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Cuando se piensa en las relaciones entre filosofia y
educacion, y se intenta rastrear esta conexiéon en la
Antigiiedad  clasica  uno  habitualmente  evoca
la Repuiblica de Platén. Probablemente Platén, con su
rechazo de la democracia y su atencién a la censura del
matrimonio y la literatura, no puede suministrarnos
observaciones  tutiles para comprender nuestros
imperfectos y con frecuencia desorganizados sistemas
politicos. Argumentaré, sin embargo, que, a pesar de esos
detalles, algunas sugerencias platonicas pueden ser tutiles
tanto para entender mejor como para pensar las
relaciones entre filosofia y educacion, y para reexaminar
las cualidades técnicas y caracterolégicas que los
gobernantes deben reunir. Platén aun tiene algo que
decirnos, no sélo desde el punto de vista de la discusion
tedrica, sino también desde el del discurso politico actual.
Con su tesis de que el gobernante—filésofo adquiere
verdadera autoridad a partir del conocimiento, Platén
exhibe un refinado modelo filoséfico en el que la
educacion entendida como «formacion del
carcter» puede suministrar aspectos razonables, incluso
dentro del dominio del debate publico. Finalmente,
también sostengo que el conocimiento que el gobernante
platénico posee no es un ingrediente puramente teérico,
sino también practico. Ninguno de los argumentos
platénicos puede solucionar nuestras dificultades, pero
casi todas sus reflexiones pueden ser ttiles para la
formacién de ciudadanos responsables.
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When thinking of the relations between philosophy and
education and attempting to search for this connection in
Classical Antiquity, one usually evokes Plato’s Republic.
Probably Plato, with his rejection of democracy and his
focus on censorship of marriage and literature, cannot
provide us with helpful remarks to better understand our
imperfect and sometimes disorganized political systems. I
shall argue, though, that, despite these details, some
Platonic suggestions can be useful both to comprehend
and to think again the relations between philosophy and
education, and to reexamine the technical and
characterological qualities the rulers should meet. Plato
still has something to tell us not only from the theoretical
discussion standpoint but also from that of the current
political speech. With his view that the philosopher—ruler
acquires real authority from knowledge, Plato displays a
refined philosophical model where education understood
as «character formation» can furnish reasonable aspects,
even within the domain of public debate. Finally, I also
hold that the knowledge the Platonic ruler has is not a
purely theoretical ingredient but also a practical one.
None of Plato’s arguments can solve our difficulties, but
almost all his reflections can be useful for the formation
of responsible citizens.
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;Quién custodia a los «custodios»?
Platdn, el poder del discurso y la relevancia de
la educacion en la formacidn del gobernante

MARCELO D. BOERI

§1. Lo politico, Platon y nosotros
N UANDO UNO PIENSA EN LAS RELACIONES entre filosofia y educacion e

o)
©, . . .. o e o . .
§ intenta rastrear ese tipo de conexion en la Antiguiedad clasica griega

£ casi de inmediato recuerda la Republica (R.) de Platon. Si uno juzga ese
magnifico dialogo por su titulo el engano puede ser importante: «republica» es
la palabra empleada por la mayor parte de las traducciones a lenguas modernas
de la Politeia (IloMiteia) de Platon. Pero moAiteia es un vocablo que podria
traducirse mejor por «forma de gobierno», ya que una moAuteia griega (y la
platénica en particular) poco tiene que ver con una «republica» o con un
«sistema republicano» de gobierno.! Como casi cualquier potencial lector de
este texto podria sospechar, el titulo de este articulo esta inspirado en unas
lineas del poeta romano Juvenal,” y, como probablemente es obvio, mi
respuesta a la pregunta es que los custodiados somos los que deberiamos
custodiar a los custodios, nuestros gobernantes.

Siempre se podria albergar la esperanza de encontrar sugerencias atractivas
para nuestro tiempo en los tratados filosoficos de las grandes figuras de la
Antigiiedad, pero con cierta frecuencia esa esperanza se desvanece

' Como senala Rousseau, quien juzgue los libros por sus titulos nunca podra advertir que la Politeia de
Platon «es el mds bello tratado de educacién que jamas se haya escrito» (cf. Rousseau, 1910, Livre I:
L’4ge de nature: le nourrisson (infants), p. 14: «<Voulez—vous prendre une idée de I'éducation publique,
lisez la République de Platon. Ce n’est point un ouvrage de politique, comme le pensent ceux qui ne
jugent des livres que par leurs titres : c’est le plus beau traité d'éducation qu’on ait jamais fait»). Para el
«platonismo de Rousseau» cf. de Luise 2000, pp. 455-465.

* Lineas que algunos expertos dicen que son una interpolacion y que, por ende, no pertenecen a
Juvenal (s. I-II d.C.): Quis custodiet ipsos custodes? Sdtiras VI, 346-48: «Siempre escucho los viejos
reproches de mis amigos: “enciérralas, custodialas”. Pero, ;quién custodia a los custodios mismos?»
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rapidamente: si queremos encontrar observaciones tutiles para entender
nuestros imperfectos y a veces desorganizados sistemas democratico—
republicanos es probable que Platon no sea la mejor opcién para encontrar
alguna claridad, ya que no s6lo no considera a la democracia como una forma
adecuada de gobierno,’ sino que muchas de sus indicaciones para una correcta
organizacion politica pueden resultar «autoritarias» (o incluso evocar ciertas
formas de colectivismo con las que, al menos formalmente, un sistema
republicano no podria coincidir).* No obstante, y a pesar de ese importante
detalle, sugeriré que Platon es util no s6lo para intentar comprender y volver a
pensar la relaciéon entre filosofia y educacion, sino también para examinar un
problema atn mas acuciante, tanto en los dias de Platon como en los nuestros:
qué cualidades (técnicas y caracterologicas) deben reunir los potenciales
gobernantes de un Estado.”

Mi propésito en este ensayo es discutir algunas de las exigencias platonicas
del potencial gobernante de la «ciudad» (moAw), el papel crucial que, en
opinion de Platéon, desempena la filosofia en la formaciéon del futuro

* La democracia para Platon es, junto con la timocracia, la oligarquia y la tirania, una de las cuatro
formas «erradas» (R. 544a2: fjuaptnpévag) de gobierno; de hecho, cree que la democracia es la antesala
de la tirania, el régimen en el que aparece aquel que «no se detiene ante el horror de ningtin crimen»
(R. 574e4). En el enfoque platdnico, la libertad es el valor mas relevante de la democracia, aunque ahi
«libertad» significa que cada uno puede hacer lo que quiera, lo cual, cree Platon, inexorablemente lleva
a una anarquia que explica la aparicion del tirano, el «protector del pueblo» (565c-d), el lider
carismatico que supuestamente restituira el orden. Como es obvio, esta nociéon de democracia no
coincide con lo que habitualmente entendemos por «democracia republicana», en la que hay division
de poderes y, al menos en teoria, el control de un poder sobre el otro. En Leyes (Lg.) 832b-c Platén
argumenta que la democracia (junto con la oligarquia y la tiranfa) no son «regimenes politicos»
(moAtteiau), sino «facciones» (otacwwTteiat) porque gobiernan arbitrariamente a quienes no aceptan su
dominio (a menos que indique lo contrario, la traduccién de las citas textuales de pasajes de Platon me
pertenece).

* Véase, por ejemplo, las prescripciones sobre el matrimonio, la poesia o la censura a la literatura en Lg.
719b; 773b-d; 80lc-d; 936a-b. En su discusion del modelo politico platonico Popper asocia
«colectivismo» a lo que llama «el holismo platénico» (Popper 1947, p. 68-69; 82-87, et passim. Una
discusion balanceada de la debatida interpretacion popperiana de Platdn es proporcionada por Vegetti
2013, pp. 6-8). Schofield, en cambio, argumenta que el concepto basico de lo que Platon entiende por
«unidad politica» no es él mismo de caracter colectivista (Schofield 2006, p. 222). Para una explicacién
del supuesto «totalitarismo» del Estado platdnico (que, ciertamente, no se parece ni a la Alemania de
Hitler ni a la Unién Soviética de Stalin) cf. Klosko, 2006 pp. 161-169.

> Las etapas de la educacion de los futuros guardianes son examinadas por Knoll 2016, pp. 186-187,
quien convenientemente hace hincapié en el hecho de que los fildsofos son los mejores ciudadanos
intelectual y moralmente, razén por la cual son ellos los que, segtin Platén, deberian gobernar.
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gobernante, y la relevancia decisiva de la educacion (nadeia) entendida como
«formacién» mds que como acumulacién de saber enciclopédico.® Mi
sugerencia general es un poco trivial: Platon adn tiene algo que decirnos, no
so6lo desde el punto de vista de la discusion tedrica, sino también desde la
perspectiva del discurso politico actual. Sin embargo, si se observa el modo en
que la polis platonica se divide en «partes», las que se encuentran determinadas
por la condicion natural de quienes participan de tales partes (o «clases»), y si se
atiende al caracter pedagogico casi autoritario de la manera de organizacion
politica que Platon propone,” seguramente puede tener reparos decisivos
acerca de la conveniencia del proyecto politico platénico como una alternativa
viable a la forma en que habria que organizar la sociedad. Argumentaré, sin
embargo, que, a pesar de esos ingredientes en cierto modo extranos a nuestro
sentido comun, Platon, con su tesis de que el gobernante—filésofo solamente
adquiere verdadera autoridad a partir del conocimiento, muestra un refinado
modelo filosofico en el que la educacion del individuo entendida como
«formacién» puede seguir aportando aspectos razonables y actuales a la
discusion contemporanea de estos temas, incluso en el ambito del debate
publico. Se podria objetar que el hecho de que en la R. se senale la incapacidad
practica de los filésofos (487d ss.) puede generar dudas razonables a mi
sugerencia. Pero si se examinan algunos detalles (incluso los mas conocidos y
repetidos) de su construccion politico—filoséfica (como su pormenorizado
analisis psicologico de los tipos de alma y la tarea del fil6sofo como «formador

% El contraste entre educaciéon entendida como acumulacién de informacién y como formacion del
caracter ha sido un detalle especialmente notado por los estudiosos de la R. (cf. Annas 1985, pp. 85-86;
Klosko 2006, pp. 115-116). La relevancia en la formacion del caracter (conectada con la formacién
moral del individuo) ha llevado a pensar a Annas que la R. no constituiria una obra de filosofia politica
(cf. Annas 1997, p. 145 y 152, citada por Vegetti 2000, p. 114, n.17). En contra de este tipo de enfoque
cf. Laks 2007, cap. 2 y, mds recientemente, Zuolo 2012, pp. 43-49.

7 Para la censura de Platon de la literatura para uso escolar cf. R. 376e, 392¢, y Lg. 936a-b (citado en la
nota anterior junto a otros pasajes de ese didlogo). Platon piensa especialmente en Homero y Hesiodo,
los dos poetas mas importantes de Grecia que, sin duda, desempefiaron un papel muy relevante en la
educacion (como lo reconoce el propio Platon en R. 616¢). En R. 377d5-6 los acusa de haber ensefiado
«fabulas falsas» (uvBot yevdeig) con el consiguiente dafio en la formacion del caracter de los nifios
(Platén piensa especialmente en el dafio que Homero hace con sus intimidantes relatos acerca del
Hades, contribuyendo de ese modo a destruir la virtud de la valentia en los nifios; cf. R. 386a-392a, con
el detallado comentario de Bloom 1991, pp. 354-357). Platon también recuerda la creencia popular
(basada en Homero), segtin la cual dios es causa de todas las cosas. Pero si dios es bueno, no puede ser
causa de todo, sino solamente de lo que es bueno (c¢f. R. 379b-d). En suma, lo que Platon cree es que
los poetas engafian (R. 381d-e).
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de almas», las caracteristicas —tanto intelectuales como practicas— que debe
reunir el filosofo—gobernante, o su cuidadoso examen de la tirania en R. IX) el
resultado es un modelo teérico coherente que muestra aspectos que merecen
ser considerados con seriedad en el debate publico actual. Mi proposito no es
proporcionar una interpretacion novedosa de un pasaje platéonico, sino mostrar
que su argumento general describe y tematiza situaciones angustiantemente
actuales. No pretendo sugerir que la interpretacion platonica del fenémeno
politico de su época nos ayudara a solucionar nuestros problemas; mi
sugerencia es mucho mds modesta: el genio de Platon visualiz6 con una
interesante precision aspectos decisivos de las relaciones entre «relato politico»,
por un lado, y realidad social, por el otro. También me propongo mostrar que
el conocimiento —que es una caracteristica esencial del gobernante
platonico— no es un ingrediente puramente teorico, sino que tiene una
impronta practica crucial. Un buen gobernante, cree Platon, debe ser capaz de
aplicar su conocimiento a la accién. Ninguno de los argumentos platonicos
puede solucionar nuestras dificultades, pero casi todas sus reflexiones pueden
ser utiles para la formacion de ciudadanos responsables.

§2. Los gobernantes platonicos, nuestros gobernantes y la
educacion

Casi ningun candidato a gobernante en nuestros dias se atreve a soslayar el
tema de la educacion cuando esta en campana electoral. Por lo general, casi
todos los candidatos, sin importar su pertenencia ideologica, coinciden (en su
discurso) en que la educacion es decisiva para el futuro del pais. Si un pais no es
capaz de proporcionar una educacion adecuada a sus ciudadanos, éstos seran
incapaces de desarrollarse apropiadamente y sera poco lo que puedan hacer
para contribuir a la mejora de su comunidad. Desafortunadamente, con cierta
frecuencia cuando los candidatos dejan de serlo y se convierten en gobierno esa
urgencia que manifestaban en campana ya no es tan urgente. Uno puede
explicar este lamentable y recurrente fenémeno de muchas maneras; en vista de
la discusion, propondré tres alternativas: (i) el candidato y ahora gobernante
nos mintié; (ii) no nos minti6 pero minimiz6 el extraordinario desafio
(econémico, social y politico) que significa poner en marcha un sistema
educativo que respete las ideologias (esto es, los enfoques ideologicos que no
vayan en contra del sistema politico que admite el disenso democratico y
republicano, tal como se lo entiende hoy en dia) y que, al mismo tiempo, haga
un esfuerzo real y, en el mejor de los casos, efectivo por acortar la abominable
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brecha socio—cultural que genera un sistema educativo de dudosa o mala
calidad.

Pero lo que me interesa de modo especial es hacer hincapié en la terceray
mas terrible alternativa que, a los fines de la discusion, presento aqui para
intentar explicar por qué, cuando llega el momento de hacer efectivas algunas
promesas de campana, dichas promesas se esfuman: (iii) el ex candidato y
actual gobernante siempre supo que ni siquiera haria el esfuerzo por producir
una transformaciéon educativa porque, en caso de hacerlo, una posibilidad
(dificil pero posible) era tener éxito en esa formidable empresa. Si esa
transformacion tuviera un éxito razonable, no solo llenaria de valiosisimos
contenidos informativos a los educandos, sino también de un componente
completamente decisivo e incomodo para cualquier gobernante que no
estuviera realmente preocupado por sus ciudadanos: habria proporcionado la
formacion de un solido caracter a sus ciudadanos y un juicio critico implacable
que no toleraria los deslices, desprolijidades y enormidades, ni de propios ni de
ajenos. Como es obvio, lo que estoy sugiriendo es un modelo educativo en el
que no solo sea importante la transmision de conocimientos o competencias
especificas en areas determinadas del saber, sino también un modelo que
enfatice la formacién de buenas personas y, por ende, buenos ciudadanos. La
perogrullada que estoy sugiriendo es que, si este segundo aspecto no se
privilegia, inexorablemente tendremos malos gobernantes, es decir, personas
que, aun cuando puedan tener ciertas competencias técnico—profesionales muy
destacables, seran facilmente corruptibles. Uno de los efectos de un sistema
educativo mas o menos balanceado (entre transmision de conocimientos
especificos y formacion de un buen caracter) generaria un ingrediente
intimidante y tal vez feroz para cualquier aspirante a gobernante que solamente
quisiera llegar al gobierno para enriquecerse o para someter a las personas de
maneras diversas, maneras que, por lo general, terminan en diferentes formas
de nepotismo y enriquecimiento ilicito a costa de quienes trabajan (que son los
que pagan impuestos, claro esta, y los verdaderos duenos de los bienes comunes
que genera un pais).® Lo que estoy senalando en esta perspectiva un poco
pesimista es que hay una posibilidad de que algunos gobernantes que hemos
conocido hayan tenido la clara intencion de ni siquiera intentar una mejora

educativa y formativa radical, porque, en caso de tener éxito en esa empresa,

® En Lg 811b4-5 Platon declara que la «erudicion» (molvpaBia; trad. F. Lisi) es peligrosa para los
ninos. Su idea, como se confirma en 819a5, seguramente es que es peligrosa en la medida en que los
nifos aun carecen de un caracter correctamente formado (peta kakfg dywyic).
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habrian producido nada menos que verdaderos ciudadanos, personas
responsables y capaces de controlar la administracion publica que los
ciudadanos cada cierto tiempo ponen en manos de un grupo de personas, cuya
probidad y competencias técnicas para administrar lo que nos pertenece a todos
a veces generan algunas dudas.

Ahora bien, si esta tercera alternativa fuera la explicacion mas apropiada del
fenomeno antes senalado (i.e. por qué cuando el candidato a gobernante llega
al gobierno «olvida» lo prometido), rapidamente habria que concluir que
nosotros, los ciudadanos, hemos sido enganados. El engano fue un problema
que preocup6 a Platon desde temprano: se trata de un tema que, en el analisis
platénico, tiene un enfoque epistemologico interesante pero que no es
solamente un problema epistemologico, sino que su alcance es mucho mas
amplio y excede el puro examen cognitivo del problema del engano en sede
epistemologica. Cuando al comienzo del Hipias Menor (365e¢) el personaje
Sécrates dice que los astutos (moAvtponot) son enganadores (dnate®@veg) debido
a su «astucia malévola» («malicia» o «falta de escrapulos»: mavovpyia) y a un
cierto tipo de sabiduria o inteligencia (@povnoig), y que por tener sabiduria o
inteligencia saben lo que hacen, parece estar implicitamente admitiendo la
posibilidad de que un individuo pueda actuar en contra de su conocimiento de
lo que es mejor. Lo que el Socrates del Hipias Menor parece estar aceptando es
la posibilidad de que un agente pueda obrar mal voluntariamente. Dicho de
otro modo, el engano siempre presupone poseer un conocimiento y, como es
claro, los enganadores son capaces de enganar precisamente porque tienen un
cierto conocimiento que es indispensable para enganar (¢§amatdv); en este
sentido, son, en cierto modo, «sabios» (@pdvipot; 365e5). Pero el conocimiento
de los astutos (moAvtpomol) no es el mismo que la comprensiéon de lo que es
moralmente correcto. Siendo eso asi, ppoévnoig no puede significar aqui
sabiduria o conocimiento de lo que es verdaderamente bueno, sino el
conocimiento que se requiere para enganar. Si uno puede identificar al mal
gobernante denunciado por Platén con un molOtpomog, seguramente puede
decir que ese gobernante engana porque sabe lo que hace, aunque ese saber no
puede ser el conocimiento que coincide con la virtud o bondad moral.? Platén
sotiene que opinar (80&aCewv) o decir lo que no es el caso (ta pf dvta) eso es

° En el Corpus Platonicum la palabra moAdtpomog solamente aparece en el Hipias Menor; no es casual
que Platén la utilice alli pues estd comentando las caracteristicas de algunos héroes homéricos
(Aquiles, que es valiente y simple, Néstor, que es el mas sabio) y especialmente Odiseo (que es
TOAOTPOTIOG, «astuto»; cf. Homero, Odisea X 330).
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«falsedad», que se produce tanto en el pensamiento como en los discursos. Si se
da la falsedad, también se da el engano (amdtn), y cuando hay engano todo esta
forzosamente lleno de imagenes, similes y apariencias (eidwAwv te Kal eikdvwv
110N kai gavraociag mavra &vdykn peota eivay; Sofista 260c3-9). El engano también
puede entenderse como «autoengano», una forma bdsica de irracionalidad™
que también tiene, en opinion de Platon, un efecto devastador en el plano
politico. Se autoenganan (¢Enmatnvral vT' avT®V) quienes creen que, dado que
muchos los elogian, «en verdad son politicos» (tf] dAnBeiq molitikot eivat; R.
426d4-6). Pero ése no es el unico tipo de engano en el que Platén parece estar
pensando en el pasaje del Hipias Menor, del Sofista y en algunas secciones de la
R y las Lg., en las que el problema del discurso falso es pensado como un
dispositivo para enganar a los demds."' Como es obvio, en ese tipo de situaciéon

la identificacion entre filosofia y poder politico, tan vigorosamente defendida

2

por Platén,' resultard imposible. Si uno vuelve a examinar el problema que

planteé antes y se centra en la alternativa (iii) no es dificil advertir que Platon
(o el modelo de su Politeia) puede tener una inquietante actualidad, ademas del
hecho de que puede ser una fuente importante de inspiracion en el examen de

' Por ejemplo, si uno cree que los alimentos altos en grasa son malos para la salud, el sobrepeso es
malo y tiene sobrepeso, pero se dice a si mismo «jempiezo la dieta el lunes!» recurre a una especie de
auto—convencimiento para reemplazar una creencia por otra. Lo que uno hace en ese caso es
reemplazar una creencia (respecto de si mismo) que le causaba dolor («tengo sobrepeso y sigo
comiendo en exceso») por otra creencia que lo alivia de ese dolor («tengo sobrepeso, pero el lunes
comienzo la dieta»). Es irracional creer algo que, en realidad, uno no cree y, sobre todo, creerlo sobre la
base de una experiencia puramente sensible, que esta anclada en el ahora y, por ende, en el corto plazo,
cortoplacismo que impide hacer un céalculo practico teniendo a la vista el futuro (préximo o lejano). Al
menos en principio, nadie esta dispuesto a creer que lo que cree es falso; si cree que lo que cree es falso,
debe reemplazar esa creencia por otra.

" Cf. R. 451a5-7, donde Platén argumenta que matar involuntariamente a alguien es un error menos
grave que engafar respecto de las instituciones nobles, buenas y justas. En Lg. 906b—c sostiene que hay
ciertas almas de naturaleza bestial (yvyxai Onpuwdeig; 906b3-4) que convencen con las lisonjas de sus
discursos.

"2 Lo que Platén propone en la R. (e incluso antes en un importante pasaje de Gorgias 521d-e) es una
resignificacion radical de la politica en la que el poder politico es lo mismo que la filosofia, i.e., la
filosofia al modo platénico (cf. R. 473d2-3: TovTo €ig TaOTOV ... SOVapis Te ToATIKN Kal thocogia). La
misma idea también puede verse en Lg. 712a, donde Platén sostiene que cuando en una persona el
poder coincide con la inteligencia y la prudencia, se da el mejor régimen de gobierno, y que eso
solamente puede ocurrir cuando se da dicha coincidencia. Si esto es asi (como efectivamente lo es a
partir de la evidencia textual) no puede ser cierto que el modelo politico de Platén sea «indeseable»
para los filésofos (Bloom, 1991, p. 346, 368; Rosen, 2005, p. 133, 195).
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los problemas practicos que se relacionan con el ejercicio del poder politico."

Segun Platon, la destruccion de una forma justa de gobierno se produce
cuando se corrompe el alma de quienes gobiernan. Siempre se puede discutir,
claro esta, qué es una «forma justa de gobierno», pero el detalle en el que
quiero detenerme se centra en la explicacion platonica que intenta mostrar que
si uno no se ocupa del alma de las personas no hay proyecto politico viable.
Cuando uno habla en estos términos («el alma de las personas») puede generar
cierto escepticismo o, lo que es peor, hacer que quien nos esta escuchando
esboce una sonrisa burlona, seguramente producida por ese tipo de lenguaje
que puede contribuir a representarse un cuadro un poco romdntico de lo que,
en rigor, es la Realpolitik. Sin embargo, parece que el tema es bastante mas serio
de lo que parece y que no deberia ser motivo de burla, ya que lo que Platon se
propone mostrar (en un lenguaje que puede ser extrano a nosotros) es que los
diferentes tipos de organizacion politica y las consiguientes formas de gobierno
(aristocracia, democracia, oligarquia, tirania) dependen directamente de los
tipos de personas que ejercen el poder politico y de la eventual corrupcion de
dichas personas cuando se encuentran ejerciendo dicho poder (R. 544d—e). La
tesis platonica es que el poder corrompe y que cuanto mas defectuosa es la
persona, la capacidad corruptora del poder es mas abrumadora. En su opinion,
cuantas son las formas de gobierno, distintas en su género, tantos podran ser
también los «modos de alma» (445c-d). No es causal entonces que en la R.
Platon ponga especial atencion en la educacion de los guardianes, los filosofos
(y filosofas) gobernantes que garantizarian la justicia en la polis o que la
garantizarian un poco mejor que aquellos que no poseen las cualidades
extraordinarias de los guardianes platonicos. La justicia es un tema crucial para
Platon, dentro y fuera de su Politeia, pero es evidente por qué es relevante en
este dialogo. En las lineas finales de R. I el personaje Socrates advierte que ha
dejado de lado la investigacion relativa a qué es la justicia (354b4-5: 10 Sikauwov
otL ot €otiv) para lanzarse al examen de si es una maldad (o vicio), ignorancia,
sabiduria o bondad (kakia €otiv kal apabia, eite copla kal dpetry). Como sabemos
por el contexto y por otros didlogos platonicos, lo que el personaje Socrates
debe estar pensando es que debe ser una virtud o excelencia y una cierta forma
de conocimiento. La conclusion es sugerente: después del didlogo ha resultado

" Que el proyecto politico de Platén en la R. es un modelo o paradigma es un hecho que no necesita
ser probado (es dicho explicitamente por Platdn; cf. R. 472c4-6; 592a10-b5). Lo complicado es explicar
si dicho modelo es o no realizable o cudles son las condiciones de su realizabilidad (sobre este punto cf.
Vegetti 2000a, Laks 2007, p. 104 y Laks 2012, pp. 25-26; Zuolo 2012, p. 41).
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que Socrates, una vez mas, no sabe nada (undév eidévar; R. 354c1-2) pues si uno
no sabe qué es la justicia no podra saber si €s o no una virtud, o si una persona
que la posee es feliz o infeliz. La idea, claramente, es que si uno vive en la
ignorancia y en la perversidad no puede ser «feliz» (ya que el justo, que posee
conocimiento, es feliz y el injusto desdichado; seria contraintuitivo pensar que
uno puede ser dichoso si es ignorante y, seguramente, eso no puede generar
ningun beneficio a la comunidad politica, comunidad que debe ser gobernada
por quien posee conocimiento ya que de la ignorancia seguramente no se

seguiria nada bueno).

Como ya he adelantado, en su proyecto politico y filoséfico Platon entiende
la educaciéon no sé6lo en el sentido de la adquisicion de ciertos contenidos
cognitivos en los que deben ser entrenados los futuros gobernantes de la ciudad
(matematica, musica, astronomia), sino también en el sentido de «formacion»,
i.e., como «formacion del alma» (de la persona), una formacion que debe ser
incorporada a la accion. Desde luego que esa formacién no es, al menos no
exclusivamente, una «formacioén académico—profesional», sino la formacion del
ser humano en su sentido mas genuino. Parece que Platéon advirtio
tempranamente en su carrera intelectual que quienes fueran a gobernar la polis
debian ser «buenos seres humanos». Es evidente que visualiz6 con claridad el
hecho de que una condicion esencial de los «guardianes» del Estado es que
tienen que ser buenas personas. En su opinion, la mejor politeia o forma de
gobierno es la aristocracia, es decir, el gobierno de los mejores, aunque esos
«mejores» no se definen por su condicion social o econdémica, sino por su
bondad y por su conocimiento (R. 544e; 545d). Si esto es asi, el conocimiento
que poseen los gobernantes—filésofos de Platéon no puede ser un conocimiento
que se encuentre divorciado de la accion. Aunque los perfectos custodios del
Estado platénico poseen conocimientos de tipo tedrico (matematica,
astronomia, etc.), Platon recuerda que la polis es sabia por ser acertada en sus
decisiones o deliberaciones (R. 428b4: e8povAog), y el buen consejo o decision
es un cierto tipo de conocimiento (émotiun). Es decir, el tipo de conocimiento
que deben poseer los guardianes es lo que merece llamarse «sabiduria» (R.
429a1-2: cogia), un saber cuyo fin es deliberar no sobre un aspecto particular
del Estado, sino sobre €l en su conjunto (R. 428c12-d1: t®v év tfj moAeL Tvog
PovAevetal, AAN" Omép adTg OAng). Si esto es asi, el conocimiento de los
guardianes platonicos posee una impronta practica que, aunque no elimina la
relevancia del conocimiento «tedrico», resulta decisiva. Las materias sobre las
que deliberan los gobernantes platonicos (la organizacién interior, las
relaciones con los demas Estados, etc.), entonces, hacen pensar en un
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gobernante encargado de decidir hic et nunc cuestiones practicas que resultan
cruciales para los gobernados y para la correcta supervivencia de la comunidad
politica. La «sabiduria» de los guardianes platonicos, por tanto, tiene que ver
con el buen juicio y la habilidad de planear y deliberar apropiadamente.'*

Seguramente, para nuestras mentes contemporaneas que no suelen suponer
que la correcta deliberacion en asuntos publicos es patrimonio de un grupo
reducido de personas, sino mas bien de cuerpos colegiados en los que puede
reinar un importante desacuerdo (desacuerdo que, finalmente, debe llegar a
cierto grado de acuerdo para sancionar las leyes), el enfoque platénico puede
resultar muy objetable. Pero la idea platonica de que los gobernantes son
quienes deben llevan a la prdctica politicas que beneficien los intereses
generales suele parecernos muy familiar y es lo que, implicita o explicitamente,
solemos exigir a quienes nos gobiernan. Tanto en el discurso publico como en
el privado suele decirse con cierta naturalidad que los politicos no deberian
llegar al poder para enriquecerse (donde «enriquecerse» siempre significa
hacerlo a través del dinero o la propiedad publica)," sino para mejorar la vida
de sus gobernados. Platon no se cansa de repetir que el poder corruptor del
dinero es tan poderoso y abrumador que lo mejor es mantener al gobernante lo
mas lejos posible de él. Hay que recordar que, de acuerdo con su modelo
psicologico, el amor al dinero es algo particularmente caracteristico de «lo
desiderativo o apetitivo» (émbountikév) del alma (R. 580e-581a); pero el amor
al dinero es algo ajeno a los fil6sofos y perfectos guardianes de la polis, que
pertenecen a la raza «de oro y plata, que no eran por naturaleza pobres sino
ricas en sus almas» (R. 547b; trad. C. Eggers Lan). Después de haber
argumentado cuidadosamente que a lo racional le corresponde gobernar («por
ser sabio y cuidar del alma en su totalidad»; R. 441e4-5: cop® &vTL kai EXovTL THV
bngp amdong Tig Yuxfc mpopndetav), y que a la parte colérica le corresponde ser
servidora y aliada de la racional, argumenta Platon:

T1 Y estas dos [partes del alma], criadas (tpagévre) de ese modo, habiendo aprendido
verdaderamente lo suyo y habiendo sido educadas (ta adt@v paddvre kai madevbévre), iran
delante (mpootioeofov) de lo apetitivo, que es lo que sin duda hay en mayor medida en el
alma de cada uno y que es, por su naturaleza, lo mas insaciable de riquezas (6 81 mAgioTov
TG Yuxis év €kdoTw €oTi kal Xpnudtwv @doet dmAnotétatov). Y hay que vigilarla para que,

' Cf. los pasajes de la R. recién citados, Lg. 964d y Annas 1985, p. 113.

" En Lg. 941c-942a Platon favorece la pena de muerte para aquellos ciudadanos que, «aunque
educados como estaran», roban la propiedad publica.
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por llenarse de los llamados «placeres corporeos», no llegue a ser muy vigorosa y deje de
hacer lo que le corresponde (ta avtod), sino que trate de esclavizar y gobernar a aquellas
[partes] que no convienen a su especie y arruine por completo la vida de todos (R. 442a4—
b3).

El tema de las «partes» del alma en Platon tiene, como se sabe, enormes
dificultades, de modo que no voy a discutirlo aqui.’® Pero el pasaje es bastante
claro para mostrar que Platon defiende una psicologia de «partes» en conflicto,
en la que hay una especie de batalla motivacional entre cada una de dichas
partes. En cualquier caso, lo importante segun Platon es que «las mejores»
partes del alma (la racional y la colérica) no estén esclavizadas por «la mas
perversa y alocada» (poxbnpdtatov kal pavik@tatov; i.e la apetitiva).!” En su
pormenorizado tratamiento de la tirania en R. IX Platon sugiere que ese
régimen de gobierno encarna, por asi decir, el reinado de lo apetitivo del alma
sobre lo racional y colérico, reinado en el cual la parte «bestial y salvaje» (16 &¢
Onpuwdég te «xal d&ypov) trata de satisfacer sus propias disposiciones
caracteristicas (R. 571c7: t& advtod 1{6n). Hay un pasaje muy intenso de R. I
(329c—e) que podria conectarse con el que he citado hace un momento (en
vista de la brevedad, parafraseo el texto): luego de que Céfalo ha hecho un
encendido discurso acerca de las ventajas de la vejez —(i) cesa el vigor de los
apetitos y, como dice Sofocles, nos desembarazamos de muchos amos
enloquecidos; (ii) si las personas son moderadas y tolerantes, también la vejez es
una «molestia moderada»; en caso contrario, tanto la vejez como la juventud
resultaran dificiles a quien asi sea—, Socrates le advierte a Céfalo que muchos
no aprobaran lo que esta diciendo, sino que consideraran que a €l le resulta
facil sobrellevar la vejez, no por su caracter, sino porque es rico («los ricos
tienen muchos modos de consolarse»). Céfalo cree que tienen razén, pero no
tanta como creen (329e6-7: xai Aéyovat pév T, ov pévrot ye doov olovtat) porque
ni la persona «equitativa» (6 émieikng) soportaria con mucha facilidad una vejez
en la pobreza, ni el que no es equitativo se volveria a esa edad tolerante
(ebkoAog) por ser rico (329e-330a). Es decir, lo relevante es el caracter (tp6moq)
del individuo, su alma, no poseer o no dinero, algo que, como ya argumenta el
Platén temprano (en un didlogo como el Mendn),'" es un bien condicional: de

' Una discusién pormenorizada de este tema puede verse en Klosko 2006, especialmente pp. 72-77 y,
mas recientemente, Fronterotta 2013 (también me permito enviar a Boeri 2010).

7 Cf. R. 577d5, donde esa parte mas perversa y alocada se identifica con el tirano, en quien gobierna la
peor parte de su alma.

'® Cf. Mendén 87e¢5-88a5; 88d4- e2. En el contexto es claro que lo que Platén se propone mostrar es que
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la riqueza no se genera la bondad (&petrj), dice Socrates, sino que es por la
virtud o bondad que la riqueza y todas las demas cosas, tanto privadas como
publicas, se vuelven bienes para el hombre (Apologia 30b2—4). Después de todo,
como hace notar Platén con seria ironia, para qué quieren los gobernantes el
oro y la plata que vienen de los hombres si ya tienen el que viene de los dioses,
es decir, el conocimiento (R. 416e-417a; 422d). Si los gobernantes
efectivamente se mantienen alejados del dinero, no s6lo «se conservaran ellos,
sino que también conservaran a la polis» (kai oUtw pev o@lovtd ' &v kai o@lotev
Vv 1OAv; R 417a5-6). Esta dltima frase nos recuerda, una vez mas, que los
gobernantes de la ciudad platonica no son seres impolutos y que no es cierto
que, una vez que hayan alcanzado la categoria de «perfectos guardianes», seran
incorruptibles. No hay la menor duda de que los guardianes platénicos son
personas excepcionales, pero eso no significa que sean perfectos ni
incorruptibles y, en ese sentido, no son «abstracciones».'” Naturalmente, ése no
puede ser el caso, pues si lo fuera no podria entenderse el argumento general
de R. VIII, donde Platon discute las formas corruptas de gobierno, discusion
que parte de la aristocracia (z.e., de la corrupcion o desintegracion moral del
«gobierno de los mejores» en términos platonicos) y culmina en la tirania
(pasando por la timocracia, la oligarquia, y la democracia), el peor de los males

humanos.

Platon enfatiza que quienes son realmente buenos no estan dispuestos a
gobernar en vista de las riquezas ni del honor (347b5 ss.: obte xpnudtwv éveka
¢0élovaory dpxewy ol ayabol obte Tiufg). No vaya a ser que se los confunda con un
punado de mercenarios (por exigir un salario para gobernar), ni se los llame
ladrones por apoderarse de riquezas en secreto desde el gobierno (obte AdBpa avtol €k
TG dpXfis). Por eso, cree Platon, es necesario que se los obligue y castigue para
que estén dispuestos a gobernar (347b—c: 8¢t 81 avtoig avayknv mpooeival Kal

«bienes» (condicionales), tales como riqueza o belleza, solamente pueden ser verdaderos bienes si son
usados correctamente, es decir, si son usados con criterios racionales correctos bajo los dictados de un
«alma sabia o prudente» (Mendn 88e3-4). Dicho de otro modo, sin conocimiento ese tipo de bienes no
es bueno en sentido estricto: si uno usa el dinero sin conocimiento puede cometer estupideces (para si
mismo y para los suyos), pero también puede cometer atrocidades, especialmente cuando maneja
enormes masas de dinero, como las que manejan los gobernantes, y no siempre de una manera sensata.

" Como erréneamente supone Rosen, 2005, p. 81. En R. 424a-b Platdn sugiere de manera casi explicita
que, si no se conservan las previsiones fundamentales de su modelo politico (previsiones que coinciden
con las «olas» de la ciudad justa: la igualdad entre hombres y mujeres —R. 451e-452a; 455d-456a—, la
comunidad de mujeres y de hijos —457c-d; Lg. 739c— vy, la tercera y mayor de todas las olas, el
gobierno de los fildsofos; 473c-d), sus guardianes pueden corromperse.
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(nuiay, el péAhovaty é0élery Gpyewv). Al leer estas lineas uno puede verse tentado a
pensar que Platon es un poco ingenuo, y decir: «¢buenos?, ;buenas personas?
No, las buenas personas no se involucran en politica, y cuando lo hacen o se
corrompen o son destruidas». No creo que Platon sea ingenuo; lo que esta
diciendo es que los buenos, que habitualmente no desean gobernar, deben
hacerlo, precisamente, porque no lo desean. Esas «buenas personas» prefieren no
gobernar porque estan mads interesadas en conservar su honra que en hacer
dinero a expensas de la polis.? Lo que parece estar sugiriendo Platén es que,
incluso en el caso de los buenos, la posesion del poder constituye una prueba
potentisima para mostrar qué tipo de persona es en realidad cada uno: una
posibilidad es pensar que la persona se corrompi6 a través del ejercicio del
poder. Otra es sugerir que, en realidad, dicha persona siempre fue corrupta,
s6lo que carecia de poder. Pero ademas Platon parece estar denunciando algo
que, desafortunadamente, también es muy familiar a nosotros: lo habitual es
que quienes gobiernan no sean «personas buenas» (oi dyabof), sino quienes
desean llegar al gobierno para apoderarse de la riqueza desde el gobierno y, lo
que también es muy malo en su opinion, es que dichos individuos no se

inquietan porque se los llame «ladrones» o «mercenarios»:*'

T2 Si llegara a haber una polis de buenos, probablemente se desataria una batalla por no
gobernar (mepydaxnTov v eivar TO pn dpxetv) ... y en ese caso se haria evidente que el
verdadero gobernante (&An6ivog dpxwv) por naturaleza no considera lo que le conviene a
si mismo, sino lo que le conviene al gobernado (00 Mé@uke TO AT ovuPépov okomeioBal
& 10 1@ dpxopévy; R. T 347c—d).*

§3. Un (modesto) experimento mental: un platonico conversa

con un politico contemporaneo

Imaginemos por un momento que, a pesar de sus componentes autoritarios y

** Un importante descubrimiento de Platon como «pensador politico» es, a mi juicio, que la verdad
(cualquier cosa que ella signifique) habitualmente no esta asociada al poder, y que éste normalmente
corrompe (cf. R. 360b-c; 364a-b; 433d: 489b-c; 490a). Sobre las relaciones del gobernante platénico, la
ley y el poder cf. la pormenorizada discusion de Lisi 1999, pp. 34-35; 54-57; 67-69 (y la bibliografia alli
citada). Véase también Klosko 2006, p. 143.

*! Parece que este tipo de cosa es parte de la condiciéon humana o, tal vez mejor, de ciertos seres
humanos; se trata de una forma de cinismo draméticamente conocida también en nuestros tiempos.

*? El pasaje es parte de la argumentacién de Socrates en contra de la definicién que da Trasimaco de
justicia como lo que conviene al mas fuerte.
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controladores, el proyecto platonico de ciudad justa ofrece algunas ventajas.
Imaginemos también que tenemos la oportunidad de conversar brevemente
con el candidato a presidente en las proximas elecciones que se avecinan y que
el candidato, ademads de tener posibilidades serias de ganar las elecciones,
comparte con nosotros la idea de que, a pesar de esos ingredientes poco
republicanos y democraticos (tal como entendemos tales cosas en nuestros
dias), algunas sugerencias del proyecto politico de Platon siguen siendo

atractivas. Supongamos entonces el siguiente didlogo:*

E: Me decia usted que cree que la educacion es un aspecto decisivo en la formacion del
ciudadano; también me dijo que necesitamos que nuestros ciudadanos sean buenos
ciudadanos (es decir, personas atentas y reflexivas, siempre dispuestas a cuidar de las
instituciones y a mejorar la calidad institucional), y que s6lo lograremos eso si somos
capaces de alcanzar un equilibrio entre educacion del cuerpo y del alma. Usted sabe, mens
sana in corpore sano...**

C: Si, jdesde luego!

E: Como sabe, Platon piensa exactamente eso: que para que la educacion sea completa
debe contemplar tanto el cuerpo como el alma, pero no es el cuerpo el que por su propia
virtud (o excelencia) hace buena al alma, sino que es el alma la que por su virtud
proporciona al cuerpo el mejor estado posible (R. 403d).

C: 51, ilo he leido cuando tomé un curso sobre el pensamiento politico de Platon en la
Universidad de Salamanca!

E: Entonces tal vez recuerde que Platon es tan radical como para afirmar que la madre
debe llevar a cabo movimientos que favorezcan el crecimiento sano del feto (Lg. 789b—c) y
que, luego del nacimiento del nino, las madres y nodrizas deben llevarlo constantemente
de un lado a otro. Dichos movimientos son buenos tanto para el cuerpo como para el
alma: ayudan a fortalecer el cuerpo y a hacer mas vigorosa el alma ya que contribuyen a
que el nino supere sus temores (Lg. 790e-791c).

C: Extraordinaria sugerencia la de Platon, ¢no cree?

E: Claro que si; y como usted seguramente recuerda, la «educacion musical» también es
muy importante. Por eso, la lectura, la escritura y la matematica también son cruciales en
la formacion de los individuos, que seran nada menos que los ciudadanos que usted
debera gobernar (Lg. 817e). Porque, :qué cosa puede ser mejor para usted como
gobernante que tener ciudadanos educados, es decir, personas acostumbradas a
enfrentarse a situaciones teoricas y practicas dificiles que les exijan permanentemente ser
individuos activos y vigilantes, especialmente cuando tales individuos pueden ser
responsables de las instituciones y de la tan mentada «calidad institucional», cosas que nos

* E= Entrevistador (platonico convencido); C: Candidato.

** Orandum est ut sit mens sana in corpore sano: «<Hay que pedir que haya una mente sana en un
cuerpo sano» (Juvenal, Sdtiras X, 356).
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conciernen a todos como potenciales custodios de nuestra propia comunidad politica?
C.: Si, claro...

E: Ahora bien, si usted coincide con estas prescripciones (que parecen muy sensatas,
cno?), tal vez también podria coincidir con estas otras: estoy casi seguro de que cuando
usted tomo aquel curso sobre Platon también leyo esos pasajes en los que €l argumenta
que, si bien los gobernantes de la polis deberan poseer moradas (ciertos bienes basicos
que no les impidan ser los mejores guardianes posibles ni los inciten a causar danos a los
demas ciudadanos), y aunque tendran que recibir una paga por su vigilancia para que no
les falte ni les sobre nada, no obstante eso, no podran disponer del oro ni de la plata que
procede de los hombres porque ya poseen el que procede de los dioses: su conocimiento.
Si tuvieran dinero o propiedades, serian administradores y labradores, no verdaderos
guardianes (R. 416c—417a).

C: Bueno, esas son cosas de la construccion platonica del Estado justo; pero usted debe
recordar que el propio Platon, a través del personaje Adimanto, hace notar que esos
gobernantes no podran ser en absoluto felices, pues «aunque la polis es en realidad de
ellos, no pueden disfrutar de ningiin bien de su polis» (R. 419a3-5), como los que
gobiernan otras péleis, que poseen bienes como campos, y grandes y bellas casas (419b-
420c).

E.: Pero claro, eso es lo que ocurre, segin Platon, en las ciudades en las que la atencion
esta puesta en que una sola parte de la polis sea «feliz». Pero a Platon, como a usted, lo
que le interesaba es que fuera feliz la polis en su totalidad, no una parte, ino es cierto?
Una ciudad justa y feliz es aquella en la cual establecemos no que unos pocos, separados
de los demas, sean felices, sino que lo sea la totalidad (R. 420c). Ademas, Platon afirma
que los guardianes son mas felices que los vencedores de los juegos olimpicos, pues se
desembarazaran de las pequeneces que complican la vida humana, tendran todo lo
necesario para su sustento y su victoria consistira en la salvacion de la polis en su totalidad.
Mientras vivan recibiran honores por parte de su polis y luego de morir tendran un
entierro digno (R. 465d—e). Piense usted cudntos de nuestros gobernantes actuales
pueden decir que reciben (genuinos) honores mientras viven (es decir, los honores
dispensados por sus gobernados en reconocimiento a los bienes que han hecho por sus
comunidades) y que tendran un entierro digno al morir!

Hasta aqui nuestro didlogo imaginario. Sospecho que C no puede sino asentir a
la tesis de que lo decisivo es que sea feliz la polis en su totalidad, no una parte.
Si no lo hace, tiene una posibilidad grande de parecer no estar interesado por
el bien comun vy, lo que tal vez sea mas grave para €l o ella, puede perder las
elecciones... Seguramente, al menos para ser politicamente correcto, C deberia
responder que esta de acuerdo en que los gobernantes, que ademads
administran los dineros publicos, no deberian constituir una especie de casta
privilegiada, especialmente si para ser parte de ese privilegio, se usa el dinero
publico como si fuera propio. Esto, claro esta, es una perogrullada, pero,

Disputatio 7 (2017), pp. 231-255



2QUIEN CUSTODIA A LOS «CUSTODIOS»2 | 247

desafortunadamente, parece que debe ser recordado constantemente, porque
aquellos que decian que pondrian todo su esfuerzo para cuidarnos y para
desarrollar el pais, de modo que nuestras oportunidades se multiplicaran y
pudiéramos vivir mejor, con una frecuencia alarmante olvidan dirigir su
esfuerzo hacia lo publico, y lo focalizan en lo privado. Naturalmente, no estoy
diciendo que no haya que dirigir el esfuerzo hacia lo propio o privado, o que las
instituciones privadas no tienen un papel relevante en el Estado; pero cuando
el que administra los dineros publicos es el destinatario casi exclusivo de los
beneficios de ese dinero uno no puede sino alarmarse, entre otras razones,
porque el publico, la gente, es el dueno de ese dinero (por eso es dinero
publico) .

Una vez mas, la ensenanza de Platon en este punto puede ser atendible: si C
es efectivamente alguien competente para administrar nuestra polis, tiene que
ser porque no so6lo sabe en un sentido tedrico qué es la justicia (o el bien

comun), sino que ademas es capaz de practicarla.

§4. Educacion, naturaleza y gobierno

En R. Platéon es particularmente explicito cuando de lo que se trata es de
mostrar la relevancia de la educacion dirigida, en especial, a los custodios de la
polis (en las Lg. da detalles respecto de la importancia de la educacion aplicada
también al resto de los ciudadanos).* En una de esas analogias a las que nos
tiene acostumbrados, Platon compara a los guardianes con perros que deben
cuidar de sus ovejas. Pero si éste es el caso, un guardian platénico no puede ser
un lobo en lugar de una oveja (R. 416a), de modo que si va a poseer «la
cualidad mas importante», debe ser civilizado y gentil en relacién consigo
mismo y con sus gobernados (R. 416b—c; en 565e-566a compara al tirano con
un lobo). En efecto, por el hecho de que los guardianes sean mas fuertes que
los ciudadanos, no estan habilitados a comportarse como amos salvajes, sino
que deben ser «aliados benefactores» (&vti cuppdyxwv edpevdv deondtaug dypiolg
dpopowwbdotv; R. 416b). Platéon senala expresamente que esto puede, hasta
cierto punto, garantizarse a través de una buena educacion: en R. 540b—c
parece sugerir que es ella la que garantizard la permanencia de los perfectos

* En 643b-d subraya la importancia de la educacion desde la nifiez en las diferentes actividades y
profesiones a las que una persona podra dedicarse mads tarde y la caracteriza como «la crianza correcta
(0p6n Tpogr}) que conducira en mayor medida el alma del que juega al amor de aquello en lo que, una
vez hecho hombre, é] mismo deberd ser perfecto en la excelencia de la cosa» (té\ewov eivat Tfig T0D
npdypatog dpetiig; 643d1-4. Trad. F. Lisi, ligeramente modificada).
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guardianes de la polis en el poder. Los que hayan pasado bien las pruebas y
hayan mostrado que son los mejores en todo sentido («tanto en los hechos
como en las disciplinas cientificas o en los conocimientos»: év €pyolg Te xai
¢motrpaig; 540a6) deben ser forzados a elevar «el ojo del alma» (i.e, su
entendimiento o comprension) a lo que da luz a todas las cosas (el bien), y
luego de ver el Bien Mismo, y valiéndose de él como de un modelo, deben
ordenar u organizar durante el resto de sus vidas la polis, a los particulares y a si
mismos, pasando la mayor parte de su tiempo con la filosofia (540a9-b1).*°Y
luego de haber educado a otros para que queden en su lugar como guardianes
de la polis, se marcharan a las Islas de los Bienaventurados (&ig pakdapwv vijoovg;
R. 540b6-7), y la polis les levantara monumentos y hara sacrificios en su honor

como si fueran divinidades.?’

Preguntémonos si nosotros, los gobernados, podemos levantar monumentos
a nuestros gobernantes y enviarlos a la Isla de los Bienaventurados. Sin duda, se
levantan monumentos a los gobernantes, pero a veces uno desearia que no se
los levantaran ellos mismos, al menos hasta que adquieran la categoria de
«divinos» en un sentido cercano al platénico, cuando ya se hayan marchado a la
Isla de los Bienaventurados (para lo cual uno debe estar muerto). Claro que en
nuestra conversacion imaginaria G podria decirnos que Platon es muy exigente;
sin duda lo es. Los lazos que unen a cualquier comunidad humana surgen,
segun Platén, de las necesidades de las personas, las que son incapaces de
bastarse a si mismas (R. 369b). Las necesidades comunes y la reciprocidad son
ingredientes fundamentales en la organizacion de una buena comunidad
politica; cada miembro de la comunidad debe contribuir, en la medida de sus
posibilidades, a proveer a los demas de lo que necesitan. Pero esa «medida de
las posibilidades» de cada uno esta determinada por lo que algunos estudiosos
han llamado «el principio de especializacién».*® Dicho principio establece que
cada uno se dedique a una sola actividad pues, argumenta Platéon, no hemos
nacido todos dotados de las mismas capacidades o talentos naturales, de
manera que algunos somos aptos para ciertas cosas y otros para otras (R. 370a—

* Estas lineas recuerdan la alegoria de la caverna y la obligacion de quien ha visto «lo real», «lo
verdadero», de regresar a la caverna y tratar de convencer a los prisioneros (que nunca han salido de
ella) de que lo que tienen por verdadero es, en realidad, falso.

* Cf. también Platon, Fedén 11la y Pindaro (Olimpica 11 70-72), en quien Platén parece estar
pensando cuando menciona esas extraordinarias islas a las que irian las almas de quienes no van al

Hades después de su muerte.

% Annas 1985, p. 73.
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b). Dice Platon:

T3 A partir de esto sin duda ocurre que cada cosa se hace en el mayor nimero, mejor y
mas facilmente (mAgiw ... kai kdAAOv ki pGov) toda vez que uno lleve a cabo una sola
cosa, segun su naturaleza, en el momento oportuno y sin tener ninguna otra ocupacion

(katd QOO Kai év Kap®, oXoAN Vv T@V &AM wv dywv. R. 370c3-5).

Si es cierto que cada uno posee una naturaleza especial que determina su
peculiar talento o habilidad, talento o habilidad que lo determina a ejercer la
funcién que corresponde con dicho talento o habilidad natural, Platén parece
estar sugiriendo que el orden que se establecera en la organizacion politica no
puede ser arbitrario ni puede cambiar de acuerdo con el contexto o el
momento. Este tipo de observacion platonica coincide con la afirmacion de que
la justicia es hacer cada uno lo suyo de acuerdo con su naturaleza, tesis segin la
cual «<hacer cada uno lo suyo» no puede significar sino llevar a cabo aquellas
acciones para las cuales se supone que cada uno se encuentra mejor dotado,
segun su condicion natural, para llevarlas a cabo del mejor modo posible.

Pero, como sabemos, esto tiene muchas dificultades y C podria, una vez mas,
reclamarnos, tal vez con justa razon, que éste es un modelo muy exigente. En
primer lugar, uno podria objetar que es muy dificil (quiza imposible) establecer
un criterio razonable para decidir cual es el talento o habilidad natural que
posee cada uno. En efecto, ¢quién y con qué criterios puede determinar las
capacidades naturales de cada individuo? Ademas, en R. 424a4-6 Platon
sostiene que una crianza y una educaciéon buenas, si se las conserva, producen
buenas naturalezas (tpogn yap kai maidevoig xpnoty owlopévn @ovoelg ayadag
¢umolel). Esta observacion agrega un problema, porque lo que Platén parece
estar sugiriendo ahora es que, mediante un proceso gradual regulado por una
adecuada educacion, se pueden producir buenas naturalezas. Claro que
inmediatamente agrega que, cuando las buenas naturalezas son asistidas por
una buena educacioén, «se desarrollan naturalmente» (¢gvovtat) o, de un modo
mas simple, «se vuelven» atin mejores que las que las preceden, tanto en lo que
se refiere a sus actividades como a la procreacion (R. 424a7-b1l: @voeg xpnotai
toladtng maudeiag dvtihapPavopeval €Tt Pedtiovg TOV TPOTEPWY @VOVTAL €(G TE TAAA
Kal &g 10 yevvd). Esta es, en realidad, la explicacién que da el propio Platén de

su aserto inicial, segin el cual «una vez que el régimen de gobierno es

» Es decir, cada uno debe dedicarse a un tnico oficio, aquel para el cual estd mejor dotado por
naturaleza (se trata de una tesis que Platon sigue avalando en Lg. 846d-847a).
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correctamente impulsado, avanza creciendo como un circulo» (424a4-5:
moAuteia Edvmep dma§ Oppnon v, Epxetat domep kvkAog av&avouévn). Es decir, lo
que hay es una especie de «alimentacion reciproca» entre la condicion natural
del sujeto y la educacion. La condicion natural de cada uno, entonces, no es
algo definitivo ni suficiente, sino que puede mejorarse y, por tanto, modificarse.
Pero, como es claro, tampoco es suficiente con la sola educacion: también es
necesario poseer ciertas condiciones naturales. Recuérdese que en su discusion
del «alma colérica» y sus asociaciones con el alma racional-calculadora Platén
recuerda que la valentia, que es una virtud, estd naturalmente asociada a lo
colérico pero no a lo colérico en su sentido patologico, esto es, la agresion
descontrolada, impetuosa o violenta, sino a lo colérico que es el resultado de
una adecuada crianza y educacion. Platon estd incluso dispuesto a argumentar
que, aunque el aspecto salvaje de nuestra naturaleza se deriva de lo colérico (10
Bupoedég), cuando se lo cria o educa correctamente se vuelve valiente (R
410d7: 0pBiG pev tpagev dvdpeiov v €in). En suma, una mala educacion es capaz
de corromper una buena naturaleza (R. 441a2-3); una buena educacion, en
cambio, es capaz de mejorarla.

§5. Observaciones conclusivas

Para terminar, me permito regresar al didlogo imaginario entre E y C; el
dialogo podria retomarse de esta manera:

E: Al comienzo de nuestra conversacion usted estuvo de acuerdo en que la educacion es
un aspecto decisivo para el mejoramiento de nuestra sociedad, de la «calidad
institucional» de nuestra republica, y para el crecimiento social, politico y econoémico de
las personas. Muy bien, si usted desea mi voto (y el de la comunidad a la que pertenezco)
debo advertirle que soy un «ciudadano platénico». Eso significa que creo firmemente, si
no en todas, al menos en algunas exigencias que Platon pone a sus gobernantes; por
ejemplo, aunque estoy seguro de que un Estado moderno no podria funcionar bien si
usted o sus ministros no tienen acceso al dinero publico, si creo que debemos mejorar los
mecanismos para controlar el modo en que usted y sus ministros, en caso de ser gobierno,
manejaran ese dinero. Porque ese dinero, como usted sabe, no le pertenece a usted ni a
sus ministros. S€é bien que si le prometo llevarlo a la Isla de los Bienaventurados después
de su muerte, esa promesa probablemente no resultara muy atractiva para usted (tal vez
usted no cree en la vida post mortem, o quizas a usted la Unica vida que realmente le
interesa es esta vida, o no cree que exista la Isla de los Bienaventurados). Pero supongo
que, si le prometo que los ciudadanos que formaremos a través de una buena educacion
(¢.e., una educacion que permita hacer de las personas ciudadanos responsables,
individuos criticos no s6lo de los demas, sino de si mismos) seran ciudadanos interesados

por el bien publico (sin descuidar sus intereses privados que no necesariamente deben
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oponerse a los publicos), usted no podra sino estar de acuerdo conmigo, porque usted (el
gobernante) y nosotros (los gobernados) seremos capaces de reducir la conflictividad
social a un grado minimo y generaremos condiciones prometedoras para que las personas
puedan creer, sobre bases mas o menos solidas, que tendran posibilidades ciertas de
desarrollarse mejor. Y esto no solo sera bueno para usted como gobernante (piense, por
ejemplo, que podria tener pocos sobresaltos durante su mandato), sino también para
nosotros como gobernados, porque cada uno hara lo que le corresponde (el maestro
ensenara, el estudiante estudiara, el ingeniero construira, los jueces, fiscales y defensores
administraran justicia... y ustedes, los gobernantes gobernaran, pero gobernar, como en
el resto de las actividades significa «gobernar bien», porque seran «buenas personas»).
Desde luego que, aun cuando es muy dificil que seamos todos plenamente «felices»
(como quienes habitan la Isla de los Bienaventurados), al menos habremos eliminado
algunos aspectos relevantes de las injusticias que padecen nuestras sociedades. A veces,
como usted sabe bien, esas injusticias se generan por abusos cometidos por privados, pero
en no menor medida también se producen por abusos cometidos por gobernantes
inescrupulosos que dilapidan los bienes publicos.

C: Si, asi es...

E.: Permitame entonces concluir con una ultima referencia a los textos platonicos:
recordara que Platon sostiene que la polis podra crecer o desarrollarse si es capaz de
conservar su unidad, y que esto se lograra si los guardianes (es decir, usted en caso de
ganar las elecciones) son capaces de vigilar «por todos los medios» (mavti TpéTW) que la
polis no sea pequena ni grande en apariencia, sino que sea unay «suficiente».” Para que
esto pueda ocurrir, recordara usted, no debe haber, cree Platon, ni pobres ni ricos en
exceso, y cuando enuncia esta prescripcion dice: «lo que les prescribiremos (sc., a los
perfectos guardianes o gobernantes del Estado) sin duda es algo insignificante o trivial».

C: Pero esa tarea no tiene nada de insignificante o trivial...

E: Por supuesto que no, jes un portento! Es una de esas bromas serias que a Platon le
gusta gastarnos, pero en este caso seguramente esta pensando en gastarles esa broma
especialmente a ustedes, los potenciales gobernantes. Es como si le dijera: «miren, si
llegan al gobierno tienen ante ustedes la insignificante, la trivial tarea de conservar la
unidad del Estado, de no generar brechas sociales insalvables, de hacer todo lo que deben
hacer para que las personas tengan una vida razonablemente buena. Eso no significa que
no habra pobres o ricos, —nadie puede garantizar eso, ni siquiera los ultimos
experimentos sociales del ultimo siglo— lo que no puede ocurrir es que los haya en

€XCESO».

Aqui termina mi conversacion imaginaria entre el entrevistador y el politico que

desea presidir el pais. Para concluir, creo que si uno lee estas lineas y las

conecta con otros pasajes que he citado arriba (en especial aquel en el que

Platon dice que los gobernantes no necesitan del oro o la plata que viene de los

** O quiza mejor, «adecuada»: pnte oputkpd 1) TOAG EoTan piTe peydAn Sokodoa, AANA TIG ikavny Kai pia.
R. 423c3-4.
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hombres) el mensaje mas potente es: «cuidado, ustedes los gobernantes no
pueden estar del lado de los ricos y jmucho menos del de los ricos en exceso!
Pero mas aun, ustedes no pueden estar del lado de los ricos en exceso por
haberse vuelto ricos en exceso durante vuestro mandato a expensas del trabajo
de sus gobernados».* De nuevo, éste puede ser uno de esos chistes serios de los
que Platon gusta; en parte ese chiste involucra el procedimiento de «movilidad
social» dentro de la polis platonica, movilidad que no es tal de acuerdo con
nuestros estandares (i.e., que quien nace en una familia de guardianes pero no
tiene los talentos suficientes para ser un guardian debe pasar a las clases
inferiores e, inversamente, quien nace en una de las clases inferiores pero
muestra talentos para gobernar debe pasar a la clase de los guardianes para ser
tempranamente educado como tal; R. 423c—d). Pero ademas, Platon agrega que
todas estas prescripciones, por muy importantes que puedan parecer, son todas
insignificantes (y aqui el ateniense se pone serio) si se atiende a la «(nica cosa
grande o importante» (423el: &v puéya guildttwot) o, mejor, como el propio
Platon se corrige, en lugar de «grande», a la Unica cosa «adecuada, suficiente o
satisfactoria» (ikavov): la educacion y la crianza (423e4: moudeia kal Tpogr)), pues
si las personas estan bien educadas, seran mesuradas (uétpiot), es decir, seran
personas balanceadas y racionales. Creo que no hay ningun candidato a
gobernante que pueda tomar esto como un chiste: se trata de algo
extraordinariamente serio.”

*! Segun Platdn, el verdadero arte politico se ocupa no de lo particular sino de lo comun. Esto une,
aquello disuelve (cf. Lg. 875a).

" RECONOCIMIENTOS. — La primera versién de este texto fue presentada en la Universidad Nacional de Colombia,
Bogotd, en agosto de 2016, en el marco del Congreso «Filosofia y educacién». Este articulo es un resultado parcial
del proyecto Fondecyt 1150067 (Chile).
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