabajo sea especializado y que los
diferentes profesionales persistan en una tarea propia. Pero resulta exagerado,
partiendo de esas diferencias animicas, establecer un régimen de castas y
encajar a los individuos para toda su vida en una de ellas” (Garcia Gual, C.
1999, p. 119).
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De igual forma, afirma con respecto al plan de ejecucion de la ciudad ideal que
“es dificil admitir que el funcionamiento de una sociedad asi pueda realizarse fuera de la
utopia sin caer en degradaciones y terribles rigores” (Garcia Gual, C. 1999, p. 118). En
relacion a este punto, nos parece que el tildar a la ciudad ideal, si bien ideal, de utopica
e irrealizable resulta demasiado categodrico, ya que de no ser concebida como real, la
Republica tendria un matiz totalmente diferente, y no otorgaria un rol tan fundamental a
la paideia; de ser asumida como imposible, la Republica resultaria totalmente vacia. La
ciudad ideal no es propiamente eso, sino que es lo mas parecido a una ciudad del mundo
de las ideas, pero posible, de la misma forma en que un hombre justo se parece a la
Justicia. Es por esto que tomamos el apartado de Garcia Gual, justificando de este modo
el afan pedagogico de Platoén, ya que su sistema politico funciona a través de una
reforma educacional; de este cambio depende la posibilidad de que su Republica pueda
o no llegar a ser. Es por esto que nos parece de suma importancia el planteamiento del
autor de fundar la teoria politica de Platon en su biografia. Viéndolo de este modo, la
relacion que hace el autor revela que hace mucho sentido la concepcion de un estado
autoritario y dividido en castas, tan diferente a la democracia imperante en la Atenas de
la época. También a través del andlisis de su vida, resalta la importancia de la paideia en
el sistema filosoéfico de Platobn como engranaje que pone en marcha su plan politico,

.. , , el g , e 27
insinudndose ademas con esto su posibilidad factica™'.

2.2.- Platon y los sofistas frente a la educacion de la areté

“El conocimiento del bien que Sdcrates descubre en la base de todas y cada una
de las llamadas virtudes humanas no es una operacion de la inteligencia, sino que es,
como Platon comprendid certeramente, la expresion consciente de un ser interior del
hombre” (Jaeger, W., 2010, p. 445). Lo peculiar de Socrates, y que corresponde a su
innovacion dentro de la comprension de la ética, es que se esforzaba por encontrar los
patrones morales fijos dentro del fluir de la naturaleza humana y su conducta. A partir
de ésta, “la filosofia platonica es el intento de descender a esta nueva sima del concepto
socratico del saber y agotarla” (Jaeger, W., 2010, p. 445).

Dentro de las discusiones mas habituales acerca del vinculo entre paideia y areté

se encuentra la pregunta fundamental de la moral platonica: “;Es ensefiable la areté?”

" El problema de la posibilidad de la Repiiblica sera abordado mas especificamente en el capitulo tercero.
Sin embargo, ofrecer una respuesta a dicho problema escapa de las pretensiones de esta investigacion.
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Determinar la virtud y su cardcter ensefiable es el claro afan de Platoén en sus primeros
didlogos, y determinado esto, intenta luego canalizar la areté por la via de la ciencia
epistéme, ofreciendo los parametros tanto éticos en la vida personal, como politicos en
la vida en sociedad, para la recta vida conforme a la virtud. Si bien hasta los tiempos de
Platén atin se manejaba el término areté para designar cominmente la excelencia, con
sus indagaciones morales se revela el espiritu de la época en que imperaba un nuevo
orden educativo, que contenia ya una crisis de la areté en su sentido politico y moral. Es
asi como la palabra areté pasa de significar valentia, nobleza o habilidad, a representar
el sentido de excelencia y virtud, en lo que atafie a la integridad moral del individuo y a
su participacion en la polis™®.

El origen de las inquietudes pedagogicas de corte moral en Platon se enmarca,
como ya vimos, dentro del fracaso politico de Atenas, ademas del cauce que llevaba la
interpretacion de la areté en el impetuoso espiritu griego, marcado ahora por los
universales socraticos. Cabe también en este punto destacar el intento sofista de ofrecer
una solucion al problema de la educacion de la areté, pues, tal y como Jaeger comenta,
“la educacion de los sofistas no surgié unicamente de una necesidad politica y practica.
Tomo al estado como término consciente y medida ideal de toda educacion” (Jaeger,
W., 2010, p. 293). Tomaremos el didlogo del Protdgoras® para indagar en el problema
de la educacion de la virtud, aclarando de paso que el afan pedagogico de Platéon no se
alejaba en extremo del afan del sofista Protagoras, sino que ambos sélo diferian en su
planteamiento. Es asi como el ideal sofistico de la educacion de la areté desemboca
luego en la filosofia moral de Platon. Esto, ya que una concepcion paulatinamente
renovada acerca del individuo visto ahora de forma integral, ofrece en cierta medida una
concepcion politicamente mas organica respecto de qué significa ser ciudadano, ya que
se concibe al individuo como parte esencial de la polis, de un todo. De ahi que el afan
pedagbgico impere en la época, y sea el punto de inflexion entre la filosofia moral
platonica y la educacion sofistica.

Cabe reiterar, antes de insertarnos de lleno en el Protdgoras y la indagacion
acerca del caracter ensefiable de la areté, que inicialmente el concepto de paideia®

hacia referencia a la instruccion que va desde la nifiez y que termina en ella. Sin

% El tema de la conceptualizacion de la areté y el espiritu griego ha sido explicado ya en el primer
capitulo del trabajo.

* En Platon (2011), Didlogos I, Madrid: Gredos.

% La discusion en torno a la paideia griega que da origen a la paideia de la areté fue agotada en la
seccion anterior, precisamente para referirnos ahora con mas detalle al tema de la virtud en general, y si
es ésta 0 no ensefiable.
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embargo, ya en el siglo V, la idea de formacion tiene alcances mas amplios, es decir, ya
no se entiende como un asunto relativo solo al nifio, sino que es también un modo de
cultivar al ciudadano en saberes tanto de tipo formal como sociales y practicos. En
definitiva, la paideia de Platon, y a la que apunta también Protagoras y la sofistica en
general, tiene lugar en un tiempo en que la formacion especializada del individuo en su
dimension integral, como tal y como ciudadano de la polis, se amplia a terrenos mas alla
de la mera formacion escolar, y pasa a determinar todos los d&mbitos de la vida. Es asi
como la educacion deja de ser entendida bajo un prisma netamente formal en la medida
en que agrupa ciertos conocimientos basicos, y pasa a ser comprendida como formacion
integral, componiendo como eje medular el sentimiento moral y politico de la areté. Es
asi como la intencion de Platon y su trabajo como educador, se encuentran arraigados en
la estrechez existente entre paideia y areté, mas especificamente en la areté politica.

En torno al obrar de acuerdo a lo necesario para la polis gravita gran parte de la
paideia sofistica, en términos de que, “desde un principio, el fin del movimiento
educador que orientaron los sofistas no fue ya la educacion del pueblo, sino la
educacion de los caudillos” (Jaeger, W., 2010, p. 266). Este es otro punto comun de la
idea de educacion moral tanto de Platobn como de Protadgoras, ya que ambos sostenian
que, para involucrarse en asuntos politicos como la formulacién de leyes y la direccion
del estado, los mas propicios son los mas capaces; debe orientarse a ellos una educacion
mas compleja, y por su parte, ellos deben dedicar su pragma al recto funcionamiento del
estado. Pues, aquello de lo cual todos deben participar, como pone Platon en boca del
sofista en el Protdgoras, “no se trata de la carpinteria ni de la técnica metalirgica ni de
la alfareria, sino de la justicia, de la sensatez y de la obediencia a la ley divina, y, en
resumen, esto como unidad es lo que proclamo que es la virtud del hombre” (Platon,
2011, 325a). El objetivo de esta educacion privada para el caudillo era promover
exitosos hombres que, entre otras cosas, consagrasen sus esfuerzos a las posibilidades
de triunfar en politica y dirigir al estado mediante un riguroso aprendizaje de la retorica.
Es asi como vemos que Platon parte de la base de la paideia sofistica para edificar la
suya propia, tomando las bases de la educacion moral que pretendian los sofistas, pero
orientandola, no a los caudillos, sino apuntando a formar un sistema republicano, que

considere a toda la sociedad.
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2.3.- El Protdgoras 'y el problema de la educacion de la areté

Recordemos que a lo largo del didlogo del Protdgoras no se intenta determinar
tal o cual virtud como en didlogos anteriores, sino que mas bien se discute en torno al
tema de la areté en si y su facultad de ser o no ensenada. Este problema se ilustra
mediante una discusion entre Socrates y el sofista Protagoras, educador. A lo largo del
dialogo es posible dar cuenta de como Platon probablemente sintié que Protadgoras fue
un gran sabio, pues, a pesar del antagonismo latente entre sofistica y filosofia, en el
didlogo con su nombre ilustra al sofista con mucho respeto, eludiendo la posibilidad de
ridiculizarlo.

Al comienzo del didlogo nos encontramos a Hipdcrates, deseoso de ser aprendiz
de Protigoras, quien afirma ser sofista y hacer mejores a los hombres. Ante esto,
Socrates se demuestra escéptico’’, pues existia cierto prejuicio latente ante la doctrina
de los sofistas en contraste con la filosofia. Sin embargo, Protdgoras es un gran sabio y
educador, por lo tanto, SOcrates estd ansioso por oir su opinion. De esta manera,
comienzan las anheladas palabras de Protagoras, que en una primera instancia procede a
intentar definir el pragma de un sofista: del mismo modo en que el citarista es experto
en tocar la citara y el médico en el arte de curar, se descubre aqui que el sofista se
dedica a la retorica (Platon, 2011, 312d-314b). Cuando se le pregunta al mismo
Protagoras en qué consiste la sofistica, responde: “Yo, desde luego, afirmo que el arte
de la sofistica es antiguo” (Platon, 2011, 361d-e), sugiriendo con esto que la sofistica se
ha disfrazado de distintas artes, siendo también sofistas los sabios de cada una de sus
respectivas disciplinas, de modo que “todos ésos, como digo, temerosos de la envidia,
usaron de tales oficios como velos [...] yo, sin embargo, he seguido el camino
totalmente opuesto a €stos, y reconozco que soy un sofista y que educo a los hombres”
(Platén, 2011, 317b)*%. Con esto Gltimo, admite que la sofistica es el arte de la virtud en
general33, y que un sofista se dedica a ensefiarla, introduciendo en este punto el tema de

.y .y 4
la educacion en el didlogo™.

31 «Gj 1e das dinero y lo convences, también a ti te hard sabio”, refiriéndose Socrates a Protagoras, al
alabarlo Hipdcrates por su sapiencia (Platon, 2011, 310e). También entre 313c y 314b critica el supuesto
fraude del sofista y su condicion de comerciante, afirmando, por ejemplo que “el sofista viene a ser un
traficante o un tendero de las mercancias de que se nutre el alma”.

32 Aqui se revela la soberbia del sofista frente a la humildad del filosofo, del sélo sé que nada sé
socratico.

3 Pues en lugar de permanecer oculto detras del velo de la experticia de una ciencia en particular, se
dedica al cultivo de la moral y la retorica, por sobre la ensefianza de la técnica. Dice: “Joven, si me
acompafias te sucedera que, cada dia que estés conmigo, regresaras a tu casa hecho mejor, y al siguiente,
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De la disyuntiva de la enseriabilidad de la virtud depende la ciencia politica, ya
que si los hombres la poseen a priori no podria existir tal cosa como un experto en
virtud; asimismo, si fuese ésta un arte que debe aprenderse, el derecho a opinién acerca
de los asuntos publicos estaria reservado tan solo a los sabios; en este punto, la paideia
adquiere un rol protagdnico, ya que el curso que tomardn entonces ética y politica
dependera de coémo se comprenda la educacién. Para aproximarse a la raiz del
problema, Protagoras ilustra el tema de la ciencia politica y la educacion con el mito de
Prometeo (Platon, 2011, 321d), que relata, luego de la creacion, la distribucion de
fortunas entre las especies que habitaban la tierra para que cada una pudiese sobrevivir;
dando a unos gran tamafio, a otros garras y colmillos, y repartiendo de esta forma sus
respectivas facultades a todas las criaturas. Epimeteo, el encargado de la reparticion,
dejo olvidado al hombre sin medio alguno para protegerse de las adversidades del clima
y las restantes criaturas. Prometeo, atormentado por el error, hurta el fuego de los
dioses, para entregarlo a los hombres, esperando que con el fuego éstos pudiesen
contrarrestar las deficiencias fisicas con que Epimeteo los habia dejado. Lo que hace
finalmente Prometeo es contrarrestar las desventajas fisicas del ser humano,
entregandoles el dominio de los saberes técnicos, representados aqui por el manejo del
fuego, que es una técnica a desarrollar, siendo el fuego un medio externo al hombre. El
dominio del fuego representa en este caso el arte bélico, que bien podia resguardar al
hombre de sus inminentes desventajas frente a las otras especies; sin embargo, no los
resguardaba de ellos mismos, pues su incapacidad de formar comunidades los mantenia
en riesgo de muerte y total extincion, ya que “no poseian el arte de la politica, a la que
el arte bélico pertenece” (Platon, 2011, 322b-c). Entonces Zeus, al ser advertido de lo
que sucedia, “temi6 que sucumbiera toda nuestra raza y envié a Hermes que trajera a los
hombres el sentido moral y la justicia, para que hubiera orden en las ciudades y
ligaduras acordes de amistad” (Platon, 2011, 322c). Sentido moral y justicia (aidos y
diké), entonces, fueron entregados a todos los hombres sin excepcion, para que cada uno

sea participe “pues no habria ciudades, si s6lo algunos de ellos participaran, como de los

lo mismo. Y cada dia, continuamente, progresaras hacia lo mejor” (Platon, 2011, 318a), relatando
Protagoras a Hipdcrates los beneficios que obtendria de sus ensefianzas.

34 Si bien la educacion ofrecida por Protagoras iba dirigida a quienes pudieran pagar, cabe destacar que
aquéllos eran generalmente los aspirantes a lideres de la polis. La aparicion de la figura del educador
sofista responde a la necesidad del pueblo ateniense de cultivarse, preferentemente en lo que era su deber,
vale decir, participar en los asuntos publicos. Podemos apreciar que los asuntos de educacion pasan a
desarrollarse, principalmente, en virtud de lo comun: paideia pros ta koina.
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otros conocimientos” (Platon, 2011, 322d), y al que sea incapaz de participar en
politica, ordena Zeus que sea expulsado de la ciudad como una peste.

Es posible hacer dos lecturas del mito de Prometeo. En una primera mirada se
infiere que la virtud no es ensefable, ya que cada uno la posee indistintamente y el que
no la posee no tiene remedio alguno, debiendo ser expulsado de la polis. Por ende, seria
menester oir a los expertos cuando se trata de un saber particular; sin embargo, en
asuntos politicos, todos tendran igual derecho a opinion. Calando mas hondo, una
segunda lectura del mito advertira que puede inferirse también lo contrario, a saber, que
la virtud debe ser ensefiada, ya que el hombre no la poseia por naturaleza, y tuvo que
serle otorgada por mandato divino, enseiandosela a través del sentido comun, pero
como un diamante en bruto que necesita cada vez ir puliéndose. De esta interpretacion
se desprende que la virtud debe ser ensefiada, lo que explicaria que entre los politicos
los haya tanto buenos como mediocres. Tomando esta lectura, se deja entrever en el
diadlogo una cierta tendencia a la aceptacion del caracter didactico de la virtud cuando,
dialogando con Protagoras en torno al mito de Prometeo, Soécrates afirma, acerca del
castigo, que no se sentencia por mera venganza, sino por educacion; para no recaer en
acciones deplorables en el futuro (Platon, 2011, 324c¢). Esta Gltima es sin duda también
la vision de Protdgoras acerca del mito, ya que, recordemos, dice ser un educador de la
virtud.

Esta apreciacion se desprende a partir de la interesante problemaética que surge,
de la interpretacion del mito de Prometeo, entre lo que es por naturaleza (physei) y lo
que es por ley (nomo). Advertimos que no hay con suma claridad una posicion
radicalizada en el mito respecto de la posicion en la que se sitia a aidds y diké dentro de
estas categorias, ya que los humanos no las poseian naturalmente, siéndoles otorgadas
por Zeus, de lo que tiende a desprenderse que tales virtudes sean entregadas al hombre
por mandato de la ley. Sin embargo, Zeus se las entrega a todos por igual, y pasan a ser
virtudes constitutivas del hombre, al ser éste arrojado al mundo, tal y como las fieras
fueron dotadas de garras y colmillos, y las bestias de gran tamafio y grueso pelaje. No
obstante, la intervencion de Zeus siembra la duda respecto de que éstas sean
absolutamente constitutivas del hombre por naturaleza, por el hecho de que el dios exige
que los hombres “sean capaces” de participar de aquellas facultades, dejando abierta la
posibilidad de que los humanos tengan que comprometerse en ejercitarlas para su
cultivo pleno. Cabe recordar que durante la época clasica ambas designaciones, vale

decir, lo que es por naturaleza y lo que es por ley, eran completamente excluyentes. Esto
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significa que no podia comprenderse una misma cosa como siendo por physis y nomo;
sin embargo, y en consideracion con lo dicho, creemos que la educacion, siendo una
actividad conscientemente instituida en Atenas en vistas de procurar la excelencia en el
ciudadano, implica que eso que es dado a los humanos, como una especie de disposicion
natural para vivir en la seguridad de la polis (aidos y diké), exige que ésta, la paideia, le
imprima el cufio formador de ciudadania, y con ello, posiblemente de excelencia y
virtud. Es por esto que Platon pone en boca de Protagoras la afirmacion que dice que “si
existe eso de lo que deben participar todos, de acuerdo con ello debe obrar todo hombre,
siempre que quiera aprender o hacer cualquier cosa, y sin ello, no, y al que no participe
es preciso ensefarselo y castigarle” (Platon, 2011, 325a). Es por esto que podemos
decir, acerca del mito de Prometeo, que si bien el hombre ha sido dotado como
naturalmente dispuesto al sentido moral y la justicia, desde el momento en que Zeus se
las entrega a todos por igual es preciso afirmar acerca de ellas que pertenecen
constitutivamente a la esencia del ser humano. Sin embargo, es el arte de la politica, la
politike techné, la técnica que debe desarrollarse a partir del aidds y diké que cada uno
posee, y pulirse mediante la educacion. Es por esto que, si bien todos y cada uno de los
ciudadanos tienen las bases y la disposicion natural del sentido moral y la justicia, no
todos las desarrollan de igual forma para cultivarse en politica. De aqui surge el afan
pedagdgico de Platon para instruir a los ciudadanos en la areté politica.

Para clarificar este punto, los espectadores solicitan que Socrates y Protagoras
dialoguen acerca de la ensefiabilidad de la virtud, por lo que el primero sostiene que la
virtud no es ensenable, y el segundo que si lo es, ya que ¢l mismo se dedica a ensefiar a
los jovenes atenienses a ser buenos ciudadanos. Se pregunta entonces si “acaso existe, o
no, algo de lo que es necesario que participen todos los ciudadanos, como condicion
para que exista una ciudad” (Platon, 2011, 325a). Discutiendo en torno a esta pregunta
que apunta a delimitar si la virtud es o no ensefiable, se pone sobre la mesa la palabra
episteme, que corresponde también a ciencia, conocimiento o saber cientifico. Se intenta
descubrir si la virtud es o no una ciencia, un saber; de serlo, serd ésta ensefiable al igual
que el resto de las ciencias. A partir de este punto destaca Socrates de qué manera los
hombres de bien dejan a sus hijos al amparo de profesores que los instruyen en las
diferentes disciplinas, pero no les ensefan virtud. Protagoras a esto responde que bien se
instruye a los nifios en virtud, ensefidndoles a distinguir lo bueno de lo malo y lo justo

de lo injusto, premiandolos cuando aciertan y castigandolos cuando yerran.
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Socrates acaba convenciéndose, con los argumentos de Protdgoras, de que la
virtud es ensefiable, por lo que ahora quiere saber acerca de la naturaleza de la virtud
misma; procede entonces a preguntar a Protdgoras si todas las cosas que llamamos
virtud, vale decir, justicia, prudencia, sensatez, piedad, entre otras, todas juntas
conforman la virtud, o bien, si cada una por si sola es virtuosa; es decir, si todos esos
son distintos nombres para una misma cosa, la virtud, o si cada una de ellas es una
virtud diferente de la otra. Protdgoras responde que las diferentes virtudes son como las
diferentes partes del rostro, teniendo cada una su particular funcidn, pero participando
todas, en conjunto de una unidad, ya que, por ejemplo, dice que muchos son valientes,
pero injustos (Cfr. Platén, 2011, 329e), por lo que cada una de las virtudes es en si
diferente. A esto Socrates le pregunta si no es, por ejemplo, piadosa la justicia ni justa la
piedad, haciendo hincapié en el hecho de que las virtudes no parecen diferenciarse, pero
Protagoras afirma que bien se parecen sin ser lo mismo>. Socrates, en este punto,
afirma que el conocimiento produce una transformacion espiritual y conduce hacia una
accion, ya que sostiene que, al igual que la totalidad de las virtudes, conocimiento y
accion van unidos, pues si se tiene conocimiento del bien, se actia conforme a él. Es por
esto que, frente a la discusion en torno a si la virtud es una sola o varias por separado,
Sécrates plantea que corresponde solo a una cosa, ya que todo ser humano tiene la
natural disposicion a mejorar su propio ser, tendencia que no se manifiesta fragmentada,
sino que corresponde a un mejorar en todo sentido. Por otra parte, cabe destacar que las
virtudes no son meras mejorias personales, sino que recaen en una dimension social y
politica®. La virtud no es tema de cada uno; involucra a toda la comunidad.
Continuando con el tema de la virtud en general, se resuelve que si bien las virtudes
difieren entre si, juntas conforman un todo, puesto que la razén nos permite separar y
racionar la realidad, para luego unirla y comprenderla mejor.

Se discute posteriormente en torno a una frase de Pitaco: “Dificil es ser...

digno”, discutiéndose que el poseer una virtud no puede ser dificil, pero bien debe serlo

3 Acerca de la diferencia de las virtudes, Protdgoras en este punto afirma que “unas cosas son buenas
para las raices del arbol, pero malas para los tallos” (Platon, 2011, 334b), simpatizando con una postura
contraria a la de Platon, y afirmando una contingencia del bien, pues para el sofista, el bien seria relativo,
pues en su famosa teoria del homomensura afirma que “el hombre es la medida de todas las cosas”. Sin
embargo, y sosteniendo la relatividad del bien, ;hasta qué punto puede defender la ensefianza de la virtud
y de lo bueno? Intentar resolver el tema de rivalidad entre el idealismo platonico y la homomensura
protagorica escapa de las pretensiones del presente trabajo. No obstante, es una observacion que conviene
tenerse presente durante un analisis del Protdgoras.

36 Recordemos que en la filosofia de Platén, ética y politica van siempre de la mano, y es dificil poner en
jaque la una sin la otra.
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llegar a obtenerla, lo que remite al tema de la paideia. En relacion a esto, se intenta
resolver si un hombre bueno se hace malo, o si el malo se hace bueno: se dice que un
hombre malo no puede hacerse malo, pues no puede serlo sino forzosamente. Un

hombre de bien, en cambio, cae en el vicio cuando le es inevitable.

“Asi también un hombre de bien puede hacerse malo, o por el tiempo, o
por la fatiga, o por enfermedad, o por algun otro accidente. Pues ésta es la
unica accion mala: carecer de ciencia. El hombre malo no puede hacerse malo,

porque ya lo es desde siempre; si quiere hacerse malo, le es necesario antes
hacerse bueno” (Platén, 2011, 345b).

En este punto es necesario aclarar la diferencia entre ser malo por ignorancia y
volverse malo, ya que para Socrates, solo se cae en el vicio por ignorancia; para hacerse
bueno debe cultivarse la epistéme a través de la educacion y poner en practica los
conocimientos, y la costumbre hara obrar bien al hombre bueno.

Alrededor de este tema comienza a desarrollarse el esperado didlogo acordado
entre Socrates y Protdgoras, ya que antes Protdgoras queria solo hablar en largos
discursos y Sdcrates en breves interrogatorios, por lo que a peticion del publico presente
se desarrolla ahora un didlogo serio en el que Socrates interroga y Protagoras responde.
Se vuelve sobre el tema de si la sabiduria, sensatez, valor, justicia y piedad son cinco
nombres para una misma cosa o si cada una de ellas representa a algo diferente de las
demas, y se recuerda que sobre esto habia dicho Protagoras que cada uno de estos
elementos designa un objeto propio, pero que todos forman parte de la virtud, como las
partes del rostro. Socrates lo concede, agregando que si bien son diferentes, se parecen
mucho pues todas participan de la virtud y las unas se sirven de las otras. Aqui
Protagoras, si bien da la razon a Socrates, apunta que la valentia, sin embargo, difiere de
las otras cuatro virtudes nombradas, diciéndole que “encontraras, desde luego, a muchos
hombres que son injustisimos, de lo méas impio, de lo mas intemperante y muy
ignorantes, pero extraordinariamente valientes” (Platon, 2011, 349d), acordando ambos,
luego, que no es lo mismo ser intrépido que valiente, “porque la intrepidez les viene a
los hombres tanto de su ciencia como de su coraje y su locura, al igual que la potencia;
pero la virtud de la valentia viene de la naturaleza y de la buena crianza del alma”

(Platon, 2011, 351b)°".

3"Esta ultima frase es un tanto ambigua y denota el latente cambio de direccion del dialogo, ya que habla
de que la intrepidez, que no es valentia; por lo tanto, tampoco virtud, proviene tanto de la sabiduria como
de la ignorancia, y bien se obtiene por naturaleza como por educacion.
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Entra repentinamente al didlogo el tema del placer, en la medida en que es
placentero que la virtud se dé con facilidad. La discusion se desarrolla en torno al llevar
una vida buena, y si el placer es en si bueno s6lo por el hecho de ser agradable, y lo
desagradable malo, o si de cosas agradables las hay unas malas, y cosas buenas
desagradables. Se concede que la opinion del vulgo es hedonista: el mal es el suftir y el
bien es el placer, y que el placer y el dolor a veces dominan al hombre. Convienen
Socrates y Protagoras en que no hay nada superior a la epistéme, y que sin embargo, el
hombre sucumbe ante ciertos placeres, ain sabiendo que pueden éstos convertirse en
futuros males. Esto ocurre porque un placer ahora sobrepasa el hecho de un dolor
después, lo que se analoga a la apreciacion de los tamafos: un objeto que esta cerca se
ve mayor que otro de igual magnitud que se encuentra mas lejos, sucediendo lo mismo
también con los sonidos; uno de cerca se oira con mayor intensidad que uno lejano al
mismo volumen. De esta forma, se engafia la gente al sucumbir ante el placer, por caer
en un error en el discernimiento de hacer un balance entre los placeres y dolores futuros
y presentes, que pueden aparentar ser superiores o mas leves dependiendo de la
distancia temporal. El correcto juicio del placer se corresponde entonces con la métrica,
siendo el caer ante el placer, por lo tanto, ignorancia frente a la ciencia. De este modo,
se sostiene la tesis socratica de que el hombre tiende naturalmente al bien, y que solo
yerra por ignorancia. Protagoras y los sofistas afirman ser médicos de esta enfermedad,
que es la ignorancia. Es por esto que se supone que el verdadero placer debe ser medido,
pues el placer del momento podria contraponerse al dolor del futuro: hay que esforzarse
para ser virtuoso, para adquirir el placer mediante este bien. Por mucho que se hagan
actos virtuosos, éstos quedarian vacios si no hay un saber previo sobre ellos, pues
caerian en el vicio y no serian permanentes. El bien y el placer se identifican entonces
en la cuestion virtuosa.

De acuerdo a lo anterior, el hombre tiende naturalmente al bien, y no se dirige
hacia el mal mas que por ignorancia, de modo que el virtuoso perseguird el bien y el
ignorante se alejard de éste. Protagoras habia dicho al comienzo del didlogo que las
partes de la virtud eran como las de un rostro, y que la valentia diferia bastante de las
demas, ya que bien podria encontrarse hombres injustos, impios e ignorantes, que a su
vez fuesen valientes. Sin embargo, al examinar Soécrates a Protagoras, conceden que
asistir a la guerra es un acto valiente, por lo tanto, hermoso y bueno. De este modo, el
hombre virtuoso deseara pelear en la guerra, no por alocado, sino persiguiendo algo

hermoso. Por el contrario, el cobarde ignora que ir a la guerra es algo bello y huye de
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ella. De este modo, se contradice Protagoras, ya que la valentia, al igual que las otras
virtudes, se obtiene por conocimiento de la epistéme.

Es asi como las posturas iniciales van cambiando a lo largo del didlogo, de manera que
Protagoras, que defendia con su pragma el cardcter didactico de la virtud, se afana
argumentando lo contrario, mientras que Sécrates, que dudaba de esto mismo, acaba
admitiendo que la virtud es conocimiento y practica de la ciencia (Cfr. Platon, 2011,
361b). A diferencia del Carmides y muchos didlogos socraticos, el Protagoras no acaba
en aporia, sino que se llega a un acuerdo. Mas que responder a la pregunta inicial de qué
es la virtud, se concluye insertandola dentro de la epistéme. Las opiniones acaban
invirtiéndose, y Socrates admite que la totalidad de las virtudes bien podria ser una
ciencia, y deberia, por lo tanto, poder ser ensefiada mediante el conocimiento de los
universales, y no a través de la opinidn sofistica, pues si es cierto que la virtud es un

saber, debe tender a los universales y no a la opinion.
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CAPITULO III

El proyecto educativo de Platon en la Republica

Aunque le son propios una multiplicidad de temas, la Republica corresponde
esencialmente a un tratado de filosofia politica; por lo mismo, indudablemente se centra
en desglosar el sentido de la justicia. De esta forma, se toma la justicia como eje central
en dos preceptos, individual y social, de modo que proyectada en cada uno de nosotros
corresponde a la ética, y se le llama politica a 1o que repercute en la ciudad, haciéndose
un paralelo entre ambas. En lo que respecta a la recta vida en sociedad, y ya que el ser
humano es por naturaleza un ser social, surge la division del trabajo; gracias a ésta, se
puede lograr que cada uno se desenvuelva en lo més propio de si, pues en cada uno de
nosotros hay una physis, una disposicion natural a desarrollar mediante un pragma. Una
politeia entonces debe orientar y permitir esta recta distribucion, ya que la justicia tiene
que ver con una organizacion de esta physis. Es por esto que la felicidad y plenitud
individual estan siempre en el horizonte de toda programacién politica®. Veremos que
para tales preceptos, la educacion adquiere un rol protagdnico, por lo que se analizaran
las pretensiones é€ticas y politicas de Platon, plasmadas en el estado perfecto, en relacion
a la reforma educacional que establece para su recto funcionamiento. Con este fin, me

serviré principalmente de los libros V, VIy VII de la Republica.

3.1.- La proyeccion del Estado platonico en aras de la educacion

En lo atingente a la justicia, Platon hace una clara distincion entre teoria y accion
que, si bien son dos cosas distintas, en este punto tienen una relacion complementaria.
La teoria corresponde al conocimiento como conocimiento de la realidad, que en este
sentido se desarrolla como un proyecto politico, en grandes planes tedricos para la
ciudad. Estd ligada a la Idea”, y asi, a la filosofia, pues lo real no es lo practico o
concreto, sino lo ideal. Por ende, si los problemas intestinos de la polis pretenden ser
solucionados mediante la accion, sera ésta sdlo una soluciéon sombria que no perdurara,

de modo que el actuar debe antes estar respaldado por la teoria, que es realidad ideal,

¥ Nos referimos puntualmente a las éticas de la era del ser, segun la fragmentacion historica que hace
Adela Cortina de la ética.

%% En este capitulo, por estar basado directamente en libros de la Repiiblica, seguiremos la nomenclatura
platonica de mayuscular los sustantivos que hagan referencia al mundo de las ideas.
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eterna. Por consiguiente, la Repiiblica™ no se trata de un tratado netamente tedrico, sino
que dicha teoria debe contemplar a la vez su posibilidad féctica, para complementar
ambas, teoria y accion.

Convenimos entonces que la Republica es un tratado de filosofia politica, en la
medida en que la organizacion de un estado corresponde a un tema politico cuando las
teorias pasan a la accion; pero hasta qué punto llega la teoria es un tema filoséfico, y en
el tratado de la Republica se tratan ambos temas. Es decir, en la Republica se teoriza
acerca de un Estado perfecto, y se adecua a una posible realizacion mediante un
proyecto educativo. De esta forma, el problema que surge con la formulacién del Estado
teorético es llevar a la practica este modelo con el menor cambio posible. El hecho de
que los filésofos reinen en las ciudades es una posibilidad abstracta, del mismo modo en
que todo el proyecto de la Republica lo es, ya que su posibilidad sera valida so6lo en la
medida en que pueda ser tomada como paradigma para la organizacion de otra polis,
pues no es el mismo Estado descrito el que se adapta a la realidad factica, sino que
depende de otro, que sea modificado para asemejarse a aquél. Es aqui cuando surge el
tema que nos compete en relacion a la educacion, pues si se pretende que los filosofos
reinen en las ciudades, primero hay que formar filosofos, asi como debe también
clasificarse la educacion del resto de los ciudadanos, lo que so6lo seria posible mediante
un magno proyecto educativo.

Es asi como a lo largo de este didlogo que se desarrolla entre Socrates y
Glaucon, se admite que ningin estado podra alguna vez llegar a ser perfecto si los
filésofos no toman las riendas del gobierno, o bien, si los que gobiernan no llegan a
filosofar. Reconoce Socrates al respecto: “Que la realizacion de una de estas dos cosas,
o de las dos, sea imposible, afirmo que no hay razon para suponerlo; pues si fuera asi,
estariamos haciendo justamente el ridiculo, por estar construyendo castillos en el aire™'
(Platon, 2011, 499b). Por lo tanto, no hay que discutir con la muchedumbre, sino
hacerla entender, explicdndole la verdadera naturaleza del filésofo, y que son éstos, y no
los inutiles que ellos toman por tales, los que merecen gobernar. De este modo, la
multitud no se irritara con los fil6sofos, y estara feliz de ser gobernada por ellos, puesto
que son ellos los que contemplan lo divino y lo imitan, siendo s6lo ellos capaces de

implantar estas costumbres en la gente. “Seria suficiente que hubiera uno solo [un

0 En Platon (2011), Didlogos II. Madrid: Gredos.
*'Destacamos aqui este pasaje, que deja entrever la posibilidad factica de la Republica.
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filosofo] que contara con un Estado que lo obedeciese, para que se llevara a la realidad
todo lo que actualmente resulta increible™** (Platon, 2011, 502b).

Vemos cémo a lo largo del didlogo se dejan de lado las divagaciones en torno a
la realizacion del Estado hipotético, para preguntarse reiterativamente si es posible o no
un Estado tal. En relacion a este punto, Socrates recuerda que el dialogo habia surgido
intentando descubrir qué era la Justicia. Asi, compara al Estado ideal con una pintura,
de modo que una en que se haya dibujado al hombre que fuese el mas hermoso, no deja
de ser excelente si no puede encontrarse a dicho hombre en el mundo; de igual forma, el
Estado ideal que construyen hace las veces de paradigma, dejando asi sin cuidado la
posibilidad de encontrarlo pues, por naturaleza, la verdad féctica nunca alcanza la
perfeccion de las palabras (Cfr. Platon, 2011, 473a). Por esta razén, Socrates solicita a

Glaucon:

“No me obligues, entonces, a que muestre como lo que describo con el
discurso debe realizarse en los hechos completamente,; pero si llegamos a ser
capaces de descubrir como se podria llegar a fundar el Estado mds proximo a
lo que hemos dicho, debes decir que hemos descubierto lo que demandas: que
tales cosas pueden llegar a existir” (Platon, 2011, 473b).

De este modo, Socrates admite la posibilidad de la existencia de su Estado,
aunque de forma matizada; se convendra que es efectiva su posibilidad en la medida en
que sea tomado como guia por futuros gobernantes. “Pues no es algo imposible que
suceda, ni hablamos de cosas imposibles; en cuanto a que son dificiles, lo reconocemos”
(Platon, 2011, 4994).

Es preciso destacar que la postura de Platon admite la posibilidad real del
Estado, afirmando que “lo dicho sobre el Estado y su constitucidon politica no son en
absoluto castillos en el aire, sino cosas dificiles pero posibles” (Platon, 2011, 540d). De
esta manera, se desprende que la excelencia de todas las normas descritas para el Estado
dependen de su posibilidad de ser. Estas son examinadas en cuanto a su calidad y, sobre
todo, en cuanto a su posibilidad, pues resulta irrisoria la calidad de aquellas que no son
posibles. Sin embargo, Socrates prefiere dejar el tema de la posibilidad de su Estado
para después de haber finalizado su descripcion, y dando hipotéticamente su factibilidad

o , ;e 43 ,
como un hecho, pasa a describir de qué manera debe ser llevado a la practica™. Es asi

> Aqui se vuelve a insinuar la posibilidad factica del Estado ideal.
# “Me abandono a la flojera y deseo posponer para después el examen de si lo que propongo es posible;
por ahora, si me lo permites, considerandolo como siendo posible, examinaré como los gobernantes lo
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como, en vistas a la realizacion del Estado, observamos que su implementacion a través
de un sistema educativo hipotético es bastante detallada, pues requiere que, al momento
de decidir actualizar tal Estado, todos aquellos habitantes mayores de diez afios sean
enviados al campo, alejandolos de sus costumbres actuales para proceder a otorgarles
una intensa formacion sobre los hébitos y leyes del Estado perfecto (Cfr. Platon, 2011,
541a). Esta es la forma mas rapida de implementar un Estado y organizacion politica de
las caracteristicas establecidas. De este modo, y a través de una exhaustiva descripcion
de una hipotética realizacion del Estado, Platon deja entrever al final del libro VII la
posibilidad actual del Estado teorético: “Me parece, Socrates, que has dicho muy bien
coémo se generara tal Estado, si es que alguna vez ha de generarse” (Platon, 2011, 541b).

Es asi como vemos que el Estado descrito por Platon no estad esbozado por
completo como un ideal, aunque es justamente en la Republica en donde comienza a
construirse su sistema filoséfico de corte ideal. En cambio, el Estado aqui descrito

consiste en un equilibrio entre lo humano y lo divino; una 6ptima imitacion de lo ideal.

3.2.- Clasificacion de la sociedad y educacion de mujeres y nifios

De forma paralela a la sociedad, el alma humana tiene tres partes: en primer
lugar el aspecto racional, luego la pasion, que es el apetito irascible y el concupiscible,
que corresponde al apetito de alimento y reproduccion. Del mismo modo, el Estado
debe dividirse en tres estamentos: en los gobernantes prima el /dgos, en los guardianes
la pasion, y el resto de los ciudadanos representan la concupiscencia, aunque cada
integrante de la sociedad posea indistintamente siempre algo de los tres aspectos. De
esta manera, la division tripartita del alma se refleja en la division tripartita de la
sociedad. En consecuencia, la justicia consistira en el recto orden en que estos
elementos se relacionan, tanto al interior de nosotros, como en la conformacion del
Estado. Es por esto que cada uno debe estar gobernado primero por el /dgos, para que
luego éste mismo gobierne a la ciudad, y la tnica forma de que esto se lleve a cabo es
establecer una reforma en el sistema educacional, pues para que un hombre pretenda
gobernar a los demas, debe gobernar primero sobre si mismo. De esta manera, en un

Estado bien gobernado sus ciudadanos sentiran identidad y pertenencia*. Es por esto

dispondran una vez alcanzada su realizacion, y como ha de ser, tras ser llevado a la practica, lo mas
conveniente de todo para el Estado y para los guardianes” (Platon, 2011, 458b).
* En torno a la pertenencia para con la polis se profundizo ya en el primer capitulo.
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que la sociedad se asemeja a un individuo, cuyas partes estan en funcion del cuerpo
entero. “Por ejemplo, cuando uno de nosotros se golpea un dedo, toda la comunidad del
cuerpo se vuelve hacia el alma en busca de la organizacion unitaria de lo que manda en
ella, y toda ella siente y sufre a un tiempo, aunque sea una parte la que padece” (Platon,
2011, 462¢), de modo que a medida que un estado progresa en su organizacion politica,
mds se asemeja a un hombre; es preciso que en un estado bien organizado, es
indispensable que los ciudadanos coincidan, tanto en sus placeres como en sus dolores.
He aqui que se dé como medida de proteccion para el Estado el abolir la propiedad
privada para las altas castas, pues se evita de esta manera despedazar la constitucion del
Estado, puesto que ninguno se llevara a casa parte de aquél, sea esta parte un bien, o
mujeres, o nifios, de modo que no habra dolores ni placeres privados, sino que todos
seran colectivos. Disminuyen, por tanto, las disputas, y se mantendra la paz entre los
hombres gracias a las leyes (Cfr. Platon, 2011, 464d-465b). Los guardianes, por su
parte, obtienen felicidad y satisfaccion, pues su ocupacion consiste en salvar al Estado,
por lo que son provistos de alimentos, halagos y honores, y seran mas dichosos que los
vencedores olimpicos™®.

Posteriormente se le pide a Socrates que profundice en aclarar en qué consistiria
la comunidad de mujeres y nifios descrita para los guardianes, y de qué manera se
desarrolla ahi la crianza de los nifios en su primera educacién (Platon, 2011, 450c¢).
Habla entonces Socrates, no sin antes recordar que no posee sabiduria alguna acerca del
tema, sino que aun lo investiga. Comienza por caracterizar a los guardianes como
guardianes de ganado, y se les hace una comparacion con los perros, encontrandose con
el problema de si las hembras de los perros, que poseen el mismo entrenamiento y
alimentacion deben, por el parto y la crianza, ser eximidas por entero de los deberes de
guerra y caza. Surge entonces la pregunta de “si la naturaleza humana femenina es
capaz de compartir con la masculina todas las tareas o ninguna, o si unas si y otras no,
y si entre las que pueden compartir estan o no las referentes a la guerra” (Platon, 2011,
453a). Afirmar que hombres y mujeres pueden realizar las mismas tareas se enfrenta
con el hecho de que a cada naturaleza le corresponde una ocupacion, y que son
diferentes la naturaleza del hombre de la de la mujer, segun versa la teoria platonica de

la division de la sociedad. Para esclarecer la aparente contradiccion, Socrates acota que,

*De esta manera, en el Estado ideal el honor juega un rol fundamental, pues contribuye a la educacion
moral de los ciudadanos a nivel social, por lo que vemos que no sélo es preciso educar a los nifios, sino
que la educacion moral del Estado debe reafirmarse constantemente.
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al afirmar que a cada naturaleza le corresponde una ocupacién, no se han detenido en
examinar los niveles de dicha correspondencia. Por ejemplo, no ha quedado claro si
deben o no diferir las ocupaciones de hombres y mujeres, como las de calvos y peludos
o de altos y bajos; es decir, es necesario determinar si el sexo es 0 no meramente una
caracteristica. Con este fin, tomamos el parametro del desempefio, pues seria absurdo
diferenciar a las personas segiin su naturaleza, con otros parametros que no sean los de
la misma ocupacion, pues “un médico y una médica que cuentan con un alma de médico
tienen la misma naturaleza” (Platon, 2011, 454d), y lo mismo serd un médico calvo que

otro peludo, pero diferiran, por ejemplo, de un carpintero.

“No hay ninguna ocupacion entre las concernientes al gobierno del
Estado que sea de la mujer por ser mujer ni del hombre en tanto hombre, sino
que las dotes naturales estdan similarmente distribuidas entre ambos seres vivos,
por lo cual la mujer participa, por naturaleza, de todas las ocupaciones, lo
mismo que el hombre” (Platon, 2011, 455d-e).

Las mujeres de los guardianes deberan participar, de este modo, de todas las
tareas que hayan sido designadas a los hombres, incluso la de asistir a la guerra, aunque
se les exigira menor resistencia.

A lo anterior, sigue la siguiente ley: “Que todas estas mujeres deben ser
comunes a todos estos hombres, ninguna cohabitara en privado con ningiin hombre; los
hijos, a su vez, serdn comunes, y ni el padre conocera a su hijo ni el hijo al padre”
(Platon, 2011, 457d), con lo que cambia intempestivamente el tema de la incongruencia
entre physis y pragma, para dar paso al tema de la propiedad. Se pone de relieve que
todas las leyes aqui descritas, al ser descubiertas mediante el examen dialéctico,
resultaban no sélo ser posibles, sino las mejores. De esta manera, y sin tomar en cuenta
su posibilidad, afirma con respecto a la propiedad de los habitantes y los nacimientos
del Estado, que se procedera a seleccionar a hombres y mujeres para otorgarles una
educacion diferenciada, y se mantendra estas diferencias para la procreacion, pues seria
“sacrilego en un Estado de bienaventurados™” (Platon, 2011, 458e) el permitir union
sexual libre e irregular, por lo que se precisa la conformacion de matrimonios sagrados,

p . 4 , . .. 4
que sean los mas beneficiosos*, pues de ellos naceran los mejores hijos*’, los que deben

* “parece que los gobernantes deben hacer uso de la mentira y el engafio en buena cantidad para
beneficio de los gobernados™ (Platon, 2011, 459¢), pues se unird a los mejores hombres con las mejores
mujeres, y de esa union naceran los mejores nifios, y viceversa, de la unioén de los peores con las peores
naceran los peores, “y siempre que sucedan estas cosas permaneceran ocultas excepto a los gobernantes
mismos, si, a su vez, la manada de los guardianes ha de estar, lo mas posible, libre de disensiones”
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ademas ser procreados en la “flor de la vida”, que para las mujeres es entre los veinte y
los cuarenta, y para los hombres entre los treinta y los cincuenta y cinco afios. “Si
alguien de mayor o menor edad que ésa interfiere en las procreaciones en comun,
diremos que es una transgresion y una injusticia” (Platén, 2011, 461a), pues esta norma
vela por que los hijos del Estado nazcan de lo mejor, y aquéllos naceran de la
incontinencia®®.

Convienen Socrates y Glaucon, entonces, en que las mujeres de los guardianes
deben compartir con ellos la vigilancia y la caza, y que al ser perfectamente capaces,
deben acompaiiarlos asimismo a la guerra, de modo que también deberan llevar a los
nifios, quienes a su vez les prestaran asistencia a los que combaten, al tiempo que
observan y aprenden, tal y como hacen los hijos de los artesanos. De este modo, los mas
jovenes observaran con atencion las glorias de la guerra, instruyéndose sin interferir en
ella, y gozando de seguridad (Cfr. Platon, 2011, 467¢). Con respecto a los que pelean en
la guerra, el que de ellos abandone su puesto o arroje sus armas sera convertido en
artesano o labrador® (Cfr. Dialogos, 468a) y, por el contrario, al que destaque por su
valentia, se lo venerara. Por otra parte, en lo que atafie al ultraje y despojo del
armamento de un enemigo muerto en combate, se conviene que “es propio de una
codicia servil el pillaje de un cadaver, y que es propio de una mente mezquina y
afeminada considerar como adversario al cuerpo del muerto, cuando el verdadero
enemigo se ha volado de ¢l y lo que ha quedado es sélo aquello por medio de lo cual

9550

combatia™" (Platon, 2011, 469¢). Pues el honor, la nobleza y la areté son caracteristicas

que siguen vigentes en el Estado de Platon.

(Platon, 2011, 459¢). De este modo, los gobernantes manipularan los matrimonios, tanto en calidad como
en numero, para mantener de forma 6ptima el orden del Estado.

7 “En lo que hace a los hijos de los mejores, creo, seran llevados a una guarderia junto a institutrices que
habitaran en alguna parte del pais separada del resto. En cuanto a los de los peores, y a cualquiera de los
otros que nazca defectuoso, seran escondidos en un lugar no mencionado ni manifiesto, como
corresponde. Asi se procedera, si ha de ser pura la clase de los guardianes” (Platon, 2011, 460e).

* Sin embargo, cuando hombres y mujeres abandonen la edad de procrear, se los dejara libres para que se
unan sexualmente como les plazca, exceptuando las uniones sacrilegas entre hermanos o entre padres e
hijos, “no sin antes exhortarlos a poner gran celo en que nada de lo que hayan concebido, si asi ha
sucedido, vea la luz, y, si escapa a sus precauciones, plantearse que semejante nifio no sera alimentado”
(Platon, 2011, 461¢).

* Pues sabemos que para Platon el trabajo manual es indigno en espiritus mas elevados.

%0 Se entrecruzan los temas sobre el honor y la inmortalidad del alma en su separacion del cuerpo. Esto
porque comienza aqui poco a poco a esbozarse la teoria de las ideas que alcanza su plenitud en el libro
VII con el simil de la caverna.
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3.3.- Descripcion del Estado y la educacion de los mejores

Mas adelante, se procede a indagar qué es en lo que ciertamente se yerra en las
organizaciones politicas, declarando Sdcrates que a menos que los filésofos reinen en
los Estados, o que los que reinan comiencen a filosofar, no habra fin de los males, ni
podria darse jamas una organizacion politica similar a la del Estado en cuestion (Cft.
Platon, 2011, 473e). Asi, la sociedad de forma natural conducira a que unos pocos, y
solo los mejores, puedan aspirar a una educacion superior. Con la intencion de
determinar de qué modo deben ser estos fildsofos, se dice de éstos que son quienes
desean a todas luces aprender, y “quienes aman el espectaculo de la verdad” (Platon,
2011, 475e), de modo que es preciso que los jovenes estudiantes tengan amor por el
estudio y por la verdad. Los verdaderos filésofos se diferenciaran de los otros por los
contenidos de su educacion; no son entonces los que meramente aman la sabiduria,
traducida en sus respectivas disciplinas, sino que sélo lo son aquellos que se deleitan
con la naturaleza esencial de lo bueno, de modo que sueia el que cree que el Bien esta
en las cosas en las que el Bien participa, y estd despierto el que es capaz de separar el
Bien en si de las cosas buenas. Por lo tanto, el despierto conoce, mientras que el
dormido tan so6lo opina. “Entonces ha de llamarse ‘filosofos’ a los que dan la bienvenida
a cada una de las cosas que son en si, y no ‘amantes de la opinién’' (Platén, 2011,
480a). Por lo tanto, no se puede ensefar a gobernar a los futuros politicos sin antes
ensenarles a distinguir lo real de la contingencia, es por esto que los gobernantes deben
ser antes fildosofos. El error de la organizacion politica de los estados que fracasan
consiste en esto, en que sus gobernantes confunden el saber con la doxa, otorgdndole
importancia real a la apariencia en lugar de darsela a la verdadera realidad, y dirigiendo
asi sus ciudades al fracaso.

Los filosofos capaces de vigilar las leyes y buenas costumbres del Estado seran
designados como sus guardianes. Estos, tal y como se describio en el Libro V, son
capaces de distinguir la realidad de la opinién, y aman la verdad y odian la falsedad.
“Sabemos que cuando a alguien lo arrastran fuertemente los deseos hacia una sola cosa,
se tornan mas débiles las demas” (Platon, 2011, 485d), por lo que el filosofo, que ama la
verdad y el conocimiento por sobre todas las cosas, abandonaré facilmente los placeres

corporales. Del mismo modo que ““a una naturaleza cobarde y servil no le corresponde

'Puesto que “lo que es plenamente es plenamente cognoscible, mientras que lo que no es no es
cognoscible en ninglin sentido” (477a).
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tomar parte, segun parece, en una verdadera filosofia” (Platon, 2011, 486b), ya que para
un alma que se dedica a contemplar la verdad, resultan futiles las mezquinas
preocupaciones mundanas. De igual forma, a la filosofia le es congénere la buena
memoria y la facilidad de aprendizaje, asi como la mesura.

Para ilustrar este punto, se hace una comparacion entre el gobierno de un estado
y el pilotaje de una nave, ilustrando la disposicion natural de los ciudadanos para con
los filosofos. En esta nave, los marineros, al presumirse mas competentes que el capitan,
se disputan el mando de la nave, creyéndose cada uno més apto para el pilotaje. Tras
tomar el mando estos marineros, desorganizados, navegan de forma mediocre, y alaban
como “entendido en ndutica” a quien les ayude a pilotear un tanto mas habilmente,
ignorando que un buen piloto es quien presta atencion a los astros, vientos y estaciones,
pero acaban tildando a estos verdaderos capitanes de charlatanes. Con este simil se
pretende explicar el porqué los filosofos son marginados de la sociedad en lugar de ser
honrados y respetados, pues, segun Platon, es cierto que los verdaderos filésofos son
inuatiles para con la muchedumbre, pero solo en la medida en que aquélla no recurre a

éstos, ya que:

“Lo que verdaderamente corresponde por naturaleza al enfermo, sea
rico o pobre, es que vaya a las puertas de los médicos, y a todo el que tiene
necesidad de ser gobernado, ir a las puertas del que es capaz de gobernar, no
que el que gobierna ruegue a los gobernados para gobernar, si su gobierno es
verdaderamente provechoso” (Platon, 2011, 489c).

De lo anterior se desprende que los filosofos mas razonables sean los mas
inttiles, y es por esta misma razon que resulta forzosa la perversion de varios de ellos,
aunque s6lo por razones sociales; la filosofia queda eximida de toda culpa en lo que
toca a la perversion de los filésofos. Debemos advertir que una naturaleza tal, como la
que se ha descrito anteriormente, es dificil de encontrar, pues requiere, ademas de una
disposicion natural a la excelencia, un riguroso cuidado de sus cualidades, pues también
puede ocurrir que “cada una de las cualidades que hemos elogiado en su naturaleza
corrompen al alma filosofica que las posee y la arrancan de la filosofia. Me refiero a la
valentia, la moderacion y todo lo demas que hemos descrito” (Platon, 2011, 491b). Para
comprender este punto se metaforiza la corrupcion del filoésofo, afirmandose que “toda
semilla, vegetal o retofio animal, si no encuentra el alimento, la estacion y el lugar que
conviene en cada caso, sabemos que, cuanto mas fuerte, tanto mas sufre la falta de lo

que requiere; pues sin duda “lo malo es més opuesto a lo bueno que a lo no bueno”
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(Platon, 2011, 491d). Comprender esta aseveracion es de sumo importante para el
planteamiento general de esta investigacion, ya que podemos inferir que para Platon, un
alma bien dotada expuesta a una mala educacion serd mucho mas nociva que un alma
mediocre expuesta a una educacién similar, y viceversa; una buena educacion haré
excelente al bien dotado®®. De esta forma, una naturaleza filoséfica puede corromperse a
través de su educacion; bien de manera privada a manos de un sofista, o de forma
publica, guiada por la opinion popular duefia de la censura y el elogio vulgar.

Se habia descrito una serie de atributos pertenecientes a las almas propiamente
filosoficas, tales como la facilidad para aprender, la moderacion y la valentia, de modo
que aquellos dotados de un alma filos6fica destacaran desde jovenes en todo y seran por
todo elogiados. Es asi como se explica la tendencia de los filésofos a corromperse, al

caer en la ambicion y la soberbia pues, tal y como dice Platon:

“Aquellas cualidades de las que se compone la naturaleza filosofica, si
se nutren en el mal, son de algun modo causa del deterioro de su ocupacion
[...] y de estos hombres proceden los que causan los peores males a los Estados
v a los particulares, y también los que les hacen los mas grandes bienes, si la
corriente los favorece. En cambio, jamds una naturaleza pequeiia hace algo
grande a nadie, sea a un Estado o a un particular” (Platon, 2011, 495b).

Es forzoso, entonces, que el verdadero filésofo emprenda un camino solitario,
por serle ajeno a la sociedad, y por ser su ocupacion inutil para ella, ya que la tarea del
filésofo estara siempre incompleta a menos que pueda gobernar. Es asi como comienza
a fundamentarse la teoria del rey filésofo dentro de la filosofia platonica. Para proceder
una vez aceptados, los filosofos, en primer lugar, “toman el Estado y los rasgos actuales
de los hombres como una tableta pintada, y primeramente la borraran, lo cual no es
facil” (Platon, 2011, 501a). Después bosquejardn el esquema de la organizacion politica,
tomando en cuenta ambas dimensiones, vale decir, situando la vista en lo Bello, la
Justicia, la Moderacion, y todos los absolutos de esa indole, y por otra parte, bajaran la
mirada hacia lo que estas ideas producen en los hombres (Cfr. Platon, 2011, 501b).

Para la educacion del Estado hay que tener en cuenta que “la Idea del Bien es el
objeto de estudio supremo, a partir de la cual las cosas justas y todas las demas se
vuelven utiles y valiosas” (Platon, 2011, 505a). El bien es demasiado grande como para

referirse a €l en este momento; en su lugar, se hablarad de algo que se le asemeja para

2 : , . . . .
32 Recordemos el ideal de areté explicado en la primera seccion del trabajo; destacamos en este punto la
vital relevancia de la educacion para sustentar el sistema ético platonico.
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comprenderlo mejor, pues “hay muchas cosas bellas, muchas buenas, y asi, con cada
multiplicidad, decimos que existe y la distinguimos con el lenguaje”. Por esta razon nos
es mas facil hablar de aquéllas que de lo Bello y lo Bueno en si, ya que “postulamos
cada multiplicidad como siendo una unidad, de acuerdo con una Idea tUnica, y
denominamos a cada una ‘lo que es’” (Platon, 2011, 507b). Por consiguiente, las ideas
son pensadas, mientras que las cosas que participan de ellas son percibidas, vale decir, a
través de los sentidos percibimos cosas buenas, pero s6lo podemos acceder al Bien
mediante el pensamiento. De esta manera, al rehusarse a hablar del Bien en si, Socrates
lo hace a través de una analogia, comparando al Bien con el sol, que otorga la luz,
actualizando en los ojos su facultad de ver las cosas visibles, del mismo modo en que la
idea del Bien nos permite distinguir las cosas buenas. Sin embargo, “el sol no sélo
aporta a lo que se ve la propiedad de ser visto, sino también la génesis, el crecimiento y
la nutricion, sin ser €l mismo génesis” (Platon, 2011, 509b), del mismo modo “a las
cosas cognoscibles les viene del Bien no solo el ser conocidas, sino también de ¢l les
llega el existir y la esencia, aunque el Bien no sea esencia, sino algo que se eleva mas
alla de la esencia” (Platon, 2011, 509b).

Se propone como ejemplo para ilustrar la diferencia entre las cosas que se ven y
las que se inteligen, una linea dividida en dos partes desiguales™, las cuales se dividen a
su vez segun la misma proporcion, resultando cuatro segmentos proporcionales entre si
(Cfr. Platon, 2011, 509¢). Al primer segmento, el més pequefio, corresponden las
sombras y los reflejos; a la segunda corresponden todos los animales, plantas y cosas
fabricadas por el hombre, es decir, todas las cosas de las cuales son copias las de la
primera seccion descrita. “La linea ha quedado dividida, en cuanto a su verdad y no
verdad, de modo tal que lo opinable es a lo cognoscible como la copia es a aquello de lo
que es copiado” (Platon, 2011, 510a), de modo que el restante tramo de la linea, que
corresponde a la seccidn inteligible, seguird la misma logica: la parte mas pequeiia
comprende a la ciencia y a todo lo que es opinion, estado en el que “el alma se ve
forzada a servirse de supuestos en su busqueda, sin avanzar hacia un principio™*
(Platén, 2011, 511a). En cambio, en la ultima seccidon de la linea es la razén misma la
que aprehende, tomando a los supuestos no como principios, sino verdaderamente como

supuestos, y fijando la vista en los verdaderos principios “sin servirse para nada de lo

%3 La parte mas pequeiia correspondiendo a lo visible; la grande a lo inteligible.

> La ciencia se sirve de supuestos para teorizar y sistematizar sus leyes. Por ejemplo, la geometria se
servira de supuestos como el tridngulo o la diagonal para determinar sus axiomas; la fisica de péndulos y
palancas, y asi todas las otras.
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sensible, sino de Ideas, a través de Ideas y en direccion a Ideas, hasta concluir en Ideas”
(Platon, 2011, 511b). Comprendido esto, se extrapola el ejemplo de la division de la
linea a “las cuatro afecciones que se generan en el alma; inteligencia, a la suprema;
pensamiento discursivo, a la segunda; a la tercera asigna la creencia y a la cuarta
conjetura” (Platon, 2011, 511d). Estas secciones, “cuanto mas participen de la verdad,
tanto mas participan de la claridad” (Platon, 2011, 51le), como si la linea que
describiamos estuviese a un lado iluminada y se fuese oscureciendo hasta llegar al otro
extremo. En este principio basa Platon su teoria metafisica, formulada en el libro VII, a
través del mito de la caverna. Tomaremos este como el mismo principio sobre el cual
desarrolla su teoria ética y politica.

Segun el principio expuesto al final del libro VI, se realiza la division de una
linea en cuatro partes de diferente tamafio que representan gradualmente la realidad,
desde lo mas falso hacia lo mas verdadero, que es la Idea. A partir de esta proporcion
paradigmatica, se procede a analizar el caso de la educacion y la carencia de ella en los
hombres, ilustrado a su vez por el conocido simil de la caverna. Para ilustrar el tema de
la educacion, o mas precisamente, de la falta de educacion en los hombres, se pasa a
relatar dicho simil, en que los prisioneros que la habitan representan la ignorancia de los
hombres. Se abre paso entonces a la descripcion de una caverna con una entrada de gran
extension que da a la luz. En su interior, un fuego que alumbra un camino, por el que
transitan hombres transportando figuras de animales y cosas, hechas de piedra y madera.
Frente a ellos, un tabique construido de lado a lado de la caverna que hace las veces de
biombo, dejando solo entrever las figuras que transportan dichos hombres sobre sus
cabezas. De espaldas a este tabique se encuentran los prisioneros de la caverna,
encadenados, de modo que no pueden moverse ni girar el cuello, por lo que s6lo pueden
mirar hacia el muro del fondo de la caverna, en donde el fuego proyecta las sombras de
las figuras de piedra y madera que son transportadas de un lado a otro. Dispuestos de
esta manera, los prisioneros toman por realidad tan sélo las sombras de los objetos
artificiales, pues son estas sombras todo lo que conocen. Ahora se pone el caso de que
uno de estos prisioneros sea desencadenado y forzado a voltearse™, y aproximarse a las
figuras cuyas sombras conoce. De seguro este prisionero, encandilado, no reconocera
las figuras, o pensara que aquéllas son copias de las sombras que €l conocia. Si luego se

le forzara a mirar hacia la luz de la salida de la caverna, la luz lo encegueceria y querria

> Es importante destacar que el prisionero sea forzado, ya que los ignorantes suelen sentirse comodos en
su ignorancia.
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volver la vista hacia el interior, pues consideraria que las sombras que le ha sido posible
distinguir dentro de su prision son mas claras que lo que ahora se le muestra. Luego, al
acostumbrarse al resplandor del exterior, podra concluir que lo que le es posible
observar ahora es la realidad, y es mucho més hermosa que a lo que estaba limitado
como prisionero de la caverna, que eran solo figuras y reflejos de la realidad que ahora
presencia. Luego de esta revelacion, se fuerza al prisionero a descender nuevamente al
fondo de la caverna, a ocupar su antiguo puesto encadenado entre los otros prisioneros.
Le es dificil en estos momentos distinguir las sombras que se proyectan en la oscuridad,
pues estaba ya acostumbrado a la luz del sol. Al percatarse de esto, los otros prisioneros
comienzan a pensar que es una locura salir de la caverna, pues consideran que el que ha
salido perdi6 afuera sus cualidades para percibir la realidad. Y si luego aquél intentara
desatarlos para llevarlos a la luz, prometiéndoles la verdadera realidad, y diciéndoles
que todo lo que conocen hasta ahora es una mentira, lo tildarian de charlatin e
intentarian matarlo (Cfr. Platon, 2011, 517a).

En este punto, es preciso aplicar la relacion que existe entre alegoria de la
caverna y la metafora de la luz del sol, comparando a lo que se manifiesta por medio de
la vista y los sentidos con la prision, y a la luz del fuego que hay en ella con el poder del
sol. El ascenso y contemplacion de las cosas del mundo representa a su vez el camino

del alma hacia el ambito inteligible (Cfr. Platon, 2011, 517b):

“Lo que dentro de lo cognoscible se ve al final, y con dificultad, es la
Idea del Bien. Una vez percibida, ha de concluirse que es la causa de todas las
cosas rectas y bellas [...] y que es necesario tenerla en vista para poder obrar
con sabiduria tanto en lo privado como en lo publico” (Platon, 2011, 517c¢).

En relacion a esto ultimo debemos considerar entonces que la educacidon no es
como la comprende la sofistica, que sostiene poseer la facultad de educar al alma
cuando ésta estd desprovista de conocimiento “como si se pusiera la vista en ojos
ciegos” (Platon, 2011, 518c¢). Pues el alma de cada uno tiene el poder de aprender, y tal
como para ver a la luz es preciso girar todo el cuerpo y avanzar, debe voltearse el alma

completa hacia la Idea de Bien.

“Por consiguiente, la educacion seria el arte de volver este organo del
alma del modo mas facil y eficaz que puede ser vuelto, mdas no como si le
infundiera la vista, puesto que ya la posee, sino, en caso de que se lo haya
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girado incorrectamente y no mire adonde debe, posibilitando la correccion”

(Platon, 2011, 518d).

Es asi como debe obligarse a los hombres de naturaleza mejor dotada, a través
de una educacion desde la infancia, a emprender el estudio, contemplar el Bien, y volver
a descender junto a los otros prisioneros, porque “nuestra ley no atiende a que una sola
clase lo pase excepcionalmente bien en el Estado, sino que se las compone para que esto

suceda en todo el Estado™’

(Platon, 2011, 519¢). De esta manera, se procede ahora a
describir en qué consiste esta educacion de los futuros gobernantes, que es el camino
hacia la verdadera filosofia. Vemos como estos hombres deben ejercitarse en la guerra,
educandoselos también por medio de la gimnasia y la musica; pero ninguno de estos
conocimientos conduce al alma “desde lo que deviene hacia lo que es” (Platon, 2011,
521d), pues ha quedado ya claro que las artes, por si solas, son todas indignas, por lo
que una educacion tal debe apuntar a aquello comin que sirve a todas las artes. Esto es,
aquello que fuerza el alma a reconocer la idea del Bien. En lo que atafie al arte de la
guerra, conviene estudiar a los numeros, vale decir, contabilidad, geometria y
astronomia, pero solo en la medida en que éstas ayuden a visualizar la esencia en lugar
del devenir’®. Por ejemplo, la astronomia no debe ser tomada como el estudio de astros
visibles, sino que en relacion a sus movimientos, observar el dia y la noche, los meses,
los afios, que nos permiten abstraer un patron fijo en estos movimientos. Es asi como en
cada una de estas artes se resalta lo que es fijo en medio del devenir. Por lo pronto,
también es menester del estado “vigilar que aquellos a los que educamos no emprendan
nunca el estudio de algo imperfecto o que les impida llegar al punto al que deben arribar
todos los estudios, como acabamos de decir acerca de la astronomia” (Platon, 2011,
530e).

La dialéctica es el camino que va desde la comprension de las artes hacia la Idea
de Bien, de igual forma que el camino que avanza el prisionero al salir de la caverna. Es
asi como el poder dialéctico solo se revelard a aquel que sea experto en los estudios con

las caracteristicas que hemos descrito, pues las restantes disciplinas se ocupan de la

% Qe comprende la educacion, no al modo de ofrecer nuevos conocimientos, sino como correccion del
alma.

>"Es natural, como ya vimos, que las almas contemplativas de los fildsofos no se interesen por los asuntos
politicos; sin embargo, en el Estado en cuestion se elevara a los mas capaces y se los forjard con este fin.
Aqui surge el problema de si no son éstos, menos aptos para filosofar que aquellos que alcanzan la
filosofia por si solos. Resulta interesante una proyeccion de este tipo; sin embargo, escapa de los limites
del presente trabajo.

¥ Es decir, no visualizar al nimero como lo haria un comerciante, sino en vistas a inteligir.
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fabricacion de objetos, o bien, se sirven de la opinién. No obstante, las ciencias que
hemos descrito, como la geometria o la astronomia nos permiten percibir un patron fijo
dentro del devenir del mundo, pero s6lo como entre suefios, ya que se sirven de
supuestos de los cuales no pueden dar cuenta, imposibilitando a los hombres que

dominan estas artes de percibir la Idea en estado de vigilia por medio de aquéllas:

“Por consiguiente, el método dialéctico es el unico que marcha,
cancelando los supuestos, hasta el principio mismo, a fin de consolidarse alli. Y
dicho método empuja poco a poco al ojo del alma, cuando estd sumergido
realmente en el fango de la ignorancia, y lo eleva a las alturas, utilizando como
asistentes y auxiliares para esta conversion a las artes que hemos descrito”

(Platon, 2011, 533d).

En relacion a la linea que, dividida en partes, representaba la realidad, desde lo
mads falso hacia lo més verdadero que es la Idea, se conviene que a la primera parte,
referente a lo que es, se le llamara ciencia, a la segunda pensamiento discursivo, a la
tercera creencia y a la ultima conjetura. De este modo, la seccion de la linea que
contiene a las dos primeras partes corresponde a la inteligencia, y la otra es la que
describe la opinion. Siguiendo esta distribucion, podemos advertir que la razon entre lo
que la esencia es al devenir, es lo que la inteligencia es a la opinion y lo que es la
ciencia respecto de la creencia lo es el pensamiento discursivo respecto de la conjetura
(Cfr. Platon, 2011, 534a). De esta manera, todo estudio debe acabar en dialéctica, y la
educacion debe estar en manos de quienes la manejen y posean el conocimiento del
Bien™. En relacion a lo demas, es preciso subrayar que los hombres que posean
conocimiento de esta relacion, y a los que debe dirigirse tal educacion, no deben ser
solo los mas nobles y valientes, sino también los que posean buena memoria y mayor
facilidad para aprender®. Es por esto que el Estado debe vigilar respecto de la valentia,
la moderacion y todo lo que conlleva a excelencia para distinguir a las buenas
naturalezas y otorgarles la mejor educacion.

Platon admite que el hombre al envejecer es capaz de aprender muchas cosas, y
que se requiere de cierta madurez del alma para aproximarla de forma provechosa a la

Idea del Bien. De esta forma, a los futuros gobernantes se los educara desde nifios en los

%9 «Sj alguna vez tienes que educar en la practica a estos nifios que ahora en teoria educas y formas, no
permitiras que los gobernantes del Estado y las autoridades en las cosas supremas sean irracionales”
(Platén, 2011 534d). Aqui también se proyecta una progresion hacia la realizacion del Estado

% «por consiguiente, el error y el descrédito que se abaten actualmente sobre la filosofia se debe, como ya
he dicho antes, a que no se la cultiva dignamente. En efecto, no deben cultivarla los bastardos sino los
bien nacidos” (Platon, 2011, 535c).
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trabajos corporales y gimnasticos, a la par con las artes como la geometria y la musica,
previo a insertarlos en dialéctica. Pero no hay que dejar de lado que éstos son hombres
libres, por lo que no es menester abrumarlos educandolos por la fuerza, “sino educarlos
jugando, para que también seas mas capaz de divisar aquello para lo cual cada uno es

naturalmente apto™®!

(Platon, 2011, 537a). Es asi como al cumplir veinte afios se
escogerd a los mas sobresalientes para que abandonen los estudios dispersos de la nifiez
y se les instruya en una vision mds sindptica, y aquellos que se destaquen en los
posteriores estudios de las artes, pasados los treinta seran escogidos, y los que aprueben
esta nueva seleccion de excelencia seran inculcados en la dialéctica. Sin embargo, es
preciso tomar ciertas precauciones al instruir en dialéctica, pues si se la otorga a los muy
jovenes, es posible que éstos renieguen de la verdad, y por soberbia y escepticismo la
confundan y se alejen de la verdadera filosofia. A una mayor edad, en cambio es natural
que los hombres se fatiguen de tales juegos y emprendan la busqueda de la verdad (Cft.
Platon, 2011, 539c). Es preciso entonces que solo las almas de naturaleza mesurada y
estable tengan acceso a instruirse en dialéctica, y s6lo pasada cierta edad, haciéndolos
ejercitarse en dialéctica el doble del tiempo que habian destinado para su previa
educacion, para luego ser enviados de retorno a la caverna para que ejerciten los
mandos de guerra y las otras actividades que habian sido descuidadas de su ensefianza,
de modo que no queden atras en cuanto experiencia frente a los menos aptos, destinando

quince afos a este nivel de la instruccion (Cfr. Platon, 2011, 539e).

“Y una vez llegados a los cincuenta de edad, hay que conducir hasta el
final a los que hayan salido airosos de las pruebas y se hayan acreditado como
los mejores en todo sentido, tanto en los hechos como en las disciplinas
cientificas, y se les debe forzar a elevar el ojo del alma para mirar hacia lo que
proporciona luz a todas las cosas; y, tras ver el Bien en si, sirviéndose de éste
como paradigma, organizar durante el resto de sus vidas, cada uno a su turno,
el Estado, los particulares y a si mismos, pasando la mayor parte del tiempo
con la filosofia pero cuando el turno llega a cada uno, afrontando el peso de los
asuntos politicos y gobernando por el Bien del Estado, considerando esto no
como algo elegante sino como algo necesario” (Platon, 2011, 540b).

La Republica de Platoén versa principalmente acerca de la justicia. Reiteramos
que bajo esta cosmovision, €tica y politica corresponden a las bifurcaciones que a partir

de ella se desprenden; la ética en lo que atafie a lo personal y la politica a lo publico. Es

1 ~ i . .

%! Para no dafiar su alma, a los nifios se les educa de a poco, tal y como vimos en el libro V, , que a los
nifios se les lleva a la guerra, pero en una primera instancia s6lo como espectadores, acercandolos cada
vez mas, hasta hacerlos del todo participes (Cfr. Platon, 2011, 467¢).
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asi como en este tratado se intenta resolver problemas practicos referentes a la
organizacion politica de los estados, mediante teorizacion y contemplacion de la Idea.
Los problemas intestinos de los estados no pueden resolverse desde su interior, por lo
que es preciso cambiar por completo su constituciéon politica e instaurar un plan
pedagogico para que en sus ciudadanos perdure el recto orden ético y politico. Esta es,
en ultima instancia, la pretension de la Republica que, con este fin, divide a la sociedad
en castas a partir de la disposicion natural de sus miembros, y propone un plan
educativo para cada una de las castas de forma respectiva. De esta manera, los fil6sofos
reinaran en el Estado, siendo poseedores del conocimiento del Bien, ya que, a través de
la educacion, podran dirigirse ellos mismos hacia lo mejor, y de la misma forma, dirigir

a los demas.
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A MODO DE CONCLUSION

Hoy en dia la ética debe resolver el problema de la globalizacién, que provoca
una inevitable conglomeracion de las distintas cosmovisiones y cddigos morales, que
tienden a diluirse entre si resaltando las diferencias de cada una, volviéndose imperiosa
la instauracion de un sistema ético que reuna teoricamente los principios de cada
complexiéon moral de forma ecléctica. Para la realizacion de un proyecto de tal
envergadura conviene tener en cuenta que su unica posibilidad es a través de la
educacion moral, por lo que le resulta conveniente a la ética actual considerar la
revision de proyectos filosoficos de esta indole, como lo es el proyecto educativo de
Platon que, en ultima instancia, responde a un afdn moralizante. Es por esto que resulta
provechoso reparar en que la filosofia platonica no deriva de una concepcidon netamente
ideal, sino que a la vez pretende responder por medio de la teoria a una problematica
préctica cardinal, como lo es el tema de la educacion moral. Queda de manifiesto que es
radical el ejercicio de la educacion para la instauracion de un nuevo orden ético, de
modo que éste, el tema de la educacion, fue nuestro punto de partida para aproximarnos
a la filosofia de Platon. Se revela entonces que la teoria de la educacion platdnica esté
construida sobre su teoria de la ética y la justicia. Asi, a través de la investigacion, es
posible descubrir una nueva imagen de Platon, cuya filosofia no se remite inicamente al
mundo de las ideas sino que a la par manifiesta su latente preocupacion por la
educacion, la moral y el bienestar de los individuos.

En una primera instancia fue necesario dilucidar ciertos conceptos preliminares
que nos insertaron dentro de la cosmovision helena clasica. S6lo a través de esta
comprension pudimos adentrarnos de lleno en lo que respecta a la filosofia practica de
Platén. De esta manera, en el primer capitulo nos dedicamos de forma exhaustiva a
desglosar el meollo de la educacién y la moral griegas, principalmente a través del
desarrollo de la paideia y la areté en el mundo helénico, y vimos de qué manera el ideal
de excelencia y la aspiracion a la perfeccion estan arraigados en la cultura de occidente,
lo que dio paso a la ideologia que acund mas tarde Platon, que se afand en fomentar el
ejercicio de la justicia, tanto en la vida privada como en la publica, pretension que
desemboca luego en un vasto proyecto educativo. Es asi como comienza la
preocupacion de Platon por los problemas practicos que afectan a la organizacion de la
polis, y tangencialmente también a la vida de las personas, problemas que intenta

resolver mediante la teorizacidn, a través del disefio de un estado perfecto que hiciera
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las veces de paradigma para futuras organizaciones. En efecto, concili6 una magna
empresa educativa, orientada hacia la finalidad de la Idea del Bien, en que los maximos
exponentes del gobierno tuvieran acceso a la comprension cabal de la realidad esencial,
y la facultad de dirigir al Estado hacia lo mejor.

Lo que me propuse desarrollar en este trabajo fue la preocupacién moral y
pedagbgica de Platon, vision que lo presenta como un filésofo integral, ya que nos
permite dar cuenta de que desarrolla, a través de su vasta obra, tanto problemas
metafisicos y epistemologicos como morales y pedagogicos. De esta manera, alejamos
el prejuicio en el que frecuentemente cae el platonismo por ser el maximo exponente del
idealismo. Sin embargo, este trabajo es meramente descriptivo, pues un analisis mas
profundo, que desarrollase en si los aspectos de dicha filosofia practica de Platon que
aqui tan solo se presentan, escapa de nuestras pretensiones por ser demasiado extenso.
Por lo tanto, preferi centrar mi investigacion en presentar la figura de Platon como un
educador moral, describiendo la cosmovision moral en la que se situa, a la par de
exponer sus formulaciones éticas y los principales empefos pedagdgicos plasmados en
su obra.

Con este fin, dividi mi trabajo en tres partes. En el primer capitulo acerca de
educacion y moral en el mundo antiguo se desarrollaron los principales conceptos que
dieron origen a la concepcion platonica de la moral, haciendo énfasis en el cufio
formador del espiritu griego, principalmente en los ideales de paideia y areté, a través
de cuya comprension queda de manifiesto el contexto cultural que da origen al
pensamiento de Platon y su preocupacion por la moral. De esta manera, es manifiesta la
importancia de la educacion en lo que se refiere a la conservacion y evolucion del
espiritu consciente de la cultura. Tuvimos que insertarnos de lleno dentro de la cultura
griega pues, como vimos, resulta imposible una aproximacion a la paideia desde afuera.
Asi, vimos que en lo mas profundo del pensamiento griego se encuentra arraigada la
busqueda del patron inmanente de cada cosa, la legalidad que rige el cosmos. Entendido
esto se comprende de mejor manera la importancia que otorga Platon a buscar la
relacion arquetipica existente entre las cosas del mundo y las ideas. Vimos luego que el
ideal griego de educacion se dio en la forma de humanismo, que considera al hombre en
su dimension politica. De esta forma, la educacion aspird al ideal de la areté, pues
imprimia en los hombres el honor y la excelencia, forma en la cual se desarrollaba el
sentimiento moral, del sacrificio propio por el bien inserto en el espiritu griego en la

moral caballeresca de Homero, y que desarrolla a su vez Platon, con el sacrificio del
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provecho propio para con el orden del estado perfecto. Finalmente, vimos como en el
concepto de la areté se funda el caracter aristocratico del ideal de educacion griega. Una
vez aclarado el contexto ético y filoséfico en que se enmarca la moral platonica, queda
en evidencia que su afan practico deba bifurcarse en lo privado y lo publico, vale decir,
¢ética y politica, y tomando como hilo conductor para su sistema moral la concepcion de
justicia, pues en el concepto de areté se halla comprendido el ideal del hombre justo. Al
hombre particular se lo vio como inserto en el cosmos politico; de ahi comprendemos el
afan platdnico por la educacion de los que dirigiran la polis hacia la justicia y la verdad.
Por ultimo, vimos de qué manera el afan socratico por la moral y su justificacion en el
alma determinaron el pensamiento de Platon. Queda claro entonces el porqué sitia a la
Idea del Bien como el pinaculo de su sistema filoséfico.

Investigando acerca del Protagoras y el problema de si es enseiiable o no la
virtud se nos revel6 otro tema de sumo interesante en relacion a la biografia de Platon.
Asi, en un segundo capitulo vimos cémo se corresponde su vida con su obra moral, y
pudimos observar de qué manera la fundacion del Estado ideal puede extrapolarse a la
incongruencia entre la democracia de Atenas y la aspiracion hacia los universales y la
educacion del alma que tomo6 de Sdcrates. Sostenemos también que la importancia que
otorga Platdn a la educacion no se da tan sélo en términos de concluir su proyecto moral
y politico, sino que, al dedicar sus esfuerzos a fundar la Academia, deja de manifiesto
que en la educacion ve una posibilidad real de conducir a las almas hacia lo mejor, y
que ¢l mismo sacrifico su vida contemplativa por aventurarse en llegar a ser un
educador. Es asi como vemos que se da cuenta de que la areté politica es ensefiable. De
esta manera, es posible fundamentar que su sistema politico estd determinado por una
reforma educacional. A partir de la investigacion del Protdgoras pudimos observar
como la sofistica se apoderd de la educacion en Grecia, ofreciendo técnicas de retdrica
para instruir a los nobles y futuros gobernantes de la polis en oratoria y virtud. Platon
toma las bases de este movimiento educativo y lo orienta hacia el bien comun,
edificandolo a partir de la Idea de Bien en lugar de las artes contingentes entre las que
se movian los sofistas. Méas adelante, desprendimos del analisis del mito de Prometeo
esbozado en este didlogo, que si bien todos los hombres poseen una disposicion natural
hacia la virtud, ésta debe ser desarrollada. Es por esto que se sostiene que la virtud debe
ensefiarse en los hombres conforme al Bien, y dirigir hacia lo mejor la potencia moral

que todos tenemos.
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Estructurada ya una comprension general del tema de la educacion y la moral en
Platon, en el tercer capitulo me tomé la libertad de explayarme en torno al desarrollo de
su proyecto educativo, de manera que dividi esta seccidon en tres apartados, el primero
para definir lo que significa un proyecto educativo dentro de la descripcion de un Estado
ideal, el segundo para presentar brevemente la configuracion de este Estado, y el tercero
para describir de forma mas detallada el proyecto educacional en cuestion, a través de la
formacion de los filosofos como futuros gobernantes, dirigida por la Idea del Bien. Es
asi como el eje medular de este tercer capitulo gira en torno al tema de la educacion, que
se presenta a lo largo de los libros VI y VII de la Republica, como sustento para la
efectividad del Estado teorético, a través del concepto de Justicia, plasmado en la Idea
del Bien. De esta manera, vimos que uno de los temas centrales de la Republica consiste
en desglosar el sentido de la Justicia que, como vimos, comprende dos esferas, ética en
lo que respecta a lo privado, y politica a lo que es publico. Pero la tarea de la Republica
de describir un Estado justo no consta tan sélo de una construccidn tedrica, sino que
vimos que contempla también su posibilidad factica, ya que los postulados del Estado
perfecto acerca del cual se teoriza se ajustan a la realidad mediante un proyecto
educativo, a través de la formacion de la figura del rey filosofo, que implantaria el orden
y las costumbres en la gente. Es de esta forma como se desprende que la posibilidad del
Estado serd efectiva mientras sirva de guia a futuros gobiernos. De este modo, vimos de
qué manera el Estado descrito no corresponde por completo a un ideal, aunque es
justamente en la Republica en donde comienza a tomar forma su teoria de las Ideas.
Luego, se dio paso a describir qué caracteriza a estas almas filosoficas, y como debe
desarrollarse su educacion para formarlos como gobernantes. Cabe sobre este punto
recordar que tal educacion estd siempre orientada a la Idea del Bien, ilustrada a través
del simil de la caverna. Vimos, de este modo, que es la dialéctica el camino de la
comprension que va desde el arte y la técnica hasta su abstraccion en la Idea de Bien. La
trayectoria dialéctica fue reflejada en el camino que avanza el prisionero al salir de la
caverna. Es por esto que toda educacion debe culminar en dialéctica, y que su disefio y
vigilancia debe estar en manos de quienes posean el conocimiento del Bien.

Dicho todo esto, podemos representarnos la figura de Platon como un educador
moral, mas all4 del idealismo dentro del que suele ser encasillado. Es preciso rescatar a
Platon de este prejuicio y ofrecer otra vision sobre su filosofia, que muestre su patente
afan ético y pedagogico. De esta manera, y mediante el andlisis y presentacion de los

textos seleccionados, promovemos una lectura mas consciente de de Platon, que tenga
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siempre a la vista la aspiracion practica de su filosofia. Sin embargo, a la culminacion
del trabajo quedan en el tintero ciertas proyecciones que resultaron demasiado
ambiciosas para los efectos de la presente tesina, cuyos objetivos fueron desde un
principio meramente expositivos. No obstante, paso a nombrar, para un desarrollo
futuro, el tema de la factibilidad del estado ideal esbozado en la Republica, a través del
analisis del concepto de utopia dentro de la realizacion moral, ya que las éticas
teleoldgicas aspiran siempre a diferir de lo actual, distinguiendo al hombre tal como es
del hombre como deberia ser, y actuando como puente entre ambas, caracterizandose
entonces por tener un thélos que alcanzar. De esta forma, en una futura iniciativa, podria
intentar determinarse hasta qué punto es utdpica la Republica de Platéon y sus estatutos
morales y, junto con ello, determinar qué rol jugaria un plan de educacion moral en una

utopia.
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