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INTRODUCCION

La investigacion que aqui se presenta busca un redescubrimiento conceptual de lo
que se entiende por politica en sus connotaciones més originarias. Se dirige el
analisis a un largo periodo de la antigiiedad de Grecia (los periodos arcaico y
clasico), pues se hard notar que el surgimiento del arte de la politica es un largo
proceso que se da a partir de un cambio de concepciones y actitudes vitales que se
van concatenando con una serie de sucesos histéricos en un marco de siglos muy
amplio. En ese sentido, en esta tesis se rescata una nocién primigenia de politica
que se referia a un modo de vida que exigia la ejercitacién de capacidades
pertenecientes al terreno de un arte especifico: la busqueda de la socialidad pacifica

y la direccién civil con el don de la palabra y la negociacion de lo posible.

El afan por recuperar el sentido originario de la politica en Grecia también
pugna por reconocer aquellas formas de tal arte que hoy ya se han perdido. En ese
sentido, enfatizamos un intento por ir mas alld de una politica vista como una
ciencia pragmatica, y presentamos una vision mds universalista y ecléctica de ese
arte de comunién humana que, para los filésofos antiguos, era no sélo la episteme

suprema,! sino también la actividad principal de la que se debia ocupar todo

1 “En todas las ciencias y artes el bien es un bien; el mayor y en el mas alto grado serd el de la
suprema entre todas ellas y ésta es la disciplina politica. El bien politico es la justicia, es decir, lo
conveniente para la comunidad. Es del parecer de todos que la justicia es una cierta igualdad, y,
hasta cierto punto al menos, se coincide con los tratados filos6ficos en los que estan precisadas
cuestiones sobre Etica, pues dicen que la justicia es algo con referencia a personas y que debe haber
igualdad para los iguales. Pero no hay que dejar en olvido en qué cosas hay igualdad y en cuéles



hombre virtuoso y justo (de acuerdo con los parametros de la propia ética griega)

que quisiera una vida mas plena y feliz.

El universo del arte de la politica que emergi6 dentro de la cultura griega,
cuando esos habitantes del mediterrdneo esbozaron un sentido de la vida social
diferente al que se habia visualizado, hasta ese entonces, en toda la historia de la
humanidad, es el que, en algtin modo, se sigue enarbolando, pero ya no a partir de
los principios bésicos que le dieron forma, sino con una gama de tergiversaciones
que, en la mayoria de los casos, paradéjicamente, han terminado por anularla. Esto
es de la mayor importancia, pues, en escrito sentido, la politica surge como un
modo de actuaciéon social acordado a partir de una btusqueda de un sentido mas
amplio de participacion? para quienes conforman una comunidad. En el caso de la
colectividad de la Grecia antigua, la politica también se arraiga una vez que los
valores o tradiciones dotan a la participacién civica de un sentido cultural propio.
La recuperacion de la vision inicial de la politica, que la ubica como un arte
correspondiente a una actitud vital, es, a su vez, la base para que sélo tiempo
después (segun la evolucién del propio pensamiento heleno) la politica adquiera
vertientes teoréticas y cientificistas que, por otra parte, son por las que
mayormente se le conoce en la modernidad, al menos en nuestras actuales areas de

estudio.

En esta propuesta de reinterpretacion de la politica, a partir de una revision
de la genealogia® de su trayectoria, con una reconstrucciéon de la evoluciéon del
pensamiento griego (recuperando sélo las aristas que se relacionan con nuestro
tema), es que se pretende argumentar que en la época contemporanea, este modo
de vida casi siempre se asimila s6lo como una disciplina de estudio, misma que se

vuelve cada vez mdas compleja al ir presentdndose como una conceptuacién

desigualdad, pues esta cuestiéon presenta una dificultad y reclama una filosofia politica”.
Aristételes, Politica, Gredos, Madrid, 2000, p. 143.

2 Inédito en otras civilizaciones previas y contemporédneas de los helenos.

3 En este intento recuperamos el sentido que le da Friedrich Nietzsche a la genealogia. Véase
Friedrich Nietzsche, La genealogia de la moral, Alianza, Madrid, 1986.



ideolégica que acumula adjetivos que no solo la desvirttan en su acepciéon
primaria, sino que también transvaloran el sentido ulterior, que también le dan los
. . PR 1z 77 1
griegos, como corriente teorética de un “deber ser”, con el que se aspira a encontrar
un motor de cambio social en el plano de un ideal a seguir. Por tanto, en aras de
reencontrar la senda del arte de la politica, es conveniente recalcar que son los
mismos helenos quienes también la presentan como una de las ramas de la filosofia
(en un periodo muy posterior al de los primeros atisbos de su uso), y que aun en

ese sentido, la politica tiende a dejarse de lado.

La reconstruccion del sentido de la politica que aqui se intenta mostrar, a
modo genealégico, asimila la concepcion griega de que ella no solamente es un
saber instrumental sobre la forma de afrontar la vida social (pues en el uso de las
religiones y las cosmogonias previas de otras civilizaciones, ya va implicito un
actuar normativo que dota de gobiernos a las colectividades humanas), sino
también una verdadera recuperaciéon de un sentido artistico que se esgrime para
adecuarse a las contingencias que se dan entre los hombres. Y ese sentido artistico
no es otro que el de una visualizacién de una vida social equilibrada, en el que el
kratos (gobierno) necesariamente esta en el centro de la polis y no separado de ella,
como una entidad o entelequia aparte. Con esto, emerge la nocion de ciudadania
que vuelve distinta a la experiencia social de los griegos. Empero, para ser
ciudadano dentro de ese contexto se requiere de esa ejercitacion del sentido
artistico de la misma politica. Hay que ser virtuoso en ella, si no se corre el riesgo
de regresar a los 6rdenes prepoliticos (erréneamente llamados politicos) de otras
culturas; mas para tal causa es necesario acudir a la accién integral de una paideia
que refuerza esa misma nocion artistica. Es un error considerar que el arte de la
politica griego no tiene barreras que limitan un campo de accién sobre quién tiene

derecho a participar de ella.

La argumentacion de la presente tesis exige la elaboracion de una

radiografia genealdgica que rastree los principales hechos e ideas de los actores y



autores que tienen que ver con el universo de la politica de la Grecia Arcaica y la
Grecia Clasica. Personajes que le dan un mayor peso a la nocion artistica de la
politica; es decir, aquella que se entiende como un orden central y armoénico, en el
que las motivaciones y conductas humanas encuentran equilibrio y
correspondencia a partir del ejercicio de la palabra (primera acepcion del logos) y la
negociacion (sean tales conductas, de orden individual o colectivo), asi como en la
construccion de una filosofia social y en el desarrollo de la vida que se rige por un

sentido de la ética.

Es menester sefialar que en esta tarea no nos ocuparemos de aquellas
visiones que reducen a la politica por senderos que tinicamente la ubican como una
forma de gobierno, una corriente ideoldgica, o en su pura acepcién del ejercicio del
poder y del dominio. No ignoramos que la politica, sobre todo lo que se entiende
por ella hoy en dia, tiene que ver con todos esos campos; sin embargo, sostenemos
que no se le puede circunscribir a un solo plano de accién, ya que quienes lo han
hecho, han cometido errores de fondo como considerar “politico” s6lo a aquel
individuo que se dedica profesionalmente al ejercicio de gobierno o a la
elaboraciéon de leyes; o el de pensar que el campo de accién de la politica esta
restringido a aquellos especialistas que “saben” sobre los bemoles de las leyes

cientificas que la ocupan.

Considerando lo anterior, el principal interés serd el de redescubrir y
mostrar que la esencia de la politica, desde la sociedad griega, es la de fungir como
el universo que interconecta a las colectividades con su interior, pero también en la
relaciéon que éstas guardan unas con otras. La politica como elemento de unién,
que en su empleo requiere de una sapiencia milenaria que ha sabido forjarse como

un hecho cotidiano, al entender que la politica, més que norma, es forma de vida.

Sin agotarnos en un ejercicio de contrastacion exhaustivo entre los puntos
de vista filoséfico-politicos de los autores que concuerdan con esta vision de la

politica, y menos atin con los de aquellos que sélo ven en la politica la construccion



de un paradigma o modelo (en el que nada tiene que ver lo artistico), lo que en
realidad nos interesa es un ejercicio hermenéutico que recorra de forma sucinta el
devenir histérico que ha tenido la politica como arte, desde los tiempos de la
Grecia Arcaica hasta los de la Grecia Clésica (en los que se accede a una nueva
metafisica fundada como politica), cuando se presenta la construccién de un
pensamiento filoséfico que, a partir de Platon y Aristételes, deja el legado de los
primeros tratados o estudios de la accién politica. Para tal fin, a manera de
explicacién argumental, e inicial, sobre lo que es el arte de la politica, ahora

presentamos un esbozo de como asimilamos tal vertiente.

En primer lugar, es indispensable partir del terreno que otorga la ruta
tilosofica que emerge en Occidente con la forja de una accién del pensar que acaece
en la Grecia Arcaica y se consolida en la Clasica. Aunque siempre considerando
que el pensamiento que antecede a Platén, desde la recurrencia al mito y el inicio
del sendero de la cogniciéon naturalista (que comienza con la pregunta por el ser de
las “cosas”, en Tales de Mileto), es ya un primer atisbo de la visién arménica de las

sociedades, y por ende de su gran accién mediadora: la politica.

El otro paso de gran importancia para esta nocion artistica tiene que ver con
el avance que se da con el pensamiento de Platén, cuando él inaugura todas las
rutas de la filosofia que buscan entender y describir al “ser”, pero ya no en su
coseidad, sino en relacién con lo otro, con lo que le rodea; y es alli donde se incluye
a lo social (la polis). De ahi que se defina a la politica como el motor de cambio para
una conducta humana perfectible que, en su vertiente de virtud, sélo es posible si
se apega a una nocion de justicia (que en ese mismo proceso de evoluciéon del
pensamiento griego, también va cambiando); mientras que en su fase decadente

(cuando ya es politiqueria), siempre sera un producto de acciones viles.

Ahora bien, el pensamiento filos6fico, como la via de conocimiento del
hombre, no es ni pernicioso ni totalizante. Es el espacio donde se construyen los

preceptos morales -fundadores de toda ética- que, a su vez, cimientan a la cultura



de la civilizacién griega y permiten fortificar los principales ejes de toda
concepcion que trate con lo politico: la deliberacién, la distribucién, la regulacion,
el consenso, el discenso, la justicia, la herencia, etc. Los elementos principales de la
politica como “deber ser” se plasman siempre en convenciones que dan lugar a las
leyes,* la legitimidad, la soberania o el ejercicio del poder. En una palabra, lo
politico inaugurado por los griegos no puede entenderse si no se retoman, para su
estudio, los mitos, las costumbres y las creencias que se gestan en todo el ejercicio
de un pensamiento orientado al mundo de las ideas visualizado como

razonamiento humano.

Mas ese cambio, que se da con el nacimiento de la filosofia, tiene su mayor
altitud en la figura de Aristételes. No obstante, no se puede abordar el estudio de
ese filésofo si no se rescata la importancia que él le da a la temporalidad. Esa
temporalidad es presente, pero también remembranza del pasado y proyeccion al
futuro. La forma virtuosa como la temporalidad politica puede arribar,
necesariamente requiere la aprehension de un sentido artistico de la vida social, en

la que ya hay una participacion mds generalizada en lo puablico.

Empero, en descargo de las visiones del pensamiento prearistotélico griego,
lo social, o esfera humana en la que se proyecta el arte politico, no debe asumirse,
como ya vimos, s6lo bajo la representacién del tiempo unitario que sustenta a la

razon filoséfica. Por ello también la poesia, en su vertiente de poiesis, o creacion, es

4 En Grecia, por primera vez se interpreta de modo distinto la legalidad. Al respecto, dice
Castoriadis: “El juzgar y el decidir o elegir, en un sentido radical, se crearon en Grecia y éste es uno
de los sentidos de la creacion griega de la politica y de la filosofia. Por politica entiendo, no las
intrigas palaciegas, ni las luchas entre los grupos sociales que defienden sus intereses o sus
posiciones (luchas que han existido en muchas otras partes), sino una actividad colectiva cuyo
objeto es la instituciéon de la sociedad como tal. En Grecia encontramos el primer ejemplo de una
sociedad que delibera explicitamente sobre sus leyes y que modifica esas leyes. En otras partes, las
leyes son heredadas de los antepasados o estdn dadas por los dioses o por el tinico Dios verdadero;
pero esas leyes no son establecidas, es decir, no estdn creadas por los hombres al cabo de una
discusién colectiva sobre las leyes buenas o y las leyes malas. Esta posicion lleva a la pregunta que
también tiene su origen en Grecia y que consiste en interrogar no sélo si esta ley es buena o es mala,
sino en interrogar jqué significa que una ley sea buena o mala? En otras palabras, ;qué es la
justicia? Y esta cuestiéon se vincula inmediatamente con la creacién de la filosofia”. Cornelius
Castoriadis, Los dominios del hombre: las encrucijadas del laberinto, Gedisa, Barcelona, 1994, pp. 113-
114.



también otro de los nicleos que nutren la experiencia artistica de la politica. La
palabra que une y divide, que materializa o destruye en sus usos politicos, no es
s6lo la enunciaciéon de un modelo que traza los senderos de la organizacién social,
o el organum legislativo que se otorgan los hombres mediante un contrato social; es
también creacion -poiesis- vital. La seduccion que emerge de los lideres
carisméticos normalmente se fundamenta en el uso del verbo que éstos emplean,
pero también en la accién cotidiana del pueblo; las personas que mejor se expresan
tienen un mejor apego a la politica como arte. Entonces, decimos que con esa
actitud conciliadora que sabe encauzar tanto las ambiciones de la filosofia como las
metéaforas de la poesia, es como se construye un plano ético que prepara el terreno

para adentrarse en el tratamiento y en la critica de lo politico en su faceta artistica.

Aqui es conveniente mencionar que la primera linea de trabajo para la tesis
tiene que ver con el estudio del proceso de gestacion del arte de la politica cuando
se da la evolucion de un pensamiento que va de la recurrencia a los mitos para
encauzar el orden social, a la instauracién de una racionalidad compleja que se
autoevalta en el uso de la dialéctica o la explicacion silogistica. Con lo dicho se
puede vislumbrar que la politica guarda una relacién directa con otros 6érdenes del
pensamiento que van maés alld de los que tienen que ver con la estructuracion del
gobierno, o con el control de toda organizacion social, y que, por esa misma razon,

en ella estan implicitos elementos que la dotan de un sentido artistico.

En segundo término, no podemos olvidar que en esta recuperacién del arte
de la politica, tenemos que recurrir al estudio de la etapa histdrica en la que se
consolida el sentido critico de la filosofia con el que a su vez se nutre la politica en
su otro sentido: el de orden tedrico apegado a un deber ser que toma en cuenta la
ejemplaridad historica del estudio de hechos pasados. En esta parte, afirmamos
que la nomenclatura aristotélica con la que se aborda la politica es la culminacién
que, como teoria, tiene esta nocién artistica de la politica. La argumentacién de esta

idea es muy importante para nuestro trabajo, y para ello tomamos en cuenta el



planteamiento de una primera pregunta muy simple, pero a la vez muy dificil de
responder. La pregunta es la siguiente: ;qué es o qué significa politica? Pues ese
planteamiento, y su develacién, con el uso del rastreo genealégico, es lo que nos
permitird desadjetivarla de aquellos usos sintacticos con los que se ha ido
revistiendo a lo largo de los siglos, y que a su vez la han alejado de su esencia

basica: la ejercitaciéon de un arte de conciliacion y equilibrio social.

En el pensamiento griego, la politica se asume maés alld de los planos del
gobierno civil, pues se comprende que ese arte es algo que necesariamente debe
estar ligado a una paideia general. Esa cultura politica emergente es la que enfatiza
el uso del didlogo en cualquier relacion humana.5 El arte de la politica que acaece
en Grecia es una nueva cultura global que reestructura a la sociedad, de acuerdo
con la praxis de la participacion civica, y que religa (como otra version de religioso)
a los que son concebidos como ciudadanos. Sin embargo, no se puede entender esa
nueva comunion entre ciudadanos si no se parte de que la visiéon griega de la
politica también considera la correcta ejercitacion de la vida familiar y las
proyecciones emergentes que se tienen para cuando algin agente externo
(enemigos de guerra o desastres naturales) ponga en peligro la continuidad

virtuosa de la polis.

La palabra dialogada y no confrontada se proyecta como la piedra de toque
para una nueva visién del ejercicio de poder. En ese sentido, la persuasion, y no la
disuasion (por medio de la beligerancia ciega), es la que intentara ponerse en el dia
a dia de estas pdleis. Finalmente, la politica en el sentido artistico es asumida y
sentida como una necesidad vital que se entiende como la accién presente en el
acto de creacién; acciones creativas que orientan y encauzan los principios de la

persona, pero que se forman, también, a partir de la necesidad de convivencia que

5 Hice una primera reflexion sobre el sentido primigenio de la politica en la Grecia Antigua con
el analisis de la obra de Maria Zambrano. Estos primeros atisbos estan el capitulo Il de mi tesis de
maestria dedicada a esta insigne pensadora espafiola, concretamente en el subcapitulo “El inicio del
camino politico: la persona como horizonte de lo social”. Véase Gerardo Escobar Galindo,
Acercamiento al pensamiento politico de Maria Zambrano, tesis de maestria, Universidad Nacional
Autéonoma de México, 2002.



ella tiene con las otras personas. Asi, una politica con un sentido arcaico y clésico -
como arte- como el que se tuvo en la civilizacién griega, se aleja de una versiéon
totalizante en la que se quiere cefiir a los individuos a planos inamovibles
ideolégicos. Por eso, es preciso verla como el paso que da el hombre griego, de su

categoria de “individuo” a “persona”.®

El cambio de marcha se culmina con el paso que dan los griegos en su
evolucion de un orden trascendente divino hacia el nacimiento del logos como
razén. Mas, curiosamente, la época cuando mas apego y respeto hubo del uso
original de la politica, se dio en los siglos intermedios entre los dos momentos.
Pues es en la era de los sabios de la Grecia Arcaica (en los siglos viI y vI A.D.)
cuando se sale de la llamada edad oscura de la Grecia minoica y se hace presente la
senda de la politica que mas hace uso de la isonomia (el derecho de todos los
iguales -los ciudadanos- a participar), clave en lo que se ha descrito sobre el

sentido de accién vital equilibrada y conciliadora.

La argumentacion precedente es central para la tesis que aqui se presenta,
por lo cual, en ésta hay un recorrido -en los dos primeros capitulos- acerca del
incipiente arte de la politica que se desarrolla en la Grecia del mito (primer
apartado); asi como una reconstrucciéon del periodo en el que los artifices de tal
concepcion se dan cita, cuando emprenden la noble labor de legislar sus pdleis
(segundo apartado). De esto dltimo sera clave una revisiéon del periodo historico
que va de la vida de Solon, pasa por la de Clistenes y llega a la de Pericles.
Mientras que, por otra parte, los capitulos tercero y cuarto ya tendran que ver con
todo lo enunciado sobre el arte de la politica en los tiempos en que ésta se visualiza
como un saber teorético, cuando hacen su aparicion los filésofos del conocimiento
de la Grecia Clasica del siglo Iv A.D. Hay que decir en esto tltimo que la teoria de

la filosofia intenta ser una respuesta de reflexiéon sobre las fallas de una polis en

¢ La reflexion de Maria Zambrano sobre la diferencia entre individuo, personaje y persona revela
que la persona es la que tiene un profundo sentido ético de la vida. Consultar Marfa Zambrano,
Persona y democracia, Siruela, Madrid, 1996.



crisis, en lo que representa el paradigma de la Atenas del siglo v A.D., cuando la
gran ciudad debe apelar al uso de todos sus medios politicos para hacer frente a la

guerra del Peloponeso contra Esparta, de la que, draméticamente, no sale airosa.

A la par del nacimiento de la politica, no solamente emerge la filosofia, sino
también la historia (la capacidad de historiarse analiticamente); ello es clave, pues
se construye una episteme que trata de apartarse de las leyendas (mitos religiosos
fundacionales). En el uso de estas nuevas percepciones de lo social, el hombre
encuentra una temporalidad ontolégica desconocida por otras civilizaciones. Con
ello surge la sociedad en su estricto sentido politico, no la sociedad per se (que ya
existia aun desde tiempos paleoliticos). Fste es el gran legado griego: la
inauguracion de un saber distinto que se enfoca a todo lo que tiene que ver con la
sociedad y el mejoramiento de la convivencia humana. En un principio se inventa
a la politica como un acto de posibilidad y cambio, fundamentado en un
humanismo emergente de la ruta sapiencial que se inicia en el mythos (de las
epopeyas que dan pie a la teogonia helena), pasa por la physis (pensamiento
naturalista) y llega a la episteme (la filosofia platénica y aristotélica). Lo cautivante
de todo ello, es que el eje rector de toda esa ruta de la evolucién del genio griego es

la necesaria busqueda de un ndmos (regulacioén o ley) que le dé sentido a la polis (la

ciudad).

Concluimos refiriendo que el principal objetivo de la tesis serd el de
demostrar que la comunidad social encauzada por el arte de la politica es el
maximo sustento practico y metafisico que los griegos legaron a todas las
sociedades que les han seguido en la historia occidental, incluida, por supuesto, la
nuestra. Desafortunadamente, esa herencia no se ha conservado debidamente y
nos hemos alejado de la bisqueda del equilibrio social que deviene de actitudes
vitales virtuosas, no s6lo para nosotros mismos, sino también para con nuestros
congéneres. Desde los primeros atisbos miticos helenos, se manifesté que la praxis

del arte de la politica implica el correcto uso de la retdrica, la templanza y el



virtuosismo de quienes se sientan ciudadanos (partes integrantes y participativas
de una polis). Se espera recuperar esa leccién en este nuestro esfuerzo reflexivo, y
se intentard convertirla en un nuevo cimiento para la posible proyecciéon de la
ejecucion del arte de la politica en nuestros dias; siempre considerando que los
planos de accién de la misma ya no podran ser los de las poleis antiguas, aunque
rescatando una actitud ética, de ese arte, que bien puede aplicarse en nuestras
comunidades mds cercanas, como son la familia y el circulo de nuestras auténticas

amistades.



CAPITULO PRIMERO
EL ARTE DE LA VIDA POLITICA EN LA GRECIA ARCAICA:
ENTRE EL MITO Y LA SABIDURIA, FLUYE EL CONOCIMIENTO!

No es nada nuevo decir que a partir de los griegos, de su visién cosmogoénica y de
sus mitos, el mundo occidental ha encontrado los 6rdenes del pensamiento que le
caracterizan. Todo ello, por supuesto, en un sentido distinto al de otras
civilizaciones. La herencia legada por los helenos se inicia con una sabiduria
primigenia que, a su vez, posibilita el surgimiento de toda una gama especifica de
conocimientos abocada a los diversos aspectos culturales que atafien al orbe de lo
humano. El paso que dan de lo mitico a lo sistematico produce una episteme
dividida en complejos campos de inteleccion: teologia, fisica, ética, metafisica,
tilosofia, matematicas, politica, etc.? El proceso es largo, mas en la construccién y
evolucién de esas diversas formas de acceder al mundo, referidas tanto a lo
abstracto (en el terreno de las ideas) como a lo material (en su intento por una
descripcion fenoménica de cosas fisicas), el punto de arranque en esa

representacién del pensamiento griego, es el mito.3

1 Todos los datos biogréficos a los que se alude en esta tesis son recuperados de la Enciclopedia
Universal en CD-ROM (Microsoft: 1995-1997, Micrones, S.A. Version 2.02 Abril 97 [32 bits]), excepto
aquellos para los que se indica otra fuente.

2 Sobre la relacion que los mitos griegos guardan con la posterior evolucion de un pensamiento
que empieza a descreer de ellos, véase Paul Veyne, Did the Greeks Believe in their Myths?, The
University of Chicago Press, Chicago, 1988.

3 Paul Diel apunta lo siguiente sobre el mito griego: “El mito no ha podido prever la extensién
que alcanzarian, en detrimento de la unificacién armoniosa, el intelecto y sus invenciones
utilitarias; pero ha previsto todo el peligro de una intelectualizacion sublevada contra el espiritu
armonizador. Esa exaltacion del intelecto, por la cual la cognicién se convierte en un error
imaginativo respecto de la vida y su sentido, es uno de los temas fundamentales -si no el tema



La inteligencia helénica se borda en un primer momento mediante epopeyas
y relatos mistéricos, que por otra parte no dejan de estar presentes a lo largo de la
evolucion de su pensamiento conceptual, en casi diez siglos anteriores a la era
cristiana. Ese recorrido se reviste de diversas figuras: dioses, héroes, fuerzas
malignas y hombres, que como partes integrantes de ese universo, van dando
forma no sélo a los mecanismos mediante los cuales entran en relacion esos
protagonistas, sino también a los conceptos que poco a poco los van separando.*
En todo ello no deja de existir un tipo de vida cotidiana que se va construyendo
por medio de una exaltacion y reconocimiento a la excelsitud vital, empleada para
la acciéon y convivencia de ese tnico animal que se ha dado a si mismo, en el uso
lenguaje y el discernimiento, la capacidad de organizacién colectiva. La cultura
griega es de la mayor importancia, pues va tejiendo la configuracién de un mundo
ordenado racionalmente, muy parecido al que actualmente concebimos en la
experiencia cotidiana, aunque en ese devenir no deja de estar presente en la
cosmogonia un sentido primigenio del orden jerarquico de la mitologia,5 sobre

todo en la dimension que se proyecta por un universo divino a imitar o mitigar.®

fundamental- de los mitos”. Paul Diel, El simbolismo en la mitologia griega, Idea Books, Barcelona
(col. Idea Universitaria), 1998, p. 25.

4 Sobre esa sorprendente capacidad de las diversas tribus de inmigrantes indoeuropeos y grupos
autdctonos que conformaron el nicleo cultural de los helenos, en esa regién intermedia entre el
oriente legendario y el occidente inhdspito, para dar un viraje del pensamiento mitico al
pensamiento epistémico, hay toda una serie de estudios que han servido para el desarrollo de la
presente investigacién. Todo ello tomando en cuenta una referencia implicita de la que se dara
cuenta s6lo en los pasajes de mayor precision, pues es menester recalcar que no hay un monopolio
exclusivo sobre las leyendas y mitos griegos (solo el de las fuentes de la antigiiedad, como las de
Homero y Hesiodo, entre otras) por parte de ningtn autor, dado que tales temas son de dominio
publico para cualquier helenista. Entre los diversos libros que destacamos, sin ningtin orden
jerarquico, tenemos: Robert Graves, Los mitos griegos (2 tomos, Alianza, Madrid, 1985) y Dioses y
héroes de la antigua Grecia (Millenium, México, 1999); Marcel Detienne y Giulia Sissa, La vida cotidiana
de los dioses griegos (Planeta, México, 1991); Carlos Garcia Gual, Mitos, vigjes, héroes (Taurus, Madrid,
1996), y ya en lo que toca al paso del pensamiento epistémico, el excelente trabajo de Leon Robin, E!
pensamiento griego y los origenes del espiritu cientifico (UTEHA, México, 1956).

5 Véase Hesiodo, Obras y fragmentos, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000.

¢ Todo eso queda muy bien ejemplificado en la obra del poeta Homero, quien siempre nos
presenta a los hombres griegos sujetos a los designios que les marca el destino proyectado por los
dioses. Véase Homero, La Iliada, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000; y La Odisea, Biblioteca
Béasica Gredos, Madrid, 2000.



Respecto a la ejemplaridad de los personajes del mito que da sustento al particular
sentido del pensamiento griego, hilado por proyecciones de apego a la virtud,

Leon Robin apunta:

Las maés antiguas expresiones literarias que conocemos, reflejando un esfuerzo del
pensamiento griego para coordinar y formular en concepciones de alcance general
las actitudes de la conciencia colectiva con respecto a la vida y a la conducta, las
hallamos en los poemas homéricos y en Hesiodo. Es explicable el lugar importante
que ocuparon en la educacién de la juventud, y también, més tarde, van a servir
de base a toda discusion sobre los problemas morales.”

Con todo, hay quienes restan importancia al legado heleno, en gran parte
por la nocién arraigada de un cierto relativismo cultural que considera al inicio de
todo pensamiento sistematico como una condicién que tarde o temprano se da en
cualquier civilizacién, a raiz de que no puede subsistir la vida humana (mas en su
condicién social) sin un principio rector que la ordene. Sin embargo, en
contraposicion a esa visién simplista,® aqui se ubica al pensamiento de los griegos
como una experiencia histérica particular, ordenada en una cosmovisiéon (en gran
parte producto de un eclecticismo que ellos logran construir a partir del legado de
otras culturas) mas alla de lo comun, pues las condiciones de lo que establecieron

no se habian dado hasta ese momento en el mundo antiguo.’

El emergente pensamiento griego permite el advenimiento de un tipo de
sabiduria detonante de diversas artes humanas que se fundan en el intelecto y, con

ello, las teologias, las escuelas filoséficas y los cuerpos de normas que regulan la

7 L. Robin, op. cit., p. 18.

8 En la que se puede ubicar el manual de George H. Sabine, Historia de la teoria politica (Fondo de
Cultura Econémica, México, 1994), en donde se parte del supuesto de que la politica ya se
encuentra presente en el mundo paleolitico y en las civilizaciones previas a los griegos. Dicha tesis
se esgrime por una falta de distincién entre lo que comporta una jerarquizacion de las sociedades
por la intermediacién de un gobierno (del que no carecen las sociedades de las que habla Sabine), y
los parametros concretos que conforman el sentido de la politica que inauguran los helenos al
presentarnos ese arte especifico de su genio conceptual. De esos pardmetros concretos intentaremos
ocuparnos en el presente estudio.

° Véase el excelente capitulo “Los griegos no son como los demas”, contenido en Marcel
Detienne, La muerte de Dionisos, Taurus, Madrid, 1982.



vida social, se suceden. Con los helenos hubo toda una configuraciéon y
reordenacién constante en la forma como el hombre se concebia a si mismo en su
relaciéon con el universo.l9 Por ello, el tipo de sistematizaciéon (por medio de
disciplinas de conocimiento) que inauguraron es distinto de los principios

ordenadores que también se dieron en otras civilizaciones.

El camino inicial surge de los mitos de la Grecia Arcaica (incluso antes del
gran mito escrito homérico), pasa por la gloriosa época de los sabios griegos de la
etapa intermedia (tanto los llamados Siete sabios como los presocréticos, estos
ultimos, mal definidos como fil6sofos),!! y concluye cuando se arraiga la idea del
logos como sinénimo de razén (separada de su primigenia acepcién etimoldgica:
logos como palabra) en la era de la sistematizaciéon del pensamiento (iniciado por
Platéon y apuntalado por Aristételes) de la llamada filosofia de la Grecia Clasica,’? y
aun mas all4, en las famosas escuelas helenisticas postaristotélicas, entre las que
destacan la epictirea y la estoica.’® Aspecto indiscutible es que esta Gltima era, la
del logos como razoén, es la que, en varios sentidos, ha regido la forma de concebir

el mundo en el hombre occidental por mas de dos mil afios.

Aqui no se trata de pormenorizar todos los detalles que fueron
configurando el pensamiento de los helenos, sino de presentar una recuperacién
necesaria, en la medida en que permita dimensionar el tema central del trabajo: el

arte de la politica en el mundo heleno. Pues en el caso de la vida social, que ellos

10 Sobre los usos del ingenio del hombre griego en su confrontaciéon con los dioses y su posterior
separacion de sus deidades por la primacia del logos, se recomienda la lectura de Marcel Detienne y
Jean-Pierre Vernant, Las artimarias de la inteligencia. La metis en la Grecia antigua, Taurus, Madrid,
1988.

1 Aqui se acepta la tesis de Giorgio Colli de que los llamados fil6sofos presocraticos no pueden
ser nombrados como tales, porque la invencién de esa disciplina es una herencia de Platén; es
decir, de un hombre que para diferenciarse de aquellos hombres (porque entendia que se
encontraba muy distante de ellos, pues aquellos eran auténticos sabios), invent6 la filosofia: la
senda que te aproxima a la sabiduria por el amor a ella, pero que no te hace un sabio per se. Véase
Giorgio Colli, El nacimiento de la filosofia, Tusquets, Barcelona, 2000.

12 Un trabajo muy completo sobre la evolucién de la filosofia y su relacién con la mistica es el de
Salvador Paniker, Filosofia y mistica. Una lectura de los griegos, Anagrama, Barcelona, 1992.

13 Para el periodo helenistico, consultar George Sarton, Hellenistic Science and Culture in the Last
Three Centuries B.C., Dover Publications, Inc., Nueva York, 1993.



entienden como una politica (inaugurando el uso del vocablo), también es
indudable que los griegos la dotan de wuna visién y accién especificas,
representadas en teoria y praxis, respectivamente, que aglutinan y configuran a los
grupos humanos de modo distinto. Que los hombres puedan darse una vida social
aceptable para la convivencia y la continuidad de sus intereses es también, en gran
parte, producto de esa diversificacion de su pensamiento. Por ello, se vuelve
necesario un trabajo de ubicacién de la politica, en la senda de la sabiduria griega,

ya sea la de los tiempos arcaicos o la del llamado esplendor clésico.

Es menester destacar que tampoco en los tiempos modernos se cuestiona
que la politica tenga dos rutas a las que su devenir deba circunscribirse. Una la
ubica como accién, en un sentido de praxis, y otra la pondera a partir de senderos
teérico-metodoloégicos que la posicionan dentro de los terrenos de un tipo ideal.
Estas concepciones y actitudes vitales tan aceptadas hoy en dia, son el producto de
una forma de ver el mundo, de acuerdo con una sabiduria, pero también del
camino conceptual o filoséfico, que solo se asimila si accedemos al espacio de los
sabios de la era arcaica griega y a las ideas de los primeros filésofos que
aparecieron durante las épocas de la filosofia del conocimiento ateniense del siglo
IV a.C., y en el mismo helenismo postaristotélico. Mas el proceso de una vision de
la politica, que primero es ejecucion de un acto de voluntad, y luego un filosofar,
no puede ser producto de un momento determinado, sino de todas las facetas que
a esta era de la humanidad corresponden. Desde la Grecia Arcaica hasta la Clasica,
hay todo un viraje que le va dando forma a la accién politica, como también a la
idea o vision que se tiene de ella. El helenista A. E. Zimmern deja muy claro por

qué los griegos inventan la politica:

La primera contribucién valiosa de los griegos al estudio politico fue haberlo
inventado. No es exagerado decir que, antes del siglo V de Grecia, la politica no
existia. Hubo poderes y principados, gobiernos y stibditos; pero la politica no
tenia mas existencia que la quimica en la época de la alquimia [...] Ramsés y
Nabucodonosor, Creso, el de Lidia, y Ciro, el persa, gobernaron grandes Imperios;
pero dentro de sus dominios no existia la politica, porque no habia ningtn asunto
publico. Sélo existian los asuntos privados del soberano y de su clase gobernante



[...] El gran avance realizado por Grecia fue el haber reconocido que los intereses
publicos o comunes existen, y el haberse ocupado, primero, de su ordenacién, y
luego, de su estudio [...] Los griegos se dieron cuenta de que los problemas
politicos eran originados por los hombres, por la interaccion de los deseos y
voluntades humanas, y de que eran los hombres, con la consciente y deliberada
aplicacion de su inteligencia, los que podian y tenian que resolverlos.14

La preocupacién por los asuntos publicos que inauguran los griegos en ocasiones
parece distante del campo de la politica, tal y como hoy la ubicamos, ya que parece
privativa de cambios en las maneras de ver el mundo desde puntos de vista
religiosos, culturales, sapienciales o filosoficos; sin embargo, lo que aqui se
intentard mostrar es que todos esos cambios si tienen una repercusién directa en
todas los actos e ideas de la vida social, pues al fin y al cabo ésta nunca deja de
estar presente en todas las cosmogonias y sistemas del universo humano, pues ella
es el terreno en el que se dan cita todas las partes integrantes de ese mismo
universo. El hecho de que ocurra ese viraje griego, en lo que respecta a sabiduria y
conocimiento como partes de su singularidad, es lo que permite un uso de la
politica, en un primer momento, como accioén artistica para la convivencia, y en
otro posterior, como un programa tedrico que también pretende cefirse por iguales

parametros artisticos.
1.1. Los pasos del zoon politikén en la senda de los dioses

El nacimiento de una civilizacién se acompafia de diversas acciones que conforman
un cambio en la actividad humana. Dicho cambio obliga a los hombres a darse un
corpus organizativo inhibidor de la anarquia y el desorden social, lo que funda
religiones y establece gobiernos conforme a la utilizaciéon de un pensamiento
complejo orientado a perfeccionar los elementos implicados en un tipo de
convivencia humana que va mas alla de los lazos familiares. En el caso de los
griegos, todo ello tiene que ver con las especificidades de su visién y ejecucion de

la politica, en un primer momento casi siempre implicada con los dictados de la

4 A. E. Zimmern, “El pensamiento politico”, en Varios, El legado de Grecia, ed. Sir Richard
Livingstone, Ediciones Pegaso, Madrid, 1947, pp. 437-439.



ordenacion teoldgica y mitica pero que, no obstante, puede lograr que con esa
ordenacién germine un corpus de la accién y del pensamiento orientado a una
nocién de ciudadania muy parecida a lo se concibe hoy en dia en Occidente. De ahi
se desprende que no se puede acudir a la genealogia del arte politico en los griegos
si no se recurre a una recuperacion de las visiones religiosas que fundan esa
sabiduria causante del actuar ciudadano griego. Una perspectiva que puede nutrir
esta primera aproximacién a los elementos cultuales (primeras acciones politicas)

de los griegos es la que aporta un gran admirador de ellos: Friedrich Nietzsche.

En el invierno de 1875-1876, el joven profesor de filologia impartié en la
Universidad de Basilea unas lecciones acerca del universo griego, particularmente
sobre las formas de culto, que fueron recogidas posteriormente en un texto titulado
El culto griego a los dioses,'> que muestra su, ya para entonces, erudicion galopante y
su particular pasion por el mundo heleno. A mas de cien afios de la recopilaciéon de
esas lecciones, mucho se ha avanzado en el redescubrimiento de dicha civilizacién,
sobre todo en lo referente a la parte arqueolégica, que, en algunos casos, ha servido
para replantear algunos presupuestos sobre un tipo de conducta que se daba por
sentada;'® empero, en cuanto a la sabiduria legada principalmente en sentencias,
leyendas y textos, poco se ha avanzado. Los grandes referentes de la época y sus
primeros estudiosos (los latinos) siguen siendo basicamente los mismos, por ello el
libro de Nietzsche resulta valioso para aproximarnos a la cosmovisiéon de los

griegos, sobre todo a la de su etapa mas oscura: la arcaica.

La reconstruccion nietzscheana de la cosmologia de la Grecia Arcaica,
basada en las divinidades olimpicas, es notable, puesto que presenta las raices de

las que parte esa civilizaciéon para ir construyendo su universo. Las influencias de

15 Existe traduccién al castellano; véase Friedrich Nietzsche, El culto griego a los dioses, Alderaban
Ediciones, Madrid, 1999.

16 Para un ejemplo de esto, consultar el libro de Moses I. Finley, El nacimiento de la politica,
Grijalbo, México, 1990. En el citado texto, el autor se refiere a los numerosos ostraca (equivalente a
las papeletas electorales modernas) que se han encontrado, a partir de los cuales pudieran
demostrarse préacticas de fraude en donde regian usos democréticos, pues estdin marcadas al
parecer por una misma persona y en favor de un solo candidato.



Oriente son esas raices que posibilitan no una simple copia, sino una emulacién
con miras a la superacién que, por otra parte, es lo que vuelve original a la
propuesta tltima de los griegos. El sincretismo religioso y cultural que los griegos
lograron forjar muestra que su capacidad de tolerancia y apertura hacia otros
pueblos fue algo que les defini6 casi en la totalidad de su historia, pese a que
tuvieron guerras contra potencias externas y conflictos intestinos. El acercamiento
con otras tradiciones se debe, en gran parte, a su situaciéon geogréfica privilegiada:

un pueblo de vida maritima e integracién comercial.”

Los griegos tejen cosmos y civilizacion, a partir de herencias orientales, para
enfrentar juntos lo que les opone. Por tanto, la gracia, el equilibrio y, por qué no
decirlo, la crudeza y la violencia'® que ellos ejercen, es el remedio con el que

intentan aliviar el caos previo a la accion humana.® Nietzsche lo refiere asi:

Es absolutamente imposible evaluar lo que debemos a la inclinacién propia de los
helenos para dar via libre a toda su fuerza, su seriedad, su genio inventivo en los
ritos de culto a los dioses. Originales, a decir verdad, en el sentido de un culto
enteramente autéctono que hubiera permanecido virgen, no lo son. Por el
contrario, encontramos por todas partes los elementos de su culto. Pero ;por qué
los fenicios, los frigios, los germanos y los romanos no han podido alcanzar un
nivel tan elevado? Pues no lo han alcanzado porque no han consagrado a los
mismos elementos tanto espiritu ni tantos esfuerzos. Que no se diga, pues: “Si,
pero hay que tener primero espiritu para poder consagrar espiritu a cualquier
cosa”. Yo no seria capaz de decir por qué los griegos, considerados en su conjunto,
deberian tener mds espiritu que, por ejemplo, los germanos. Pero la energia

17 Sobre la situacion geogréfica, costumbres e historia de Grecia, consultar el enciclopédico y
excelente trabajo de Will Durant, La vida de Grecia, 2 tomos, Sudamericana, Buenos Aires, 1945.

18 Sobre este aspecto se han hecho estudios que plantean de manera especifica como para el
hombre de la Grecia oscura era necesario atemperar todo lo que no entendia por medio de un uso
marcado de actos violentos, depositados como sacrificio a la deidad y que daban pie a una gama
muy amplia de comportamientos “irracionales”. Consultar E. R. Dodds, Los griegos y lo irracional,
Alianza, Madrid, 1981.

19 Los trabajos de la helenista Ruth Padel ofrecen una aproximacién al comportamiento tragico
de los griegos, y a la relacion que ello guarda con los elementos de la conducta irracional con la que
se intentaba hacer frente al caos que se presentaba en el mismo devenir vital. Constltese Ruth
Padel, In and Out of the Mind. Greek Images of the Tragic Self, Princeton University Press, Princeton,
N.J., 1992; y Whom Gods Destroy. Elements of Greek and Tragic Madness, Princeton University Press,
Princeton, N.J., 1995.



sostenida de la reflexién, la voluntad de no contentarse con nada que sea
mediocre, esto justamente es griego, es decir son aspectos de su caracter.20

El hombre en civilidad, o mejor dicho, el hombre en la polis, que se sabe
portador de una conducta que puede influir en los demds, desde su propia
individualidad, méas alla de su estatus social, comienza su devenir profundo con
los griegos; mas para llegar ellos incluso a una nocién propia de polis (misma que,
como muestra el propio Nietzsche, es también una influencia fenicia, pueblo de
navegantes y comerciantes que fue el primero en esbozarla, con los intentos por
equiparar las fuerzas que se ponian en juego en una negociacioén publica, en la vida
mercante), todavia tenian que recorrer una larga senda de equilibrio y control
social, representado en un primer momento por el culto a los dioses. En ese amplio
camino que da forma a la teogonia de los griegos esta el aspecto central de que ese
pueblo es la unién de tribus locales y grupos invasores que construyen -con la
imposicién y el sincretismo- su propia religion a partir de una pugna de intereses
para que deidades locales y extranjeras convivan, todo lo cual da una gama de
dioses, diosas y héroes que conforman uno de los mdas complejos sistemas

politeistas en la historia de la humanidad.

En todo esto, la obra citada del fil6logo alemédn da una serie de pormenores
sobre la forma como los griegos entraron en contacto con las divinidades. Del culto

a los arboles divinos se pas6 al de figuras antropomorficas en disputa, las cuales,

20 F. Nietzsche, op. cit., pp. 52 y 53.

21 Ese abigarrado universo de las deidades griegas aglutinadas a partir de mitos fundacionales
que forjan costumbres, comunidades y ciudades, es presentado por Robert Graves en un prodigioso
ejercicio de conexién de relatos y leyendas, no sélo al interior de la mitologia griega sino también en
la relaciéon de ésta con las de otros pueblos, recogido en su libro Los mitos griegos. Ahora bien, en
todo ello esta la base primigenia de que en esa regién del mundo las tribus locales adoraban, antes
de las invasiones, a una diosa triple local, que a final de cuentas es el punto de unién de todas las
deidades presentes en los mitos helenos. Graves apunta: “Un estudio de la mitologia griega deberia
comenzar con un andlisis de los sistemas politicos y religiosos que prevalecian en Europa antes de
la llegada de los invasores arios procedentes del norte y del este. Toda la Europa neolitica, a juzgar
por los artefactos y mitos sobrevivientes, poseia un sistema de ideas religiosas notablemente
homogéneo, basado en la adoracién de la diosa Madre de muchos titulos, que era también conocida
en Siria y Libia”. R. Graves, Los mitos griegos, p. 13.



una vez libradas las batallas, dotaron de un orden a la cosmogonia helénica, que a
su vez sirvié como el principal referente de equilibrio social entre los hombres que
fueron construyendo y consolidando las diversas pdleis del Egeo y la Grecia
continental.?2 A toda esta cosmogonia que entiende que la disputa es un cariz
necesario para el advenimiento de un orden (representado en la figura de un Zeus
beligerante, que incluso en los estudios mas profundos de las diversas teogonias
helénicas, como la de Hesiodo?? o la de Ferecides,?* en un primer momento no era
un dios principal, sino una figura que debi6 irse ganando poco a poco su primacia
dentro de las deidades olimpicas),?® es a la que corresponde la mayor cosecha de
frutos en lo que se refiere a diversificacion y refinamiento del genio griego. De ahi
que para el nacimiento de las conductas sociales y las figuras con las que los
griegos representaban el pensamiento (en su parte mas acabada, los géneros
literarios), hubo de darse una serie de disputas, representadas en primera instancia
por las deidades.?6 Es precisamente por esto ultimo que Nietzsche sorprende
cuando dice que en el origen Apolo no era hijo sino hermano de Zeus, y que de

acuerdo con el grado en que el altimo fue ascendiendo en la escala de culto, el otro

22 “E] mediterraneo oriental conoce en los inicios del I milenio las primicias de la urbanizacién.
En Chipre, en las Cicladas y en Grecia se fortifican aldeas. En Creta se construyen los primeros
palacios, pero también verdaderas aglomeraciones (Gournia...). En Grecia, sobre las acrépolis, se
alzan aldeas en torno a las residencias aristocraticas (Tirinto...). El movimiento hacia la ciudad se ha
iniciado”. Jean Carpentier y Francois Lebrun (dirs.), Breve historia de Europa, Alianza, Madrid, 1994.

2 Consultar Hesiodo, op. cit.

2 Ferecides de Siro (s. VI a.C.): es considerado por algunos helenistas como uno de los hombres
miticos e ilustres que disputaria, junto con otros como Periandro, Anacarsis y Epiménides, el tltimo
sitio dentro del grupo de los llamados Siete sabios, mismos que conformaron gran parte del
pensamiento de la Grecia Arcaica. Es también conocido por haber escrito un libro de teogonia que
da una versién distinta del de Hesiodo, escrito en prosa (el primero) y del que, segiin algunos
fragmentos referidos por Didégenes Laercio, se puede inducir que habia una marcada influencia de
otras teogonias orientales (Persia, Asirfa e incluso la India) mds antiguas. También fue maestro del
presocratico Pitagoras. Para profundizar en el tema, recurrir al excelente libro de Carlos Garcia
Gual, Los siete sabios (y tres mds). El retrato de los enigmdticos hombres de la Grecia arcaica que han
representado el paradigma de la sabiduria, Alianza, Madrid, 1989.

% Sobre la senda de Zeus en la mitologia griega, revisar R. Graves, Los mitos griegos, capitulos
varios.

26 Véase M. Detienne y G. Sissa, op. cit.



fue encontrando un lugar como una divinidad especifica en el nuevo orden

cosmogonico; a saber: dios de la sabiduria.?”

El ejemplo anterior ilustra de forma contundente el hecho de que la
cosmogonia de los griegos estaba orientada a intentar dar una explicacién
especifica para cada orden de la vida (ya fuera en la escala de la physis -
naturaleza- o de la polis -lo social-) que implicara una accién humana. Tal actitud
deriva en una profunda diversificacion de divinidades que desde el inicio
responden a un mundo que ya es racionalizado de forma compleja. La
diversificacién no sélo pasa por la concepcién de deidades jerarquizadas, sino que
se hace presente con la practica de interaccién cotidiana entre dioses y hombres.

Sin embargo, para ello se requiere un intermediario.

Los primeros intermediarios de esas relaciones (en la etapa mitica) son los
héroes,? que, en la mayoria de los casos, también son semidioses (producto del
matrimonio de dioses y hombres); portavoces de esa relacién entendida como
hierogamia, que es cauce y referencia de los primeros asideros de una civilizacién
que comienza a cuestionarse esos 6rdenes de la actividad humana, no sélo en lo
corpdreo sino también en lo que tiene que ver con la psyque (el alma). En el caso de
las pasiones humanas, esos héroes miticos son el gran paradigma de acciones
ejemplares y los representantes de aquellos hombres que sienten la furia divina a
partir de pruebas concretas, mejor conocidas como tragedias.3? Esas pasiones e
inclemencias son representadas artisticamente —primero en tradicioén oral, después

en escritos métricos- con las epopeyas (de epos, canto poético que refiere una

27 Véase F. Nietzsche, op. cit.

2 A este respecto, consultar Jean-Pierre Vernant, Erase una vez... el universo, los dioses, los hombres.
Un relato de los mitos griegos, Fondo de Cultura Econémica, Buenos Aires, 1999.

2 “Un héroe, como indica la palabra, era un rey sagrado que habia sido sacrificado a Hera, cuyo
cuerpo estaba a salvo bajo tierra y cuya alma habia ido a disfrutar de su paraiso detras del Viento
Norte”. R. Graves, Los mitos griegos, p. 61.

30 Véase R. Graves, Dioses y héroes...; y C. Garcia Gual, Mitos, vigjes...



accién heroica) y las teogonias.3! Que Nietzsche haya visto en la tragedia la mas
auténtica raigambre de la originalidad del pensamiento griego, tiene que ver con
esa concepcion de que en el orden vital también debe estar implicito lo que

desgarra al hombre.32

En ese universo conceptual y simbélico de los griegos, en su etapa arcaica, lo
que unifica es, sin duda, el mito, y el que su pensamiento fuera poco a poco
alejaindose de la dependencia hacia los dioses, no es sino consecuencia de ese
primer reflexionar especifico, pues ya en su propia teogonia esta contenido el
germen de la concepciéon del mundo a partir de un logos que lo idealiza de forma
compleja. No obstante la utilizacién de ese logos ideal para bordar y abordar el
mundo, no se entiende en la Grecia Arcaica como una razén ultima, sino
simplemente como la palabra, o punto de unién y equilibrio con lo desconocido
por medio de una metafora humana (el lenguaje). La sentencia griega de “En el
principio era el verbo (logos)”; es decir, la palabra, significa que el gran arte
(artificio) del género humano, el lenguaje, es también la tinica herramienta no para
un conocer absoluto sino para un aproximarse a aquello que nos opone.3? No se
aspira a conocer los misterios en aquellos tiempos arcaicos, sino a enfrentarlos y
reorientarlos en el devenir como una forma de superacion. Por ello, la actividad
humana, colectiva y comunicante, es el primer misterio en enfrentar, para tratar de
conducirse por sendas mas virtuosas. Las formas son mdultiples en el mundo
heleno y, en parte, eso es su herencia, pues de su sapienza general, en un primer
momento religiosa, se ramifican doctrinas, escuelas filosoéficas, éticas y visiones de

lo politico que contienen, como una de sus ramas, al arte de gobernar.

31 Sobre las pasiones y su representacion artistica, Garcia Gual ofrece un trabajo en el que se
pormenoriza la figura de Prometeo, pero que puede servir de parangén para el analisis de otras
figuras tragicas. Véase Carlos Garcia Gual, Prometeo: mito y tragedia, Hiperion, Madrid, 1995.

32 Véase Jean-Pierre Vernant y Pierre Vidal-Naquet, Mito y tragedia en la Grecia antigua, vols. 1y I,
Taurus, Madrid, 1987.

3 Los diversos géneros literarios que inventan los griegos tienen como finalidad la de cumplir
funciones especificas en la relacién que los hombres guardan con sus deidades; asi, no es lo mismo
una épica que una tragedia, una comedia, un himno o un yambo.



De esa sapienza ordenadora del universo heleno, otra vez Nietzsche muestra

como fue el culto religioso el primero que le impuso una ley a la naturaleza:

El sentido del culto religioso es determinar y conjurar la naturaleza en beneficio
propio, y por consiguiente imprimirle una legalidad que no tiene previamente [...]
En resumen, el culto religioso descansa sobre representaciones de la magia entre
los hombres, y el mago es més antiguo que el sacerdote. Pero, exactamente de la
misma forma, descansa sobre representaciones mas nobles: presupone la relacién
de simpatia entre hombre y hombre, la benevolencia, el reconocimiento, la
exaltacién de los que suplican, el pacto entre enemigos, los rehenes, la proteccion
de la propiedad, etc. El hombre, incluso en niveles muy bajos de civilizacién, no se
sitda frente a la naturaleza como un esclavo impotente.3*

El zoon politikon (categoria ontolégica con la que Aristoteles define al
hombre) va encontrando su sitio tanto al interior de su comunidad social, como en
la exterioridad del medio natural. Para lograrlo, esgrime lo que Platén definié
como el topus uranos (mundo de las ideas). Asi, el mundo ideal, que ya es humano,
de acuerdo con la cognicién, en un primer momento se erige como un orden
simbolico religioso de tipo cultual, pues toda forma de participaciéon con la
divinidad s6lo se puede hacer por medio del culto y la realizacién de ritos
especificos. La concatenaciéon del mito establece el lugar que cada hombre debe
ocupar dentro de la cosmogonia, asi como las relaciones con los demas.3> Esta
separacion, si se quiere ver asi, produce los diversos estratos (no hablamos de la
categoria moderna de clase social) culturales, religiosos, sociales, econémicos y

politicos que conformaron aquellas péleis de la antigtiedad.

No se debe ver en esa separacion de actividades y de linajes una version de
la dominacién moderna; era s6lo una forma de asimilar las relaciones a partir de la
areté (excelencia) que cada individuo poseia. La primera separacion social griega,
basada en el ideal, entre hombres “buenos” y “malos” tiene que ver con una
nocién de virtud. Bueno es aquel que es virtuoso y que porta dentro de si la

capacidad de ser un sophos (sabio) para con el medio que le circunda; el malo es

34 F. Nietzsche, op. cit., pp. 61 y 62.
% Véase Jean-Pierre Vernant, Mortals and Immortals, Princeton University Press, Princeton, N.J.,
1991.



justamente el que es contrario a esa aspiraciéon. El criterio no pasa por las
diferencias de riqueza o linaje de sangre, aunque ciertamente las castas mas
privilegiadas eran las que podian tener mas posibilidades para allegarse un estatus
de hombre bueno. Esta vision, por supuesto, no es inmediata en su ejecucién, pues
la civilizacion griega comparte en sus raices, con las otras del mundo antiguo, unas
relaciones humanas separadas de acuerdo con las diferencias de nobleza y poder
econdémico, pero inaugura, ya antes de la etapa clésica, la posibilidad de que el
hombre encuentre un sitio a partir de sus propias virtudes. Este proceso en la

Grecia Arcaica es explicado como sigue por Carlos Garcia Gual:

A finales del siglo ViI (a.C.) las aristocracias locales se encuentran muy apuradas
por las circunstancias sociales y economicas; la tactica hoplitica contribuye a un
cambio no sé6lo de los habitos marciales, sino de la estructura politica general; la
justicia va dejando de ser el monopolio de la clase dominante que interpretaba las
leyes, y aparecen los primeros c6digos escritos, a favor de la comunidad y no de
los nobles [...] Si la gloria y el honor familiar marcaban las pautas de antafio,
ahora importan también el respeto y la justicia, y también las ganancias y la
riqueza adquirida.3¢

1.2. La relacién cultual de la Grecia Arcaica: una forma de hacer politica
entre dioses y hombres

Es menester considerar aqui, al retomar lo que concierne a la relacién entre dioses
y hombres, ya no en la parte mitica sino en la cultual, que en las formas de adquirir
saber acerca de los dioses hay una estructura institucional que busca la relacién
con ellos. Dicha instituciéon es la que conforman los portavoces del mito,
encargados de mostrar a los hombres los designios de la divinidad, la cual también
da la pauta del inicio de un saber que posteriormente se representara con figuras
retdricas y utilizacion del logos, en un pensamiento posterior. La estructura a la que
se hace referencia es la que describe Nietzsche en la tercera parte de libro El culto
griego a los dioses, bajo el subtitulo de “Los protagonistas del culto”, cuando

muestra las funciones y la participacion de aquellos que se encargaban de expandir

3% C. Garcia Gual, Prometeo: mito y tragedia, p. 15.



el culto de los olimpicos por todo el mundo griego: sacerdotes, exegetas, adivinos y

recitadores de oraculos.3”

Los sacerdotes tenian una importancia de valor simbélico religioso, no de
poder politico, dentro de la comunidad. Ligados a un culto especifico, se hacian
cargo del templo de una deidad en particular, en todo lo concerniente a su
mantenimiento, celebraciéon de ritos y conservacion de reglas que no
contravinieran los sacra del lugar. Los exegetas, si era la peticién del consultante
(pues tenfan mds funciones, que se veran adelante), eran los encargados de
interpretar las palabras de la pitonisa (muchas veces palabras inconexas) a partir
de una reelaboraciéon en hexametros que previamente hacian los recitadores de
oraculos. Los adivinos tenian una labor que los acercaba a los profetas de otras
culturas, aunque nunca fueron figuras centrales o cultuales, como sucedia con los
persas o los hebreos. De los adivinos se destaca su posicion estratégica dentro de
una actividad politica, dado que al no estar ligados a un culto en especifico, en un
templo, podian ir de un lado a otro, incluso como asesores y consultores de
gobernantes o de estrategos que se encontraran en campafa militar.3® Los tltimos
son el antecedente de algunos sabios, como los de la etapa de “los Siete”,
concretamente de un Epiménides,?® o de pensadores presocraticos, como

Pitdgoras;* sin contar, por supuesto, su parangén con algunos filésofos de la etapa

%7 Las referencias que se precisan en este apartado se elaboraron con base en el estudio conciso
del capitulo que se cita del libro de Nietzsche.

3 Las actividades de todos estos personajes son diseccionadas de manera mdas amplia por
Nietzsche en el capitulo, ya citado, que va de la pagina 189 a la 233.

% Epiménides (s. VIl a.C.): poeta y profeta cretense que las tradiciones griegas representan como
taumaturgo o chamdan. Algunos lo han contado entre los Siete sabios de Grecia, pero tiene un
caracter mds poético y mds sacerdotal que los demds pensadores de aquella época, y puede
considerarsele como el dltimo de los poetas legisladores y profetas conocidos con el nombre de
orficos. Las obras que le atribuye Didgenes Laercio son: De los sacrificios; Constitucion politica de
Creta; y Carta a Dolon sobre la constitucion dada a la Creta por Minos.

40 Pitagoras (570-490 a.C.): sabio griego nacido en Samos, conocido por fundar una escuela o
secta que tuvo gran influencia en la politica y alcanzé gran renombre y expansién. Venerado como
un dios por sus discipulos, muy pronto se convirtié en un ser legendario, y se hace muy dificil
discernir los acontecimientos reales de su vida, asi como el contenido de su doctrina. De hecho, ya
Aristételes se refiere a ella con el término “los llamados pitagéricos”. Suya es con seguridad la
doctrina de la metempsicosis; es decir, la ensefianza de la trasmigraciéon de las almas, forzadas a



clasica (aunque estos ultimos tratan de ejercer su influencia, a partir de la
recurrencia ya no tanto a la explicacién divina, sino a la utilizaciéon del logos en su

vertiente de razoén).

Esos protagonistas del culto, que también influian en la vida civica de la
Grecia Arcaica, construyeron una concepcién de las cosas mundanas, divinas y
abstractas no miticas que conformoé la base de un pensamiento detonante de varios
géneros literarios (primero orales, después escritos) que poco a poco perdieron su
connotacién religiosa.4! Por ejemplo, en lo referente a los recitadores de orédculos,
figuras previas de los bardos que cantaban las epopeyas de ciudad en ciudad sin
recurrir a la fijacion del mito por medio de un papiro, como lo harfa Homero, son
el antecedente mdas remoto de los poetas que descollaron durante toda la
antigiiedad griega; de una importancia mayuscula si se considera que la poesia era
el género literario mediante el cual se intentd, en el caso heleno, no sélo atraerse de
forma imperfecta al mundo de la perfecciéon que representaba la esfera de los
dioses, sino también llevar a los hombres una forma de sabiduria referida a otros
ambitos, por medio de la metafora.4> En el caso de los sabios presocraticos,*3 se
ilustra de manera fehaciente como su forma de presentar la sophia no podia tratar
de circunscribirse a una légica discursiva fijada en un pensamiento inamovible

absoluto (que es imposible como discurso acabado) presentado como un tratado en

encarnarse en sucesivas carceles corporales humanas o animales, hasta conseguir la perfecta
purificacién o catarsis. Pero la originalidad de la escuela pitagorica estd en haber introducido la
episteme como instrumento de purificacién. En su escuela se distinguian dos grupos de alumnos: los
acusmidticos u “oyentes” (a los que se les imponia silencio y una rigurosa disciplina de aprendizaje),
y los matemdticos (a quienes se les permitia hacer preguntas y penetrar en las més profundas
ensefianzas de la escuela). También es cierto que las ensefianzas (mdthema) de Pitdgoras tuvieron
que ver con los numeros. Pitdgoras fue el primero que comprendio la validez general del teorema
que lleva su nombre, y a él se atribuye el haber buscado el primer principio de la naturaleza basado
en la relacién de armonia existente entre los ntimeros y los sonidos de la escala musical.

4 Consultar Carlos Garcia Gual, Figuras helénicas y géneros literarios, Biblioteca Mondadori,
Madrid, 1991.

42 También se abordan estas tematicas en Carlos Garcia Gual, La antigiiedad novelada, Anagrama,
Barcelona, 1995; y Los origenes de la novela, Istmo, Madrid, 1972.

43 Sobre los presocraticos, se pueden consultar estas obras de gran importancia: G. S. Kirk, J. E.
Raven y M. Schofield, Los filésofos presocriticos. Historia critica con seleccion de textos, Gredos, Madrid,
1987; Etienne La Boétie, Los fildsofos presocriticos, 3 tomos, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000; y
Juan David Garcia Bacca, Los presocriticos, Fondo de Cultura Econémica, México, 1944.



prosa, ya que esa sophia s6lo podia “donarse” en un mostrar y ocultar simultaneo,

o develamiento de una tradicién oral basada en el género literario de la poesia.

En la representaciéon de dos deidades, motivo de mdltiples reflexiones
tiloséficas modernas, entre ellas la nietszcheana, Giorgio Colli encuentra la forma
como los hombres paulatinamente llegan a la sabiduria a partir de lo que los

dioses muestran, siempre de forma diversa, segtin sea Dionisos#* o Apolo:4

Apolo es el dios de la sabiduria, de modo explicito y pacifico. Efectivamente, en el
ambito arcaico, la plenitud del conocimiento, la presuncién de conocer, pertenece
sOlo al arte adivinatoria; y este arte es un don de Apolo. Ya lo dice Homero a
propoésito de Calcante: “Conocia lo presente, lo futuro y lo pasado”. En cuanto a
Dionisos, ya hemos dicho que la sabiduria es la suma de su ser, que la presunciéon
del conocimiento es uno de los rasgos de su naturaleza: la sabiduria es la
imposibilidad plenamente real que reside en él, no una cosa que él conceda a los
demas, que €l transmita fuera de si. Apolo en cambio, concede la sabiduria a los
hombres o, mejor dicho, a un hombre, pero el se mantiene a distancia, él es el dios
“que hiere desde lejos”. Pero su sabiduria no es la que comunica fuera de si, por
que €l posee “la mirada que conoce todas las cosas”, mientras que la sabiduria que
él concede estd compuesta de palabras, y por eso es algo que concierne al
hombre.46

En el caso de la consulta a los ordculos, hay todo un proceso para adquirir la
sabiduria que sélo los dioses pueden donar, y que los poetas se encargan de
trasmitir. Su labor influye no sélo en la conducta de los que quieren consultar el
oraculo, sino también en los participantes de la vida civica de las diversas poleis. El
recorrido no es sencillo, y se comprende que el oraculo de Delfos, dedicado al dios
Apolo, haya sido el de mayor tradiciéon para tratar de conocer pasado, presente y
futuro (pues la consulta no sélo se hacia en términos de prediccién), dado que
Apolo era la deidad mas asequible para los hombres. Empero, para que los
designios divinos recayeran sobre los hombres, no bastaba la sapienza sobre cémo

regir la vida propia y la de quienes les rodeaban, ni la figura del poeta. Hacia falta

4 Marcel Detienne tiene importantes estudios sobre la figura de Dionisos; entre otros: Dioniso a
cielo abierto, Gedisa, Barcelona, 1986; y La muerte de Dionisos, ya citado.

45 Para la relacion y divergencia entre los universos de lo apolineo y lo dionisiaco, consultar
Friedrich Nietzsche, El nacimiento de la tragedia, Alianza, Madrid, 1988.

4 Giorgio Colli, La sabiduria griega, Trotta, Madrid, 1998, p. 25.



una pitonisa que entrara en trance, para que con su VOzZ emergiera ese
conocimiento solicitado. El estado de irracionalidad y las palabras inconexas y sin
sentido era lo tnico que aparecia, y después el intento de ordenacion de ese trance
por parte del recitador. La pitonisa olvidaba, y no bastaba con que sus palabras
fueran ordenadas por el recitador para que el consultante obtuviera la
predestinacion (la solicitud de obligar al destino). Se necesitaba de otro hombre
especializado en tratar de dotar de sentido humano a las voces divinas: los pytaistai
(los que consultan a la Pitia, dado que el hombre comtn que pedia la consulta al

oraculo no podia hacerlo directamente).

Para el sentido profundo de la interpretacion estaban otros protagonistas del
culto: los exegetas, personajes del culto arcaico que heredaron sus métodos
intelectivos a los fil6sofos y cientificos posteriores, sobre todo en lo que concierne a
la incesante biisqueda de conocimiento. Aunque en esa etapa arcaica, la exégesis
era una de las rutas del pensamiento cuyo método o camino sélo trataba de
allegarse lo divino. De su empleo, a partir de la forma como se sabian interpretar
las metaforas del discurso poético de la sabiduria y la observacion de los
fenémenos naturales, se podia obtener un mayor o menor provecho para acceder al
develamiento de un misterio. La calidad de un exegeta era determinante para la
prosperidad de la polis. Nietzsche aclara la labor especifica de los exegetas en la

Grecia Arcaica:

Los exegetas en sentido estricto y elevado de la palabra sélo tienen relacion con el
derecho sagrado, y s6lo son preguntados por las antigiiedades cuya significacién
religiosa era oscura e incierta, puesto que estaban en posesioén de la tradicién que
s6lo mas tarde fue transmitida. Es posible que buena parte de esta tradicion haya
pasado a los textos [...] Su actividad oficial comprendia especialmente la
observacion de los signos del cielo para las reuniones del pueblo y de los
tribunales, el consejo y la asistencia [...] Su funcién era, en fin, la interpretacién de
todos los acontecimientos extrafios de la naturaleza, particularmente los
producidos en el mundo animal, en la medida en que en ellos se expresaria la
intencion de los dioses de ensefar o advertir algo a los hombres.#

47 F. Nietzsche, El nacimiento..., pp. 208 y 209.



Los pasos del hombre o zoon politikén de los albores de Grecia siempre
estuvieron ligados a lo cultual, y lo original de esa actitud fue la capacidad para
tratar de acceder a una comunién y acercamiento a las divinidades, misma que
repercuti6 en las formas de percepcion y de pensamiento que posteriormente
emergieron bajo la égida de la civilizacion griega, y determinaron no sélo la visién
ideal de lo politico sino también la ejecucion de las actividades de la polis. En el
tratamiento conceptual que se emplea para afrontar las diversas dudas, a partir de
un sképsis (forma primigenia de escepticismo) que no se conforma con una
explicaciéon de la que no se haga participe el que cuestiona (en este caso como
propio interlocutor de los dioses), se sientan las bases para una diversificaciéon de
las disciplinas del conocimiento. La visiéon griega que crea el arte de la politica
tiene una finalidad ideal y un sentido préactico. De acuerdo con esa visién, lo que
no es ttil a los hombres no puede pensarse o teorizarse. Y se aplica también a otros
referentes discursivos que en su construccion ideal llevan implicita la ejecucién
practica, como pueden ser las rutas éticas y los preceptos de todas las escuelas
tilosoéficas del mundo griego. Por lo tanto, es necesario analizar como se da el viraje
de esa sabiduria primigenia cultual, a la praxis de una sabiduria presentada por
hombres de carne y hueso (los sophds) y, posteriormente, al discurso propiamente
dicho de esa segunda sabiduria que se traduce a filosofia, o aquello que ya no es

sabiduria, sino una intencién de acercarse a ella por amor.

1.3. De la salida de la caverna que aleja de la sabiduria y acerca al
conocimiento

A partir de los grandes relatos sobre la vida de Grecia y de sus hombres
presentados por hombres de otras eras, a la distancia, o incluso desde la misma

antigiiedad, como son Pausanias*® o Diégenes Laercio,** encontramos que una

4 Véase la obra del historiador del siglo II de nuestra era, Pausanias, titulada Descripcion de
Grecia, 3 vols., Biblioteca Béasica Gredos, Madrid, 2000.

49 En los tratados contenidos en los diez libros de la obra Vida y opiniones de los filésofos antiguos,
el historiador Didgenes Laercio legdé una de las principales fuentes de conocimiento sobre las
diversas escuelas filoséficas griegas. En opinién de varios estudiosos, la obra se compuso entre el
afio 225y el 250 d.C.



visiéon que ponga al mundo heleno como un todo homogéneo (en su parte tanto
arcaica como clésica), es errénea. No se puede argtiir, por lo que respecta a la
elaboracion de pensamientos o cosmogonias, que haya una identidad tnica, y
mucho menos aceptar el argumento de que los griegos conformaron un cuerpo de
ciudades ligadas y aglutinadas por costumbres y cultura necesariamente comunes.
La situacién es mas compleja. Se nota claramente, por ejemplo, en la evolucién que
tienen las ideas a lo largo de los siglos (tanto en lo que atafie a las nociones de la
naturaleza, como en relaciéon con aquellas que tienen que ver con los mundos de lo
humano y lo divino); en la sabiduria de los hombres de la Grecia Arcaica; en las
diversas formas del pensamiento, que después dan pie al surgimiento de escuelas
tilosoficas; en los criticos emergentes y persistentes, todo el tiempo, de esos
mismos pensamientos y escuelas; en las sectas de iniciados reunidos en torno a una
cosmovision propia, y en los gobernantes que se debaten por encontrar la forma
adecuada para encauzar la vida de su polis, en particular (lo que diversifica las

formas de gobierno en Grecia).

Una manera de acceder a esta complejidad, porque sirve de hilo de Ariadna,
en esta forma de deambular por el laberinto (no necesariamente de salir), es la
metéafora del mito de la caverna, que en su version platonica se representa como el
oscurantismo y la separaciéon de la luz de la verdad, pero que en la sabiduria
popular de la Grecia Arcaica era justamente lo contrario. Por ejemplo, en la
leyenda del ya citado sabio Epiménides (cercano a las practicas chamanicas), en la
cual éste habria recibido la iluminacién y la sabiduria entusiasta (basada en la
técnica del éxtasis) luego de que en su juventud ingresara por error a una caverna a

buscar a una oveja perdida.>°

La cueva en la que Epiménides hizo su iniciacién se situaba en Creta, su
tierra de origen, concretamente en el monte Ida. El joven de Cnosos ignoraba que

la morada pertenecia al dios Zeus, y que al tiempo que ingresaba en ella, realizaba

50 Las anécdotas sobre la vida de Epiménides se pueden encontrar en Diégenes Laercio, Vidas de
los fildsofos mds ilustres, Tomo, México, 2004, pp. 45-48.



un descenso a los infiernos (a los inferos del alma), en el més puro sentido de una
prueba inicidtica, aunque siempre sin tener nocién de la demanda a la que era
sometido. Los relatos contintian®! con la versiéon de que Epiménides permanecid
dormido durante cincuenta y siete afios, periodo en el cual se le hicieron presentes
algunas divinidades que le dotaron de sabiduria. La anécdota que el propio mago
habria referido, es que en su suefio conocié a las diosas Dike y Alétheia (de la
Justicia y de la Verdad, respectivamente), quienes le revelaron la doctrina del ser y
el no-ser, base del conocimiento de toda condicién humana. Al salir de la cueva, el
ahora hombre sabio envejeceria en el mismo ntimero de dias correspondiente a los
afios que habia permanecido dormido; sin embargo, su tarea concreta fue la de
sefialar que las posibilidades de encontrar la dimensién a la que pertenecen Dike y
Alétheia, son muy remotas para los simples mortales, pues estas diosas cambian

constantemente de posicién y actitud.

Las implicaciones de esta leyenda son excepcionales, sobre todo en su
parang6n con el mito de la caverna relatado por Platén en el Libro vil de su dialogo
La Republica o de lo justo. El viraje de esa concepcién del ser y el no-ser, referida a
dos deidades a las que siempre se les intenta asir, nos da un ejemplo de cémo el
hombre platénico que logra librarse de las cadenas de la caverna para salir a la luz
de la verdad y lo que es justo, en realidad so6lo estd dandose a si mismo un
conocimiento particular, relativo a lo que quiere buscar, pero en detrimento de una
toma de distancia de la sabiduria original que reside en las propias divinidades. El
mismo Platén entendié que todo lo que tuviera que ver con una leyenda como la
de Epiménides impedia la posibilidad de acceder a la verdad y la justicia, y por
ello condeno esas tradiciones y sefial6 que para acceder a esa posibilidad, se debia
desterrar a los magos y a los poetas de la paideia que pretendiera seguir toda polis.
Es interesante abundar maés sobre la figura de Epiménides y su experiencia. Marcel

Detienne comenta:

51 Citados por C. Garcia Gual, Los siete sabios..., en el capitulo dedicado a Epiménides.



La experiencia de Epiménides se halla en el mismo plano social y mental que la de
las sectas filoséfico-religiosas: su medio es el de los magos, los inspirados, los
individuos de comportamientos excepcionales, los hombres al margen del grupo
social que se organiza en la polis; el nivel de pensamiento es el del movimiento
extatico de los especialistas del alma. Epiménides es uno de esos magos que se
alimentan de malva y asfédelo; es un purificador y un adivino: conoce el pasado,
el presente y el porvenir [...] Cuando se pone en contacto con Alétheia,
Epiménides entra en familiaridad con los dioses [...] El plano de Alétheia es el del
adivino: esta caracterizado por la intemporalidad y la estabilidad. Es el plano del
Ser, inmutable, permanente, que se opone al de la existencia humana sometida a la
generacion y a la muerte, carcomida por el olvido.52

Para algunos estudiosos como E. R. Dodds,% el personaje de Epiménides
influye directamente en el mundo heleno, sobre todo en lo referente a la forma de
prestar atencién a lo irracional como uno de los modos de acceder a un tipo de
sabiduria que responda a las demandas que apremian al mundo cadtico del
hombre. Juega un papel muy importante el perfil de chaman, que el personaje
presenta a sus contemporaneos, incluso a aquellos que por su sabiduria eran
celebrados, como el propio Solén. En el caso de su particularidad como hombre
dotado del poder de la adivinacién y la purificacién, son comentadas, incluso por
el propio Aristoteles, en su Constitucion de los atenienses,> las intervenciones que
Epiménides habria tenido en la purificacion de Atenas, a peticién expresa del
mismo Solén, para retirar los miasmas que la habian contaminado por las malas
acciones de algunos de sus habitantes. La solicitud de Solén a Epiménides da
cuenta de lo que separaba a ambos hombres en su relacién con el nexo en el que los

dos eran prudentes: la sabiduria.

En el sabio de Creta podemos encontrar el antecedente de otros

reformadores religiosos, como los 6rficos, o el propio Pitagoras y Empédocles,>

52 Marcel Detienne, Los maestros de verdad en la Grecia arcaica, Taurus, Madrid, 1981, pp. 131 y 132.

5 Véase E. R. Dodds, op. cit.

54 Consultar Aristoteles, Constitucion de los Atenienses. Pseudo Aristételes. Economicos, Gredos,
Madrid, 1987.

% Empédocles de Agrigento (499-400 a.C.): sabio presocrdtico que pertenecié a una ilustre
familia y lleg6 a ser jefe de la faccién democrética de su ciudad natal. Su fama como cientifico y
médico-taumaturgo, unida a su posicién social, le permitié6 ocupar importantes cargos en la vida
publica. El final de su vida lo pasé exiliado en el Peloponeso. Se forjaron varias versiones en torno a



figuras posteriores a su legado. Personajes que, por otra parte, también representan
el eslabén intermedio en ese recorrido del pensar griego que va del chaman
Epiménides al filosofo Platon. Las sectas mistéricas, de la llamada etapa
presocratica, son una parte indisociable en esa reconfiguracién del hombre griego
no soélo en su relaciéon con las divinidades, sino también en su funciéon dentro de la
polis. Para su apariciéon dentro de la gran escena de una Grecia ya para ese entonces
abierta a la interlocuciéon de sus partes (representada por el paradigma del
banquete de los Siete sabios> que son mas aceptados por la tradiciéon: Tales de
Mileto,%” Bias de Priene,58 Pitaco de Mitilene,> Cleébulo de Lindos,®® Solén de

Atenas,®! Quilon de Esparta®? y Periandro de Corinto),% se requirié de una cada

su muerte; la mas conocida de todas es aquella segtin la cual se habria arrojado al volcan Etna para
ser venerado como un dios por sus conciudadanos. Influido por Parménides, Empédocles bebe
también en las fuentes misticas del orfismo, lo que le hace aparecer como mago y profeta, autor de
milagros y revelador de verdades escondidas. Estuvo muy presente a lo largo de la historia con su
teoria de los cuatro elementos constitutivos del ser inmutable y eterno.

% Anécdotas y biografias de los siete sabios se encuentran en Diégenes Laercio, op. cit., pp. 14-48.

57 Tales de Mileto (624-546 a.C.): matematico y pensador griego, uno de los Siete sabios de la
antigua Grecia y autor del teorema que lleva su nombre. Naci6 en la regién de Jonia ubicada en
Asia Menor, en la actual Turquia, que era la ciudad helénica mas avanzada culturalmente del siglo
VI a.C. Dirigi6 en Mileto una escuela de ndutica, construy6 un canal para desviar las aguas del Halis
y dio acertados consejos politicos. Fue llamado “Padre de la filosofia” por Aristételes y fue
fundador tradicional de la geometria. También fue maestro de Pitdgoras y Anaximenes y
contemporaneo de Anaximandro.

% Bias de Priene (s. VI a.C.): naci6 en Priene, ciudad de Jonia, aproximadamente en el afio 570
a.C. Se distingui6 como magistrado, como hombre politico y como simple ciudadano. La
antigtiedad le atribuye una multitud de méximas y dichos célebres.

% Pitaco de Mitilene (ca. 652-ca. 570 a.C.): sabio griego que fue adversario de los tiranos, y en
unién de los hermanos de Alceo, jefes del partido aristocrético, liberé a su patria del tirano
Melancro en el afio 612. Se distinguid, ademas de como guerrero y politico, como filésofo y poeta.
Una de las méximas que se le atribuyen es: “Reconoced la hora oportuna para obrar”.

60 Cledbulo de Lindos (s. vi a.C.): hijo de Evagoras, naci6é en Lindos, en la isla de Rodas. Sucedi6
a su padre en el trono de aquella isla. Tom6 gran parte de su doctrina de los egipcios, y compuso
poemas liricos y enigmas en verso.

61 Solén de Atenas (650-559 a.C.): legislador de Atenas y uno de los Siete sabios de Grecia, nacié
en una aldea de Salamina alrededor de 650 a.C. Aunque descendiente del rey Codro, su pobreza le
hizo abrazar la carrera del comercio, y pasé en viajes los primeros afios de su juventud, aunque
procurando estudiar cuanto veia y le parecia ttil. No queriendo ser rey, fue nombrado arconte en
593; apacigud las turbulencias ocasionadas por la lucha de clases; dio a su polis nueva forma
politica, y sustituy6 las leyes terribles de Dracén por otras mas civilizadas. Una vez concluida su
gran obra, hizo jurar a los atenienses la observacion del cédigo durante cien afios, y pidié permiso
para ausentarse por diez, evitando asi toda reclamacién. Pero a su vuelta encontré la republica
desorganizada, y no pudo evitar la eleccién del tirano Pisistrato; entonces, abandoné aquel pafs,



vez mdas ascendente teologia cuya expresion no necesariamente fuera mitica
(mythikos) en ese referirse a las “cosas” naturales, divinas y humanas. Teologia que
en buena parte se ubica en un hombre intermedio entre los Siete sabios y los

presocréticos: Ferecides.

Aristoteles dice en la Metafisica que Ferecides es un tedlogo antiguo que no
se expreso del todo de forma mitica.®> Los comentarios del estagirita se fundan en
el conocimiento del libro de Ferecides, que todavia circulaba por entonces. Se dice
que en dicho texto se presentaba una teogonia que abandonaba los usos poéticos
del hexametro, adoptando la prosa, para presentar una reconfiguracion del origen
y evolucién de los dioses, que hasta antes aceptaba otras formas, segtn la tradicién
homérica y hesiodica. La teogonia, segin los eruditos, contenia elementos de
religiones orientales mdas antiguas que la de los helenos, como el de que el
principio engendrador (el uno) es lo mejor.®® Ferecides es importante como un

precursor de los presocréticos. Escuchemos a Garcia Gual:

que habia perdido el amor a la libertad, y fue a morir en la isla de Chipre en 559 a.C. Sélo se
conocen de €l algunos trozos de poesia anacredntica.

62 Quilon de Esparta (s. VI a.C.): hombre de gran prestigio por aplicar la sabiduria a la politica.
Fue éforo (magistrado elegido por el pueblo) espartano. Su influencia fue notable para el
fortalecimiento del equilibrio politico de Esparta, constituido por un gobierno mixto de monarquia
doble: reyes y consejo de ancianos (gerusia) y los éforos (metron -medida- de las decisiones
temperamentales de la monarquia).

63 Periandro de Corinto (?-585 a.C.): tirano de Corinto que sucedi6 a su padre Cipselo en el 633 y
muri6 en el 585 a.C. Sus primeros afios de reinado fueron felices para su pueblo. Rodeandose de
sabios y honrados consejeros, se declaré protector de las letras y las artes. Su visiéon de la politica
era la de conservar la paz por todos los medios imaginables, aunque ella implicara el sacrificio de
unos cuantos. Con el tiempo, segtin dicen las leyendas, cometié excesos como el de persecuciones
sangrientas contra sus enemigos, a quienes desterraba o enviaba al cadalso; o el asesinato de su
esposa Liside, a quien mataria de una patada en un momento de celos, instigado por sus
concubinas; asi como el destierro de su hijo Licofrén. Esas historias negras llevan a Platén a borrarlo
de la lista de los Siete sabios, pero, con todo, la veneracién de sus ensefianzas seguia vigente en el
mundo antiguo, pues mostraban la importancia del trabajo y la tenacidad, el desdén por los
beneficios materiales, y la bisqueda de la estabilidad por moderacién y cautela.

64 Lo referente a Ferecides lo da Di6genes Laercio, op. cit., pp. 48-50.

65 Consultar el Libro I en Aristoteles, Metafisica, Biblioteca Bésica Biblioteca Basica Gredos,
Madrid, 2002.

6 “Los poetas antiguos opinan: que rigen y gobiernan no los primeros, como la Noche, el Cielo,
el Caos o el Océano, sino Zeus. S6lo que sucede que dicen tales cosas porque, segtn ellos, cambian
los que gobiernan a las cosas que son: en efecto, aquellos que mezclan dos tipos de explicacién al no
decir todo en forma de mito, como Ferecides y algunos otros, ponen lo Perfecto Primero como



Ferecides pertenece a una generacioén algo posterior a la de los Siete, y pudo ser,
como dice Diégenes Laercio, discipulo u oyente de Pitaco de Mitilene y maestro
de un filésofo como Pitdgoras, nacido en la cercana isla de Samos. Su madurez se
sitia a mediados ya del siglo VI [...] Como no pudieron meter a Ferecides en la
serie de los filoésofos presocraticos (ya que su estilo y sus temas no lo permitian) ni
tampoco entre los poetas (ya que su estilo de escritura lo vetaba), los antiguos lo
colocaron en la cola de los Siete Sabios. Ya hemos anotado que era una generacion
mas joven que los otros. No sabemos cémo se difundié su fama ligada al libro que
le sobrevivié tantos siglos. Entre Hesiodo y los 6rficos, antes de Pitagoras y en
contraste con Anaximandro, el relato que hizo de la teogonia y la cosmogonia
estaba enriquecido con muchos ecos de mitos y de ideas orientales. Su sincretismo
no logrd, al parecer, gran éxito, aunque Ferecides se perfila como precursor de
algunas creencias de gran difusion posterior.¢”

Estas consideraciones arrojan muchos elementos para continuar con el hilo
conductor referente a la metafora de la entrada y salida de la caverna como el paso
de la sabiduria al conocimiento. La herencia intelectual de Ferecides en su
discipulo Pitdgoras muestra esa relacion que el sabio guardaria con los
presocraticos. Sin embargo, no deja de llamar la atenciéon que, a diferencia de
Garcia Gual, Giorgio Colli no cree que a Pitagoras se le pueda llamar un filésofo,

pues tanto el maestro como el alumno serian sabios.

La postura de Colli deja claro que el nacimiento de la filosofia es un hecho
especifico que no se puede datar en los tiempos de la Grecia Arcaica, a la que
todavia pertenecen los presocraticos. La era de los fil6sofos (siglo 1v a.C.) surge
cuando el pensamiento de Platén toma distancia de la sabiduria primigenia, en el
sentido de que adquiere una nocién de que a ésta no se la posee completamente. Se
aspira a mas o menos acercarse a ella por medio de un conocimiento que se
acumula y guarda con un uso literario que se traduce en filosofia, o amor por la
sabiduria (no sabiduria en si). La tesis de muchos manuales que datan el

surgimiento de la filosofia cuando Tales de Mileto (uno de los Siete sabios) se

principio de generacién, y también los Magos y, entre los sabios posteriores, por ejemplo,
Empédocles y Anaxagoras, al poner aquél la Amistad como elemento y éste el Entendimiento como
principio. Entre los que afirman que existen entidades inméviles, algunos dicen que el Uno Mismo
es el Bien Mismo, ya que piensan que la entidad de éste consiste, sobre todo, en ser Uno”.
Aristoteles, Metafisica, Libro XIv, pp. 558-559.

67 C. Garcia Gual, Los siete sabios..., pp. 192 y 195.



pregunta por el ser de las cosas, es errénea e insuficiente. La diferenciaciéon es
pertinente, pues acaba con errores como el de considerar a las sabidurias de otras
civilizaciones, incluso muy alejadas de lo griego, como filosofias; o con la

aseveracion de que dentro del propio universo griego habia varias filosofias.

La filosofia s6lo puede ser una y es la que nace con la concepcién de un
pensamiento cuya cuspide es el uso de un raciocinio basado en el conocimiento
que lega Platén. Nace como un género literario especifico que se perfecciona y
adquiere complejidad a medida que surgen las diversas escuelas filosoficas
(centros de ensefianza que utilizan los métodos de la filosofia, tanto para la
adopcion de los problemas planteados por Platén, como en la critica que éstos
generan), nutrientes de esa misma forma de conocer inaugurada por el filésofo de
la Academia. Esas escuelas incluso irdn mas allda del mundo heleno, en la
antigiedad, como es el caso del estoicismo tardio de Roma, y su legado se hace
presente aun en el moderno filosofar, sobre todo en lo que toca a la linea original
de lo que implica un discurso filoséfico per se. La siguiente nota de Colli da cuenta

del papel platénico en el surgimiento de la filosofia:

La “filosofia” surge de una disposicién retérica acompafiada de un adiestramiento
dialéctico, de un estimulo agonistico incierto sobre la direccién que tomar, de la
primera aparicion de una fractura interior en el hombre de pensamiento, en que se
insinta la ambicioén veleidosa al poder mundano, y, por ultimo, de un talento
artistico de alto nivel, que se descarga desvidndose tumultuoso y arrogante, hacia
la invencion de un nuevo género literario [...] La superioridad de Platon estriba en
haber absorbido en su creacion la tradicién dialéctica, la tendencia tedrica, uno de
los aspectos mas originales de la cultura griega [...] Asi naci6 la filosofia, criatura
demasiado compleja y mediata como para contener dentro de si nuevas
posibilidades de vida ascendente. La extingui6 la escritura, esencial para aquel
nacimiento. Y la emocionalidad, dialéctica y retérica a un tiempo, que todavia
vibra en Platén, estaba destinada a agotarse en un breve periodo de tiempo, a
sedimentarse y cristalizarse en el espiritu sistemético.68

Quedan por mencionar algunos aspectos no menos significativos respecto a

la etapa de los presocraticos que pueden apuntar la diferencia entre la instauraciéon

68 G. Colli, El nacimiento..., pp. 119-121.



de la filosofia y la era de la sabiduria arcaica, sobre todo en su relaciéon con la
politica. Con la irrupcién del sistema filos6fico, también la politica poco a poco
desciende del terreno de la sabiduria (representado por el sabio legislador Solén,
que no la veia separada de una utilidad préctica) a la escala de un idealismo teérico
esbozado en la Republica platénica, apuntalado por la sistematizaciéon del tratado

aristotélico.
1.4. El enigma en el paso de lo mythikés a la phijsis

En relacion con la sabiduria presocratica, nuevamente el texto de Giorgio Colli es
una cita obligada. En El nacimiento de la filosofin reconstruye toda una visién
respecto a la forma como la sabiduria griega era asumida por los sabios
presocraticos (durante los siglos viy v a.C.). [lustra que en sus concepciones estaba
presente la recurrencia al mito de los dos dioses que acercan la sabiduria a los
hombres: Dionisos como el que la oculta y Apolo como el que la muestra. Y que,
sin embargo, entendian que la segunda deidad dejaba ver la sabiduria, pero
siempre a partir de una escala limitada de indicacién: la respuesta del oraculo;
presentacion escasa, pues siempre se basaba en el lenguaje humano. Por tanto, los
sabios presocraticos son exponentes de la clase de hombres que encuentran la
iluminacién al iniciarse en el camino de la ruta mistérica de la vida, como es el caso

de un cierto tipo de secta religiosa representada en los 6rfico-pitagéricos.®

El hilo que une a los sabios de la era anterior con los presocréticos es el
acercamiento al enigma, que como acto simbdlico representa un misterio del cual
no puede dar cuenta el logos humano. En el paso de lo mythikés, previo a la physis,
que después ya esgrimen algunos presocraticos, esta presente la sapiencia ancestral
de no asumir al pensamiento como la tnica medida posible de las cosas e ideas. En
el fondo, siempre prevalece un misterio. Los presocréticos no renuncian a salir de
la caverna -si pensamos en Platén-, su pensamiento no esgrime un programa de

luminosidad que “aparentemente” diferencie entre lo que se denomina racional y

6 Algunas pistas sobre lo concerniente al lenguaje de Orfeo, se encuentran en Marcel Detienne,
La escritura de Orfeo, Peninsula, Barcelona, 1990.



lo no irracional, como después pretenderd la filosofia del conocimiento. Lo
mistérico que ya no es propiamente lo mythikds, es el camino de los sabios
presocraticos. En ello hay algunas vinculaciones del pensamiento mégico con la

influencia de los hiperboéreos.

Los hiperbéreos, chamanes del extremo norte de la ecimene griega, son el
antecedente inmediato de las sectas que proliferaron durante toda la etapa
presocratica, posterior a los Siete sabios. Segtin Colli, un hombre como Pitdgoras es
mencionado por Aristételes como el que fue nombrado por la escuela de Crotona,
el Apolo Hiperbéreo; todo en gran medida por el uso de la técnica chaménica de la
exaltaciéon mistica (condicion extatica de los magos que permite curar, ver el
porvenir o dictaminar sobre un asunto de dificil explicacién), que lo acerca a su
maestro Ferecides, y aunque considerado hombre de una generacién perteneciente
a los filésofos, todavia en sus ensefianzas estd presente que la tnica sabiduria
asequible a los hombres es la que donan los dioses por medio de trances de locura,
entre suefios y revelaciones mistéricas. “Digamos, para concluir, que si bien una
investigacion de los origenes de la sabiduria en la Grecia Arcaica nos conduce en la
direccién del ordculo délfico, de la significacién compleja del dios Apolo, la “‘mania’
se nos presenta como todavia mas primordial, como fondo del fenémeno de la

adivinacion. La locura es la matriz de la sabiduria”.”0

Las nociones de logos, de alétheia y de dike, que se presentan durante esas
concepciones inicidticas todavia religadas a los dioses, no pueden tener la
caracterizacion sistemadtica propia de la filosofia que inicia Platon. Ni el logos es la
razén (como unidad primera del conocer), ni la alétheia es una verdad ultima
obtenida por un logos trascendente, como tampoco dike es un ideal acabado de
justicia que puede en teoria ser un recto actuar universal de los hombres.” El logos

es aqui simplemente el verbo, la palabra, la que permite un intento de traduccion

70 Ibid., p. 22.
71 Un rastreo de la nocion de verdad o alétheia en su primera concepcién y posterior evolucién,
asi como en su relacién con la justicia o dike, la ofrece M. Detienne, Los maestros...



de la sabiduria divina, pero que la asume inalcanzable. Mientras que la alétheia es
una nocion primigenia de develamiento, o desvelamiento, que se utiliza para
poder tener acceso a lo que se desconoce, aunque asumiendo que todo mostrar
también puede ser un ocultar. Y, por dltimo, dike no pasa por la instauraciéon de
una convencién humana, sino por el tener presente el inaccesible espacio de las
pasiones humanas, en las que la propia justicia pasa a ser relativa de acuerdo con
el comportamiento azaroso que comporta toda conducta. Los mitos que se
representan en la tragedia griega son una forma de recordatorio de que la justicia
no tiene un lugar fijo;”2 lo que para algunos puede ser un destino de vida injusto,
para otros no puede entenderse sino como el resultado de lo que la propia vida

contiene en su ruta azarosa en la relacién con la otredad.”3

La reconversion del sentido sabio de las nociones de logos, alétheia y dike a
formas de conocimiento para contrastar lo ideal con lo practico, es producto de la
mente de Platon, quien, por otra parte, para construir todo su edificio metafisico,
tampoco puede renunciar a los elementos mistéricos de la antigua sabiduria.
Comenta Maria Zambrano que el filésofo ateniense, en el fondo, es un gran
mistico, pues pese a su condenacién de la poesia y de la magia como supersticiones
a erradicar en el conocimiento, no puede evitar que su reconversiéon del logos
(palabra) en razén necesariamente tenga que pasar por el rito de iniciacién que le
hace ver sus limitaciones. La expresion platénica, presentada como filosofia,
emerge para salvar al individuo de los misterios que le circundan, pero Platén al
final asimila que hay un sustrato intimo del hombre, y su universo, que siempre

imposibilita la accién del logos:

Si Platon condena pasiones es sencillamente, porque quiere salvar la sede donde
las pasiones se asientan, porque quiere salvar el alma. Ya de antiguo, parece que
germinaba este anhelo: salvar el alma. Y no ciertamente en los poetas, sino entre

72 El amplio trabajo de Vernant y Vidal-Naquet sobre la tragedia griega revela notables ejemplos
sobre lo relativa que puede ser la justicia dentro del universo del mito. Consultar J.-P. Vernant y P.
Vidal-Naquet, op. cit.

73 Sobre este punto particular, véase Jean-Pierre Vernant, La muerte en los ojos. Figuras del Otro en
la antigua Grecia, Gedisa, Barcelona, 1986.



ciertos circulos religiosos. Platéon parece ser su instrumento, quien racionalizé y
por tanto, dio seguridad a estos anhelos, un tanto delirantes. Llev6 la seguridad
del pensamiento -ser, unidad, idea- a lo que latia como gemido, como ansia
irrenunciable en los cultos orficos y dionisiacos. Por primera vez se penso
claramente sobre lo que tan obscuramente de sentia. Los simbolos se tornaron en
pensamientos claros y a los misterios sucedieron ideas. Matematica y anhelo
irracional se unieron por primera vez. Platon hizo teologia [...] Es ya teologia y
mistica. La mistica de la razén.7*

Una consideracion similar une a Giorgio Colli con Maria Zambrano. Tiene
que ver con lo que el filésofo italiano reconoce de Platén, a partir de la visiéon que
tenia el griego respecto a la mania (o locura), cuando en el Fedro, en voz de Socrates,
la presenta como la que dota de los mejores bienes a los hombres porque siempre
es el resultado de un don divino superior. En el fondo, segtin Colli, Platén
contemplaria que hay misterios a los que la razén no puede acceder y que por eso
se debe mostrar un respeto hacia los encargados de aproximar a los hombres a
aquello que les circunda, como era el caso de todos los protagonistas del culto
délfico. Hay elementos para sugerir que en Platon todavia se presenta un acto de
mesura que delimita el campo al que no puede acceder el conocimiento. Quiza esa
muestra de humildad tiene que ver con el género literario empleado por Platén
para discernir esa ruta del conocimiento; a saber: el didlogo. Un didlogo que es
contraste de ideas y que, en su propia escritura, tampoco intenta fijar una posicién

altima respecto a un tema, como es el caso de los tratados filosoficos posteriores.

La relacion que los sabios presocréticos guardan con la mania, a partir de la
derivacion etimolégica que esta palabra tiene de mdntica, o arte de la adivinacion,
segin Platén, dota de una sabiduria a la que no es posible acceder sin una
donacién al caracter, ya que su propio papel no es aspirar a ser un sabio, sino un
amante de la sabiduria. Entonces, la locura”’> como fuente de sabiduria cede su

lugar a la razén como fuente de conocimiento.”® Conocer es tomar distancia

74 Marfa Zambrano, Filosofia y poesia, Fondo de Cultura Econémica-Universidad de Alcala de
Henares, Madrid, 1993, pp. 58-59.

75 Consultar R. Padel, Whom Gods Destroy...

76 Véase G. Colli, El nacimiento...



respecto a ese estadio superior de aquella era dorada de los sabios, no un principio
ordenador dltimo que dote al filésofo de un altar superior alejado de los demas
hombres. La maxima que se atribuye a Socrates (propiamente un personaje en el
linde entre la sabiduria y la filosofia): “Yo s6lo sé que no sé nada”, ilustra que mas
que certezas, lo que el hombre encuentra con el conocimiento es angustia. Por
tanto, a partir de Platon el fil6sofo no es un privilegiado, sino un hombre en la
orfandad, dejado de la mano de los dioses y que aspira a forjar el entendimiento de
acuerdo con su medida (como dirian los sofistas), pero que en el ignoto mar de las

dudas, normalmente naufraga.

En la era presocratica se actuaba en consecuencia con los procesos cultuales,
ya citados, y contrario a lo que Nietzsche pensaba, Colli refiere que no es Dionisos,
sino Apolo, el que coloca a la locura como fuente de sabiduria.”” A raiz de esa
percepcion, sabios como Empédocles o Heraclito” atribuirdn a lo apolineo
caracteristicas de un espacio en el que, en cierta medida, se presenta lo inefable,
precisamente porque la sabiduria divina no se puede expresar con palabras
humanas. La respuesta del ordculo délfico se muestra siempre en forma de enigma.
Apolo lo lanza en forma oscura (oculta en la metafora de que es el dios que hiere
con las flechas), como un enigma al que s6lo puede hacerle frente otro enigma.

Giorgio Colli nos da una luz al respecto:

Pero la sabiduria humana debe recorrer con todas sus consecuencias el camino de
la palabra, del discurso del “logos”. Sigamos una vez maés el rastro que nos ofrece
un antiguo sabio griego, esta vez Empédocles. “En sus miembros no esta provisto

77 Es menester recalcar que Giorgio Colli tiene la ventaja de contar con los descubrimientos y
conocimientos del mundo griego que no posefa Nietzsche cien afios antes.

78 Heréclito de Efeso (550-480 a.C.): sabio griego que ha sido considerado a partir de Platén como
el filésofo del devenir, del todo fluye (panta rhéi), contrapuesto a Parménides, el filésofo del ser, de la
identidad y de la inmovilidad. Los datos de su vida se confunden con la leyenda de hombre
aristocratico y extravagante. Descendiente de los reyes de Efeso, habria rechazado el titulo
honorifico en favor de su hermano. Se opuso a la democracia de Efeso y rehusé6 redactar la nueva
Constitucion. Escribi6é una obra, Sobre la naturaleza (Peri physeos), a la que debe su fama de pensador
enigmatico y oscuro por el estilo y el propio contenido ambiguos y paraddjicos. Sin embargo, la
obra tuvo muy pronto amplia difusién en el mundo griego. Heréclito se ubica dentro de la
evolucién del pensamiento presocratico, entre Pitdgoras y Jendfanes de un lado, y Parménides por
otro.



de una cabeza semejante a la del hombre, ni de su torso parten brazos, no tiene
pies ni rodillas veloces ni genitales vellosos, sino que s6lo un corazén sagrado e
inefable se movi6 entonces, que con veloces pensamientos se lanza a través del
mundo entero tirando flechas”. Las fuentes nos dicen que con esas palabras
Empédocles designa a Apolo, aunque no nombre al dios, como tampoco lo
nombra Heraclito [...] Apolo es interioridad inexpresable y oculta, “corazén
sagrado e inefable”, es decir, la divinidad en su distanciamiento metafisico, y al
mismo tiempo es actividad dominadora y terrible en el mundo humano.”

Las referencias de Empédocles son reveladoras. Muestran que los llamados
sabios de la physis, tampoco se desligaban del sustrato ultimo con el que se
intentaba acceder a lo inefable; es decir, de la recurrencia al mito y a los dioses.
Empero, la recurrencia no pasa por una renuncia a la capacidad intelectiva, que
por otra parte les es propia; por el contrario, en ellos se asoma la certeza de que la
tnica forma de responder a un misterio es con la formulacién de otro. La invenciéon
divina intenta cubrir un misterio, pero en si, sélo se superpone, pues sigue
representando ese problema a resolver. Los dioses representan asi la respuesta a la

duda original, respuesta que no deja de ser el enigma mismo.

Los sabios de la physis, més representativos del periodo presocratico, son
Anaximandro,® un discipulo de Tales de Mileto, y Pitadgoras, ligado a Ferecides.
Los dos tienen el halo de ser pensadores conectados con la generacién de los sabios
anteriores y de ser el nicleo constitutivo de las dos rutas de sabiduria en las que se
ha querido encontrar el inicio de la tradicion filoséfica griega, pues como comenta
Garcia Gual, es a partir de la convencion que fija Diégenes Laercio en su obra sobre
los fil6sofos antiguos®! que se postula que la escuela encabezada por Anaximandro

es la llamada jonica, mientras que la que se inicia con Pitagoras es la llamada italica

7 G. Colli, El nacimiento..., p. 46.

80 Anaximandro (599-500 a.C.): sabio griego, discipulo de Tales de Mileto y su sucesor en la
direccién de la escuela jonica. De su obra Sobre la naturaleza sélo ha quedado un fragmento. Por los
testimonios doxogréficos posteriores, se estima que coincide con Tales en defender que existe un
solo principio basico como generador de todas las cosas, al que él llamé dpeiron: sustancia
indeterminada, ilimitada e indefinida, que es a la par eterna. Sélo él es incorruptible e
imperecedero. Todas las otras cosas se derivan de él y estdn sujetas a nacimiento y desaparicion,
por la fuerza de los contrarios presentes en ellas: caliente y frio, htimedo y seco, etc. Pero no parece
haber identificado el dpeiron con el nous (inteligencia).

81 Véase Didgenes Laercio, op. cit.



(aunque es mas acertado ubicar a esta Gltima como secta -la pitagérica- y no
propiamente como escuela de pensamiento). Con las reservas del caso, lo que si se
puede enfatizar es la diferencia entre Anaximandro y Pitdgoras, en lo relativo a
que en el primero se da el inicio de un pensamiento que intenta sélo adherirse a los
puros elementos de la physis, aunque siempre desde una trinchera que hace
alusiones a partir de un tipo de sabiduria que se muestra en estilo sugestivo y
profundo, préximo al de otros sabios previos y contemporaneos suyos.8? Por su
parte, Pitdgoras es el maestro de una armonia abocada a las matematicas y la
musica, en la intencién de concebir un orden temporal y espacial distinto al que
posteriormente marcard el devenir histérico aristotélico, ya para el siglo 1v a.C. En
la sabiduria pitagérica no se habla de un tiempo lineal, sino de varios tiempos,
entre los que se incluirfa una nocién de atemporalidad (representada en los
suefios), influyentes en ese logos referido al verbo, arcaico, y, por ende, en los actos

vitales de los hombres.

El legado de Pitdgoras es tnico. Rescata una actitud diversa que no ve el
espacio s6lo como una “substanciacion” fisica (entendida a partir de lo material), o
al tiempo referido al tnico plano de los actos y consecuencias del ser. En la
claridad pitagérica existe la idea de una nocién basada en varios tiempos (no el
llamado tiempo absoluto) que necesariamente influye en la concepcién de otras
dimensiones espaciales. Esos “tiempos” pitagoéricos que admiten la atemporalidad,
dan también una pauta para el tema que aqui ocupa, ya que dichas visiones
también dan un mayor espacio para la vida politica. En la Grecia Arcaica,
acudiendo al paradigma de ideal y praxis politica del sabio Solon, la politica sélo
podia ejecutarse a partir de la puesta en practica de toda una vision artistica de lo
publico que confluia en varias temporalidades. Los actos de gobierno o
negociacion no sé6lo se daban a partir de la acciéon encaminada al presente, sino que

habia una recuperacién por parte del estratega o ciudadano, de sus origenes (lo

82 Segtn se induce de fragmentos que se conservan de su obra, sobre todo a partir de una
tradicion oral.



pasado), de su visioén (orientada al futuro) y de sus suefios (la atemporalidad) para
ejecutar una accién politica. De la relaciéon que la sabiduria pitagérica guarda con

la politica, Garcia Gual sehala:

Pitdgoras tuvo una personalidad notable, fund6é una escuela obediente a su
autoridad magistral, se rode6é de un halo prestigioso como maestro espiritual
inspirado, revolucionario, de saber muy extenso, desde el dominio de las
matemadticas al de la mistica; predicé la excelencia del nimero como fundamento
del orden césmico y la trasmigracion de las almas al separarse del cuerpo en lo
que llamamos muerte. Pitdgoras encaminé a sus discipulos a una vida ascética, a
la abstinencia y a la purificacién, promovié una intervencién de los mismos en la
politica (en el sur de Italia) y pasé a ser un theios anér, cuya sabiduria esotérica
iluminé a un circulo selecto de iniciados segregados de la muchedumbre
ignorante.®

La intervenciéon de los sabios en la politica no sélo era promovida sino
también respetada, pues ellos no se concebian como portadores de una entelequia
ultima que no tuviera una aplicacién préctica en la polis, ni mucho menos como
representantes de un tipo de hombre que se especializa en un saber para aislarse
del comdn de los mortales. Basta recordar las sentencias y méximas morales
atribuidas a algunos de ellos. Precisamente, toda esta visiéon los convertia en
personajes a los que se acudia para realizar consultas de todo tipo, incluidas las

referentes a la vida politica.

Ya se ha hablado de la sapiencia de los presocraticos cuando concebian la
imposibilidad de encontrar respuestas a las dudas que genera un misterio, cuando
lo tGnico viable era el acometimiento del desafio con la superposiciéon de otro
enigma; pues bien, en todo esto se puede hacer una analogia si se ejemplifica el
paso de la sabiduria al conocimiento como un proceso de superposicion de
misterios. Acotandose que en ese recorrido el conocimiento tampoco ha podido
dar una respuesta tultima, pues en general el misterio se ha ampliado. Cuando las
certezas primigenias se borran y se acumulan capas de convenciones humanas que

intentan dar con la certeza final y absoluta, se termina por ramificar el drbol de la

83 C. Garcia Gual, Los siete sabios..., pp. 233-234.



duda original. Ello obliga a que la actitud ya sélo sea la de postular respuestas
complejas. La filosofia y sus diversos productos, entre ellos la ciencia, intentan salir
del laberinto, como lo intent6 Teseo en esa maquinaria mortal que mandé a
construir el rey Minos de Creta a su mago y stubdito Dédalo.8 Sin embargo, en esta
empresa al filésofo no le basta el artificio de la metéfora del logos convertido en
razén, como tampoco el hilo de Ariadna le ayudé del todo al héroe mitico. El
misterio (simbolizado por los dioses) siempre subyace a las intenciones de
conquista de lo universal que posee el género humano en ese intento por salir del
laberinto de las dudas. El laberinto representa la sabiduria, y el hilo de Ariadna, el
conocimiento, pero el dltimo siempre sera una infima forma de acceder a la
primera, pues nunca podra abordarla del todo. Desde el principio, el misterio
primigenio juega con el filésofo, como lo hace Dionisos con Teseo. La leccién es

que en la partida mitica, es el dios quien goza de los amores de Ariadna.®

Las aporias persisten. Las respuestas se agotan. La duda se muestra
irresoluble, porque en su unidad estd contenida su afirmacién y su negaciéon. Ante
eso no hay un grado de verdad posible sobre la resoluciéon de un enigma
contradictorio. Giorgio Colli habla de la muerte por angustia que padecié Homero
cuando unos jovenes pescadores que se dedicaban a despiojarse le plantearon el
siguiente enigma: “Todo lo que hemos cogido lo hemos dejado, lo que no hemos
cogido lo traemos”. Anteriormente, el oraculo le habia dicho a Homero: “La isla de
Ios es patria de tu madre, y te acogerd cuando mueras; pero ti gudrdate del
enigma de los hombres jovenes”. Asi, el sabio més grande cumple la cita con su
destino, y muere por la angustia de no poder darle una respuesta a la aporia, por

no poder responder con otro enigma a la duda.8¢ Una pregunta planteada para

84 Véase R. Graves, Los mitos griegos, t. 1, pp. 388-397.

8 De los trabajos mds reconocidos sobre Dionisos, aparte del ya citado de Nietzsche, estan los
siguientes de Marcel Detienne: Dioniso a cielo abierto, y La muerte de Dionisos, ya citados.

86 Un trabajo poco conocido sobre Homero es el realizado por Nietszche, del cual tomamos unas
notas: “Vayamos desde Aristételes hacia atrds, entonces nos encontramos cada vez mas la
incapacidad de comprender una personalidad; se aumenta cada vez mas la historia sobre el nombre
de Homero y cada época tiene su grado de critica sobre cudnto y qué puede pasar por homérico.



demostrar la sabiduria mas grande en los hombres, termina por evidenciar su
finitud y contingencia. La sabiduria divina es insondable, pues se encuentra mas

alla del Bien y del Mal, y de las cosas.

Colli ilustra la dimensién de la sabiduria de los presocraticos cuando
presenta a Heréclito como un pensador que si supo reconocer la raiz que subyace a

todo enigma:

Dice Heraclito: “Ningtn hombre, de entre aquellos cuyos discursos he escuchado,
llega hasta el extremo de reconocer que la sabiduria esta separada de todas las
cosas”. Pero entonces el enigma, ampliado a concepto cédsmico, es la expresion de
lo oculto, del dios. Toda multiplicidad del mundo, su ilusoria corporeidad, es una
trama de enigmas, una apariencia de dios, del mismo modo que las palabras del
sabio, manifestaciones sensibles, que son el vestigio de lo oculto, son una trama de
enigmas. Pero, como hemos dicho, el enigma se formula contradictoriamente.
Ahora bien, Heraclito no sélo utiliza la formulacién antitética en la mayoria de sus
fragmentos, sino que sostiene que el propio mundo que nos rodea no es sino un
tejido -ilusorio- de contrarios. Todo par de contrarios es un enigma, cuya solucion
es la unidad, el dios que estd tras ellos. Efectivamente, dice Heraclito: “El dios es
dia noche, invierno verano, guerra paz, saciedad hambre”.8”

La salida de la caverna no resuelve el enigma, lo vuelve mas complejo. La
luz, o conocimiento, se presenta como superposicion del misterio. Y la “verdad”,
heredera de una alétheia que anteriormente develaba, pretende cubrir con su manto
todo lo que ocupa al hombre. Esa verdad llega con toda su fuerza (y debilidad) a
tejer el pensamiento posterior a la sabiduria arcaica griega, e intentara trascender
como un género literario que ya no acepta la interlocucién directa. En ese uso esté
contenido un discurso de caracteres tipogréaficos inamovibles. Los tratados se
suceden y la erudicién germina sobre los restos de un saber enigmatico. Surgiran

grandes obras, y la ética, la metafisica, la poética, la fisica, la teologia y la politica

Involuntariamente se perciba, en este lento paso hacia atrds, que se da un periodo anterior a
Herddoto, en el que se iba identificando una pleamar apreciable de grandes epopeyas con el
nombre de Homero”. Friedrich Nietzsche, Homero y la filologia, Ediciones Clasicas, Madrid, 1995, p.
60.

87 G. Colli, El nacimiento, pp. 73-74.



ahora serdn diferentes, entendidas ya como disciplinas de conocimiento. El saber

“filoso6fico” es, en si, la re evocacién y re memorizacion de los presocraticos.
1.5. La representacion artistica en la sabiduria de la Grecia Arcaica

No se puede comprender la sabiduria de la Grecia Arcaica si no se acude a la
revision del sentido de lo artistico que poseian esos hombres. Para ello, primero
hay que desterrar el sentido moderno que la palabra arte guarda en su uso comun,
cuando se le relaciona necesariamente con actos mediante los cuales, valiéndose de
la materia, la imagen o el sonido, los hombres expresan una concepcién estética. En
los helenos, el arte iba mas alla de las meras concepciones estéticas (estas tltimas
son mas herencia de los latinos, que sefialaban a las actividades especificamente
estéticas con los vocablos ars y artis), pues méas que un producto, era una actitud o
toma de postura ante la vida, por medio de una representacién, que generalmente
se aplicaba a la excelencia y btsqueda de lo que se consideraba bueno a partir de

referentes de sabiduria, belleza, virtuosismo, templanza y gracia.

Las concepciones de arte mas utilizadas en la Grecia arcaica eran las que
tenian que ver mas con la utilidad practica de éste que con postulados abocados a
un tipo ideal. Se hace arte cuando hay habilidad o destreza para hacer una cosa; al
construir una obra humana en contraposicién con el orden natural (el artificio); en
la elaboracién del conjunto de reglas para hacer bien una cosa u oficio, y al mostrar
un alto grado de astucia o mafia para conseguir un objetivo que incluso podia

contravenir el orden moral prevaleciente.

Ahora bien, en todas estas nociones sobre el arte y lo artistico hay algo que
prevalece en un sentido original dentro de la cosmogonia griega, incluso en la
etapa clasica: su original sentido mitico de representaciéon, mediante la cual los
hombres primeramente intentan entrar en contacto con las deidades, y que
posteriormente les permite llegar a establecer convenciones (la politica misma) que
logran el equilibrio social. El arte como representacion es una via, siempre

artificial, con la que se hace frente a la ananké (necesidad), y puede tener varias



acepciones en el mundo griego, segin sus objetivos: poiesis o creacidn, contenida en
un lenguaje oral o escrito como poesia; paideia o educacién para que las virtudes y
los saberes puedan reproducirse y conservarse; ética o vislumbre sapiencial sobre
lo que comporta el ethos (costumbres) para adquirir una capacidad de
discernimiento sobre cémo lograr la felicidad; representaciéon de pasiones en actos
religiosos con el uso teatral de la tragedia y la comedia; actividad estética de
reproduccién de mitos en los oficios de la pintura, orfebreria y escultura, o en la
elaboracion de obras literarias y musicales, y, por dltimo, politica, en sus dos
sentidos: cuerpo de normas elaboradas de acuerdo con lo que mas conviene a la
polis (en su version aristotélica), y modo de vida que, en la praxis, busca abrirse
paso, con las mejores herramientas posibles, al dialogo y la negociacién a fin de
conseguir el lugar que se quiera ocupar dentro la polis, ya sea en convivencia
colectiva, en autarquia individualista o en sometimiento. Todas estas artes

incluidas son lo que comtanmente se conoce como cultura.58

El artificio de los griegos estd intimamente ligado a la nocién de téchne, o
técnica, mediante la cual se especifican los medios a emplear para hacer frente a la
ananké que se quiera afrontar. De acuerdo con el sophds (o sabio) arcaico, la Gnica
técnica que puede ser efectiva y duradera es la que se sustenta en la areté o
excelencia. El artista es el que lleva al maximo de sus posibilidades la técnica que
emplea en su oficio, misma que no siempre se adquiere con la experiencia o el
aprendizaje tedrico, sino que so6lo puede surgir con la venia de una donacién
divina. El artista cuenta con el favor de los dioses, el artesano, no. El segundo
puede legar un producto, pero es efimero y no cuenta con la grandeza de la areté. Y
en todo lo concerniente a la sabiduria y el amor a ella, los artistas s6lo pueden ser
el sabio y el fil6sofo, pues sus émulos: el sofista, que se cree sabio, y el erudito, que

no tiene ideas propias, estin més dentro de la categoria de artesanos.

8 El complejo universo de lo que comporta la cultura griega es ampliamente analizado en
Werner Jaeger, Paideia: los ideales de la cultura griega, Fondo de Cultura Econémica, México, 1957.



La dificultad en la basqueda de la excelencia es mayuscula. En la
antigiedad griega, solo los virtuosos son artistas, y llevan al pindculo a su
civilizacién. Carlos Garcia Gual comenta las etapas de la sabiduria en Grecia que
fueron definidas por Aristoteles en lo que queda de algunas citas y fragmentos de

su Acerca de la filosofia:

La Sabiduria primitiva es la capacidad de respuesta a las necesidades naturales;
mediante su ingenio el hombre responde al reto planteado por un entorno hostil
con la invencién de las primeras técnicas agricolas. Mediante esa habilidad el
hombre logra escapar de la necesidad apremiante, la ananké, que en un comienzo
le agobia. Viene después la sabiduria del artifice, esa sophia productora de las artes
y técnicas (unidas en griego en el término de téchnai). Es la éntechnos sophia
prometeica, que permite avanzar mas alld de la etapa anterior y encaminar el
quehacer humano més alla de las limitaciones de la subsistencia elemental, hacia
la belleza y el refinamiento. La tercera etapa es la de la sabiduria politiké o civica,
cuyo objetivo es el de asegurar la convivencia en un marco civilizador, el de las
ciudades y las leyes y las virtudes civicas. A esta etapa pertenecen los siete sabios,
inventores de algunas politikds aretds. Preceden a los sabios de las dos etapas
siguientes, en los que la sophia se desliga de su aplicacién préctica y se vuelve
theoria, especulacion acerca de la naturaleza terrena o supraterrenal. Los sabios de
la cuarta etapa son los physidlogoi, es decir, los presocraticos que, como los
milesios, se dedicaron a la investigacion de la naturaleza creadora, esa physis
demiourgiké, de la que todo surge y en lo que todo se resuelve. Los de la etapa
posterior son los filésofos que, trascendiendo el campo de la experiencia
inmediata, elevan su reflexiéon hacia los objetivos superiores, hacia lo divino, ti
theia, trascendente e inmutable.89

Las etapas aristotélicas nos muestran el gran lapso que significé el paso de
un pensamiento artistico utilitario, al de uno que ya esta basicamente inscrito en lo
teorético. En lo que se refiere a la Grecia Arcaica, las tres primeras etapas le dan
forma a un tipo de representacion artistica. De las dos tltimas, una corresponderia
al periodo que se conoce como el de los presocréticos, y la otra, al clasico, en el cual
los pensadores, que siguen siendo artistas, ya no se asumen como sabios. Es
menester recalcar que en la mayoria de los tratados sobre la historia de la

filosofia,?0 el ultimo periodo clasico contendria, por un lado, lo que se ubica como

89 C. Garcia Gual, Los siete sabios, pp. 21-22.
% Véase L. Robin, op. cit.



escuelas filosoéficas del conocimiento -la academia platénica y el liceo aristotélico-,
y, por otro, a las llamadas escuelas filosoficas helenisticas -epicureismo, estoicismo
y, de forma alterna, cinismo y escepticismo.”® En ambos casos, el debate ya es
meramente teorético, aunque en algunos momentos especificos, todavia se busca la
utilidad practica, sobre todo cuando el filésofo quiere ser consecuente con su

actuacion y su pensamiento.

Los Siete sabios, segiin Aristételes, estdn justamente en medio de ese
proceso y son un eslabén importante para el futuro despertar de la filosofia, en
gran parte porque sus esfuerzos estdn encaminados a lograr una estabilidad social
que ya no se sostiene inicamente a partir de un orden trascendente basado en los
mitos, sino a partir de toda una serie de maximas (representaciones artisticas) que
apelan al sentido comun para el logro de objetivos especificos, individuales o
colectivos, en el intento por acceder a una vida plena y virtuosa. La sabiduria
artistica se concibe no como una versién definitiva e inamovible, sino como una
serie de acciones en la busqueda permanente de la perfectibilidad. No hay una ruta

altima que dote a la Koinoia (comunidad) de equilibrio.

La utilidad de esas artes virtuosas, en el periodo arcaico, esta orientada al
servicio de la polis, como también la del tipo de sabio que no pertenece a ningtn
periodo en especifico; a saber: el poeta, pues esta en todos los periodos descritos
por Aristételes, ya sea en su modalidad de bardo de la épica, la lirica y la tragedia,
o como protagonista de gran importancia para la polis ejemplificado en el

legislador-poeta Solén.

En el poeta se mezclan gran parte de las virtudes artisticas que nos legé el
pueblo griego. Esa poiesis es vital para la sabiduria griega, concretamente como:
prolongacién de los referentes miticos; enunciaciéon de pasiones humanas;
asimilaciéon de lo que la naturaleza como fendémeno material comporta; un

pensamiento interesado, cada vez mads, en la contemplacién de los principios

%1 Un amplio compendio sobre la trayectoria de la filosofia griega es el de Concha Aguilera
(coord.), Historia del pensamiento. Volumen 1. Filosofia antigua, SARPE, Barcelona, 1982.



eternos y las esencias ultimas; postulacion de los valores éticos, y como
construccion de un orden civico que hace de la vida politica un campo de saber y
ensefianza para lograr el equilibrio.”? No sorprende que la manifestacion de la
sabiduria poética se dé en todas esas etapas descritas por Aristételes. Ejemplos
abundan: en el periodo de la sabiduria del artifice que busca el refinamiento y la
belleza, estan los que le cantan al mito por medio de leyendas heroicas o teogonias,
como es el caso de Homero y Hesiodo; en el de los Siete sabios, se destaca el saber
poético de la mayoria de ellos, aunque se reconoce el que aplica como arte politico
el legislador Solén; mientras que en la era de los presocraticos, es menester apuntar
que gran parte de la construcciéon de su pensamiento debe mucho a la ilustracién
de la metafora poética, y, por tltimo, en lo que respecta a la sabiduria teorética, ya
apuntamos lo que Maria Zambrano rescata de Platén, quien aunque desestima la
poesia, termina por elaborar una gran poiesis mistica, sin hablar de la recurrencia
que nunca dejara de tener el campo poético en las diversas escuelas filosoficas, no

platénicas, del periodo clasico.

En la vision arcaica griega, el poeta, como artista que lega una poiesis, no es
hombre comtn. Sus habilidades no se pueden emular, dado que no basta con el
estudio o aprendizaje practico de su oficio. En su areté (excelencia) estd una
donacién divina que lo convierte en portador de una sabiduria solemne y
prestigiosa que lo dota, a su vez, de un arraigo en el terreno de las tradiciones y las
costumbres, como figura permanente en la vida politica del mundo antiguo. El
artista o sabio no sélo se destaca por la belleza y el refinamiento de su obra, sino
también por ser acatado como un maestro de religién, misticismo, actividades
estéticas y ciudadanifa. Es un maestro porque su saber va mas alla del logos
entendido como razoén; su creacion vincula, a la par, el logos y el alogos, este altimo

como el elemento irracional. El poeta asume la contradicciéon presentando lo que se

92 Véase Aristoteles, Poética, Gredos, Madrid, 1974.



oculta en los contrarios. Sabe que no es posible anular el caos, el azar y la siempre

dificil relacidon entre los hombres.%

La condicién del artista como maestro respetable, a veces intocable, es

ejemplificada muy bien por Nietzsche:

La primera informacién clara la proporciona un escrito del consejo de las
Anfictionias al pueblo de Atenas, en el que se garantizan ciertas libertades a los
sinodos de artistas atenienses: 1. Inviolabilidad y exoneracién de impuestos; 2.
Ninguno de ellos, ni en tiempo de guerra ni en tiempo de paz, estaba obligado al
servicio militar, obligatorio para todos los helenos; 3. Sus bienes eran
inconfiscables; 4: Nadie tenia derecho a llevarles a prisién a no ser que el sujeto en
cuestion fuera deudor de la ciudad en algo o hubiera contraido deudas sin
autorizacion del colegio. De no cumplirse estas condiciones, toda la ciudad debia
expiar la culpa contraida con un artista.%

Estos privilegios ya no se prolongan en la politeia (Reptublica) ideal de
Platon; alli ya los poetas representan la supersticiéon que aleja de la “verdad” y el
conocimiento. La condenacién platénica a la poesia es el sintoma de la caida de los
valores que definieron al hombre de la Grecia Arcaica, y determina que los
referentes de civilidad que habia antes de la gran debacle politica que significé la
guerra del Peloponeso, fueran perdiendo terreno en aras de postulaciones utdpicas
como la del filésofo fundador de la Academia, pero también del ascenso de
vertientes individualistas que planeaban emancipar al hombre de una praxis social
supuestamente perjudicial (por algunas experiencias, como la condenacién a
muerte de Socrates por parte de la democracia ateniense). El inicio de las grandes
utopias se da a la par del arranque de la gran metéfora filosofica del conocimiento
que reniega de los primeros artistas de la sabiduria: los poetas. El terreno de la
sabiduria, que siempre pertenecié a los poetas, ya habia sido ocupado por los
especialistas del saber: los filésofos. En ese momento, ya predomina la
representacion del arte que se muestra como una aspiraciéon o actitud modesta

frente al saber.

9 Véase M. Detienne, Los maestros...
9 F. Nietzsche, Homero y la filologia, p. 229.



El conocimiento, a partir de ese momento, es el ojo critico de la sabiduria;
fundado en premisas sistematicas, evita la nocién artistica como excelencia. La
aspiracion al refinamiento y la belleza ya no es primordial, y la téchne es, para el
conocimiento, el instrumento con el que se abre paso la nueva verdad. El
pensamiento ya no es una aspiracion artistica (virtuosa), sino la bisqueda de una
concrecidon que se basa en la ecuacion entre logos y verdad, que evita lo divino y la
inspiracion azarosa. El artificio intenta ser autosuficiente y desligado de todo
aquello que obnubile los sentidos al logos; por tanto, ya es humano, demasiado

humano.

Para el poeta siempre estara presente la inspiracion divina, en el sentido que
tenian los griegos sobre la metéfora del auxilio de las musas en la tarea del artista.
Pero la donacién de los dioses no lo vuelve un adivino, pues entonces sélo seria un
intermediario entre la divinidad y los hombres, como es el caso de la pitonisa. Su
labor es parecida a la del exegeta y se emparenta con el profeta (prophétes), como el

que da expresion métrica a los dictados de las diosas o de Apolo.

La critica a los artistas antiguos, concerniente a la obtencién de sus dotes,
trataba de demostrar la desigualdad de sus sociedades. Esta tesis postula
Demdcrito® cuando asegura que el saber no es privativo de un orden natural o de
la donacién divina, porque en su raigambre siempre estd una téchne, inseparable de
un aprendizaje previo. En el caso de los prophetés, segin Demdcrito, la habilidad o
téchne especifica que tienen para articular los versos en hexametros, les daria un
cariz de especialistas, mds mundanos. Esta vision iguala la funciéon de los artistas

con la de los simples artesanos.

% Democrito (460-370 a.C.): presocréatico del que se sabe que su vida fue muy larga y rica en
viajes, en los cuales habria visitado Egipto, Babilonia y Persia para realizar estudios. Fue amigo y
discipulo de Leucipo (fundador del primer atomismo griego) y contemporaneo de Socrates y del
médico Hipécrates de Cos. El significado histérico del pensamiento de Demécrito consiste en la
originalidad de su hermenéutica referente a los aspectos metodolégicos y criticos. Demdcrito se
distingue de los otros presocréticos no sélo por la doxografia, sino también por el uso del método
definitorio y demostrativo que para “salvar los fendmenos” se remonta desde ellos hasta “lo que es
anterior por naturaleza”. A este procedimiento, Demoécrito lo llama demostracion (kitiologi).
Propiamente con él se inicia el periodo sistematico de la historia del pensamiento.



Esta concepcion de la sabiduria, de claro origen aristocratico (tanto la areté como la
shopia la poseen unos pocos por su “naturaleza” superior, por su physis, o phyi en
el dialecto de Pindaro), es discutida y rechazada por los pensadores y los
democratas contemporaneos del poeta. Tanto la téchne como la sophia son
inseparables del aprendizaje, sefiala rotundamente Demdocrito (fragmento 59). “Ni
el saber lo es por naturaleza, ni lo dan los dioses, ni consiste en conocer muchas
cosas”.%

La discusion acerca de las habilidades del artista es ociosa, y en favor de la
vision artistica de la Grecia Arcaica, se tiene que en el manejo adecuado de la
técnica, en un arte especifico, siempre se buscaba la excelsitud. La critica de
Demdcrito es parcial. Es cierto que se requiere de un uso de la téchne, pero sus
productos siempre dependen de si el artista es o no un inspirado y privilegiado de
la excelencia o areté. La critica que inaugura Democrito redunda en el posterior
descrédito de los artistas y de su importancia en relacién con la polis. Hasta antes
era indiscutible su papel de guias en el esparcimiento y convivencia social, lo cual
también influfa en la redefinicién constante de la doxa (opinién general). La caida
del artista como maestro respetable prepara el terreno a las practicas de imitacion
en las que los artesanos se solazan. Eso genera las criticas que dudan de toda obra,
incluso de la de auténticos artistas (que se elabora con excelsitud y virtud). En el
caso de la politica, los criticos de ese arte (como actividad susceptible de
refinamiento y virtuosismo) han colaborado en la creacién de un imaginario que la
concibe como simple manual “cientifico” a seguir, o0 como conjunto de reglas
supuestamente “amorales” para perpetuar el poder absoluto. En suma, la téchne,
como excelencia en el arte, pierde terreno con el ascenso de paradigmas que la
orillan a nociones puramente pragmaticas. Carlos Garcia Gual comenta, a

propésito de la critica a los artistas poetas, que:

La filosofia surge en ese periodo critico con una enorme desconfianza hacia el
saber tradicional, no fundamentado en el logos, sino en mythoi vehiculado por la
poesia. El escepticismo ante el saber de los poetas es luego potenciado por
Socrates y Platéon, y en nombre de la filosofia éste decide eliminarlos de la polis

% C. Garcia Gual, Los siete sabios..., p. 33.



ideal, como a unos competidores perniciosos de los fil6sofos, maestros de
seduccion y no de veracidad. El filésofo se proclama heredero de los sabios, y deja
a los poetas excluidos de ese legado, injustamente tal vez.”

En el sentido artistico, la representacién nunca concluye. Por el contrario,
siempre es necesaria para llevar a buen puerto nuestros deseos, angustias, recelos y
dudas. Del empleo de la metéfora adecuada, depende en gran parte el estilo de
vida. Cada cual vive de acuerdo con sus posibilidades, pero el arte ilumina y educa

y es una dimensién esencial en el diario acontecer.

97 Ibid., p. 32.



CAPITULO SEGUNDO

DEVENIR DEL ARTE DE LA POLITICA EN LA EPOCA DE LOS GRANDES HOMBRES
DE LA GRECIA ARCAICA Y LA GRECIA CLASICA

El interés particular en este apartado recae en la posibilidad de acceder a un
recorrido histérico y hermenéutico que permita establecer las relaciones entre la
reconversién de la sabiduria en filosofia o conocimiento, y los aspectos especificos
que concatenan los diversos hombres de la cultura griega para afrontar la vida en
comunidad, por medio de un arte concreto: la politica. Para esta labor es menester
rescatar los lazos que unen no solamente a los hombres ligados a la sabiduria
desde diversos 4angulos, segin se vio, sino también los actos vitales que
constituyen la actividad que los helenos entienden como politica en el sentido
préctico: la politica en su origen primigenio, es ante todo acciéon y después
teorizacion. Y aqui entra un hecho muy concreto, que también es pieza clave para
el surgimiento del arte de la politica: la individualidad. Este estado humano, como
se vio en el capitulo anterior, se da después de un largo proceso en el que el
hombre griego encuentra una centralidad de lo humano en su cosmogonia y poco a
poco se separa del amparo divino. Asi, se puede decir que la politica es un estadio
del hombre y su comunidad en el que ya hay una clara autoconciencia de la
individualidad (no confundir con individualismo). Eduardo Nicol, en su libro La
idea del hombre, concretamente en el capitulo “La formacién politica del hombre”,

ofrece una reflexion al respecto:

Antes de estar dispuesto a sus posibilidades, el hombre griego tuvo que
individualizarse. No hay vida politica sin individualidad humana; y mientras el
hombre no es individuo, no tiene vida politica, no tiene tampoco historia, ni tiene



plena humanidad: su entidad primitiva es prehistoria, y potencia mas o menos
desenvuelta de humanidad. Pero a partir del momento en que empieza el hombre
griego a ser animal politico y a tener historia, su historia se desenvuelve
eminentemente en torno a sus relaciones con el estado -y a las determinadas por
ésta. Los matices y grados de su individualidad, dependen desde entonces -en la
parte relativa- de los que adquieran en sus relaciones con el érgano de la
comunidad. Sin embargo, para que estas relaciones existan auténticamente, es
menester que haya sido creado el estado, y éste a su vez es creaciéon del hombre
dotado de razén y de voluntad de poder.!

La afirmacién de Nicol sobre la necesidad del Estado para la supervivencia
del animal politico es innegable, aunque en esto se debe enfatizar que lo que el
tilésofo espafiol entiende por Estado, debe proyectarse mas alla de una nocién
moderna, y debe verse como la primigenia polis, pues ya afirmamos que la polis va
mas alla de las solas instituciones de gobierno. En ese sentido, polis y zoon politikon
se necesitan, se crean uno al otro, y requieren de una correcta retroalimentaciéon
para que emerja una politica en el sentido artistico. Los hombres que dieron la
pauta para ese nacimiento de la polis y el zoon politikon, asi como de la relaciéon
entre estas partes, son los que analizaremos en este capitulo. Ellos generan su
legado a caballo entre la Grecia Arcaica y la Grecia Clésica, y lo hacen, en gran
parte, por otro hecho que refiere Nicol: por dejar un legado que, de a poco, va
pasando de la leyenda a la historia. El surgimiento del arte de la politica le debe
mucho también al nacimiento de la historia,? y es por la tltima que hay constancia
de muchas de las palabras y acciones de los grandes hombres que se estudian en

este trabajo.

1 Eduardo Nicol, La idea del hombre, Stylo, México, 1946, p. 99.
2 Sobre este importante evento, consultar Francois Chatelet, El nacimiento de la historia, Siglo XXI
Editores, México, 1979.



Es menester resaltar que, en el espacio que separa a un Solén de un
Pericles,? hay todo un proceso que dota de caracteristicas especiales a un tipo de
politica que sélo los griegos, en particular los atenienses, supieron llevar a un
virtuosismo artistico. La senda parte de ese cambio de orden que comporté el paso
de lo mythikos al de las disciplinas que intentan sistematizar el pensamiento, con la
separacion de lo que corresponderia, por una parte, al logos y, por otra, al alogos,* y

que dimensionan nuevas diferencias en la misma concepcién de lo artistico.

La ruta epistemologica de los griegos contintia hasta la instauracién del
terreno neutro de la polis o espacio en el que todos tienen derecho a participar de la
comunidad (donde se concretan al maximo las potencialidades del zoon politikon), y
culmina con lo que, siguiendo a Nietzsche, es una transvaloraciéon del concepto de
lo politico. Reconversiéon que, a partir de la dltima etapa, en sus atisbos de
decadencia en la Grecia Clésica, ya adquiere mds un sentido de ideal utépico que
no solo degrada a la politica hasta su descrédito (a partir de entonces vista como
una actividad perniciosa que s6lo ocupa a los hombres que quieren el
enriquecimiento o los honores sin virtud), sino que la vuelve imposible, de acuerdo
con el viejo principio de su instauracion como accién mediadora y vinculante de

las diferencias humanas.

3 Pericles (495-429 a.C.): estadista ateniense, sobrino del reformador Clistenes. Desde joven
particip6 en politica contra la aristocracia, que luchaba por mantener sus privilegios. Ocupé el
liderazgo de los partidarios de la democracia y desde el afio 461 a.C. desempené el cargo de
strategds que hizo de él el principal dirigente de Atenas. Su ambicioso programa exterior lo
encaminé a lograr el control ateniense de la Liga de Delos, cuyo tesoro traslad6 a Atenas en el afio
454 a.C. Resolvio la guerra contra los persas firmando la paz de Calias (448 a.C.), y con los
espartanos llegdé a una paz de treinta afios. Pericles, durante este tiempo, condujo a la ciudad
ateniense a ser la cabeza de un imperio formado por todas las ciudades que constitufan la liga
délica, algunas de ellas mantenidas por la fuerza. La ayuda de Atenas a Corcira, colonia rebelde de
Corinto (443 a.C.), condujo a la guerra del Peloponeso. Cuando el Atica fue devastada por los
espartanos, Pericles decreté una cierta autarquia, mandando cerrar las puertas de la ciudad. Pudo
asi resistir por algin tiempo hasta que se declaré en la ciudad una epidemia de peste en el afio 430
a.C., que al poco tiempo causé la muerte al propio dirigente (429 a.C.). Pericles convirtié a Atenas
en la més importante ciudad de Grecia y la embellecié con obras cumbres del arte heleno al
reconstruir la Acrépolis. Su época coincide ademas con una etapa de eclosién del pensamiento y de
la literatura en Atenas. Es por ello que el siglo v a.C. se ha denominado “El siglo de Pericles”.

4 Consultar E. R. Dodds, Los griegos y lo irracional, Alianza, Madrid, 1981.



La transvaloraciéon desestima a la politica que necesita de la ética para su
maxima realizacion, pues ubica a sus artifices en la categoria de tedricos o fil6sofos
ingenuos (ya que, segin Hobbes, el hombre seria malo por naturaleza), y es con la
que comienza el paulatino arraigo de la creencia de que la politica no necesita de la
virtud artistica, ya que todo individuo supuestamente “amoral” puede ejercerla si
esgrime como méxima la falta de contemplaciones en el ejercicio del poder. El
inicio de la decadencia de la politica no s6lo afecta la parte de praxis de ésta, sino
también lo que tiene de conceptuacion, pues ahora pasard a ser una disciplina
especifica que supuestamente sélo concierne a los actos de gobierno y al ejercicio
del poder, dejandose de lado el sentido integral, por medio de la paideia, que le
daban los virtuosos griegos cuando la concebian como todo un arte de la vida
humana en sociedad, en todos los &mbitos de la misma. La separacion del universo
ampliado de la cultura lleva a la politica a su afianzamiento de mito funesto que la
modernidad marca como la actividad de la que todos deben huir si no quieren
pactar con el diablo. También es el detonante del solipsismo y el nihilismo, que en

los tiempos actuales influyen de manera determinante en la vida de los hombres.

En el recorrido histérico propuesto para dar cuenta de esta transvaloracion
de la politica, nuevamente se retoma a la Grecia Arcaica, pero ahora a partir de un
mayor acercamiento a la figura del sabio legislador de Atenas: Solén; y ello con el
fin de profundizar en ese significado vital, de acuerdo con una voluntad esgrimida
como accién, que en su sentido virtuoso tuvo la politica con los griegos. Lo que se
pretende, a la manera de un viaje épico, es recorrer las siguientes etapas por las
que la politica en su nocion artistica se desenvolvié en la cosmogonia de los
helenos de las siguientes generaciones, que no sélo rendian tributo y
reconocimiento a los ancestros que los habian dotado de la raiz de la que partia su
sabiduria, sino que también supieron continuar por esa senda virtuosa aun dentro
de un pensamiento cada vez mas sistematico y metddico. Del legislador Solén, el
equivalente en la Grecia Clasica es Pericles; mientras que de los sabios del mito y

de la phyjsis, los prohombres que legaron los primeros apartados filoséficos de la



politica: Platon y Aristételes, pero aun més alld, pues a éstos se unirian los filésofos
y maestros de las llamadas escuelas helenisticas: Epicuro® (epicureismo), Zenén de

Citio® (estoicismo), Pirrén de Elis” (escepticismo) y Didgenes de Sinope? (cinismo).

5 Epicuro (341-270 a.C.): filésofo griego, fundador del epicureismo, escuela filoséfica que toma
de él su nombre, y que fue una de las mas importantes en la época helenistica y romana. Nacido en
Samos hacia el afio 341 a.C, y muerto hacia el 270 a.C., ley6 muy joven las obras de Democrito, del
que se apasioné. Se dio a conocer en Mitilene y en Lampsaco. Después de haber estudiado
gramaética y filosofia, fundd, a la edad de 32 afios, en Atenas, la escuela “El Jardin”, asi llamada
porque reunia a sus discipulos en el jardin de su casa. Desde alli difundia sus doctrinas en continua
polémica con las escuelas socratica, platonica y aristotélica, cinica y megarica, y con el naciente
estoicismo. Explicaba la creaciéon del universo por el concurso eventual de los atomos; admitia
varios dioses que miraban los actos de los hombres con absoluta indiferencia, y hacia consistir la
felicidad en el cultivo del entendimiento, en la tranquila practica de las virtudes y en el goce
moderado de los placeres.

6 Zenén de Citio (334-263 a.C.): fundador de la secta del estoicismo, nacido en Cicio o Citio
(Chipre) por el afio 334 a.C. y muerto en 260. Poco satisfecho de los sistemas que Crates, Estilpon,
Jenocrates y Polemoén ensefiaban en Atenas, inventé a su vez uno, y fundé, en el afio 300,
aproximadamente, la célebre escuela estoica o del poértico, llamada asi por ensefiar bajo el pértico
pintado (Stoa Poikile). Entre sus escritos, figuraban: La repiiblica, Los signos, El discurso, La naturaleza,
La vida segiin la naturaleza 'y Las pasiones. Todas esas obras se han perdido. Resulta muy dificil definir
cudl fue su pensamiento original, porque los testimonios posteriores relativos al estoicismo se
refieren, generalmente, a las formulaciones de Crisipo. De todos modos, si deben atribuirse a él las
premisas fundamentales del estoicismo, como: “Existe un orden a la vez racional y natural de las
cosas”, y “El bien consiste en el acuerdo pleno del individuo con ese orden”.

7 Pirrén de Elis (365-275 a.C.): filésofo griego, vivié en siglo 1v a.C. Es considerado fundador del
escepticismo, también llamado pirronismo. No se conoce ningtin escrito suyo, pero su pensamiento
nos lo ha transmitido su discipulo Timén de Fliunte. También se encuentran testimonios sobre su
doctrina en Cicerén, Didgenes Laercio y Eusebio de Cesarea. El pensamiento de Pirrén se centra en
el tema de la felicidad y de su consecucién por medio de la filosofia. Pirrén dice que las cosas son
“indiferentes, sin medida e indiscernibles”. Es decir que ni las opiniones ni las sensaciones pueden
penetrarlas. Ante esta realidad, la consecuencia para el hombre sera suprimir las opiniones, las
inclinaciones y los trastornos. El resultado serd, primero la aphasia, no asegurar nada ni afirmativa
ni negativamente, y luego la ataraxia, imperturbabilidad que es el fin de la investigacion filosoéfica.
El pirronismo alcanzé su esplendor entre los siglos1a.C. y 11 d.C.

8 Diégenes de Sinope (413-323 a.C.): llamado también Diégenes “el Cinico”, nacié en Sinope en
el afo 413 a.C., y muri6 en Corinto en el 323. Fue discipulo de Antistenes, fundador de la escuela
cinica, y se hizo muy popular gracias a sus extravagancias y a su independencia ante las
instituciones y ante los poderosos. Parece que su vida encarné en forma extrema un tipo de
ascetismo racionalista y utilitario, que se manifestaba, por una parte, en la reduccién de la vida a su
estado natural, y por otra, en la exhibicién ostentosa de este estado natural. Por este tltimo rasgo, y
particularmente por su lema “Hacerlo todo en ptblico”, recibi6 el apelativo de kiidn (perro). Se dice
que habitaba en un tonel, sin mas vestido que una capa, ni mas muebles que un palo, un saco y una
escudilla. Incluso se desprendié de ésta cuando vio a un nifio beber con el hueco de la mano. Su
desprecio hacia las instituciones queda bien patente en la respuesta que dio a Alejandro Magno
cuando éste, atraido por su fama de hombre sabio, fue a visitarlo y le rogé que le pidiese lo que
quisiera. Cuentan que Didgenes se limit6 a responder: “ Apéartate a un lado, que me estés tapando el
sol”.



El lapso histérico es amplio, no solamente en una investigacion cronolégica,
sino también en aquella en la que se busque abordar una parte especifica del
amplio mundo cultural de los helenos. No intentaremos una pormenorizacién
erudita de todos los elementos que convergen en las etapas histéricas que se
consideran, o de las biografias de los personajes que nos interesan. El esfuerzo se
dirige a rescatar, mas a manera de enunciacién que de descripcién precisa, todo
aquello que dé solidez al argumento que intenta discernir qué o cudles cosas
comportaba el arte de la politica, en aras de ubicar cémo se dio la transvaloraciéon
del sentido virtuoso griego de la politica (siempre entendida como un arte) y

cudles fueron las consecuencias de ello.

De las relaciones que guarda la evolucién del pensamiento griego, depende
gran parte de la estructuracion de nuestro propio discurso. Mas tal linea de
cambio, en modo alguno se debe interpretar s6lo como concatenacion de
abstracciones, sino como los virajes que necesariamente se dan por adecuacién a
los cambios en el ethos de la sociedad, en este caso la vida cotidiana de Grecia tanto
en su etapa Arcaica como en la Clésica.® A las demandas y necesidades especificas
que atafien a los pueblos tanto en su interior como en sus relaciones, se debe la
reorientaciéon que realizan en sus cosmologias o en sus pensamientos abstractos. En
suma, se resalta la importancia que como pueblo ecléctico de otras culturas tienen
los griegos, en lo concerniente a su vision de la politica, para la forja de un

pensamiento tan especial y particular vigente aun en nuestros dias.

2.1. De la sabiduria mitica a la sabiduria politica

Solén de Atenas fue un hombre perteneciente a la generaciéon de los llamados Siete
sabios, cuya singularidad siempre se ha destacado a partir de su serie de maximas
y sentencias morales dedicadas a consolidar la mejor convivencia social entre los

atenienses por medio de la accién politica.l® Portavoz de una sabiduria mitica que

9 Véase Will Durant, La vida de Grecia, 2 tomos, Sudamericana, Buenos Aires, 1945.
10 Véase capitulo sobre Solén en Didgenes Laercio, Vidas de los filésofos mds ilustres, Tomo,
México, 2004.



lo vincula con figuras de la talla de Tales de Mileto o Periandro de Corinto,! el
también legislador supo juntar los senderos del arte de la poiesis con los de la
politica, pues en muchos casos, las ordenanzas legales que dict6 fueron esgrimidas
mediante metaforas poéticas orientadas también a esa tarea de fortalecer la ley en
la memoria de los gobernados, sobre todo en el caricter de ejemplaridad que

puede significar un consejo de moraleja que siempre apela a tal demanda.

Desde la antigiiedad, detentaba ya un cariz de hombre legendario que
siempre era referido para actualizar el virtuosismo de la praxis politica. Algunas de
sus sentencias —~que habian sido mandadas a labrar en los ordculos, concretamente
en el de Delfos- y las citas constantes de sus palabras en las mismas obras de
Platéon o Aristoteles, permitieron que su legado (sabiduria popular) pasara de
generacion en generacion, no solamente dentro de las margenes del mundo heleno,
sino también en otras civilizaciones, como la romana: Plutarco, en sus Vidas
paralelas, dedica todo un capitulo a la biografia de Solén. El cardcter cosmopolita
del gobernante-poeta, influyente en todo el mundo occidental, se da como
resultado, en buena medida, del reconocimiento que él tenia para otros pueblos
que habia conocido en sus viajes, en esa propia recreacion del arte de gobernar que
él habia esgrimido para el pueblo ateniense. Solén representa ese espiritu de lo
ecléctico que supera las influencias de otros pueblos, no como negacién sino como
perfeccionamiento. De sus viajes, el mas citado es el que realiza en su juventud a la

ancestral tierra de Egipto.12

La presentacion de este personaje historico por parte de Plutarco!3 es a todas

luces significativa:

11 También hay referencias sobre estos personajes en Diégenes Laercio, op. cit.

12 Revisar Plutarco, Vidas paralelas, t. 11, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2001.

13 Plutarco (48-140): célebre biégrafo y moralista griego, nacido en Queronea alrededor del afio
48 de la era cristiana, y muerto hacia el 140. Pertenecia a una familia noble de aquella ciudad.
Aprendi6 la filosoffa y las matemadticas con Ammonio en Delfos, y su prematura capacidad y
conocimientos le dieron muy pronto acceso a los cargos publicos; recorrié las ciudades de Grecia y
Egipto; pas6 luego a Roma, donde ensené filosofia y goz6 de la amistad de Trajano; y después de la



Solén, tras gastar su patrimonio en obras de beneficencia, como dice Hermipo,4 y
en favores, él, que no habria dudado en ayudar a cualquiera, pero que sentia
vergiienza de recibir de otros, pues pertenecia a una familia acostumbrada a
socorrer a los demas, se dedicé cuando todavia era joven al comercio. Por el
contrario algunos afirman que los viajes de Solén tenian como objeto adquirir
experiencia y ampliar su cultura mas que enriquecerse. Pues era reconocidamente
amante del saber quien ya siendo anciano decia “envejecer aprendiendo siempre
muchas cosas”. Y por el dinero no sentia mucho aprecio, sino que incluso en su
opinion tan rico es aquel que “tiene mucha plata, oro fértil y llanuras de fértil tierra y
caballos y mulos, como el que sélo cuenta con esto, sentirse bien con su vientre, costado y
pies y gozar de un nifio o una mujer cuando llega el momento de esto, en la juventud; a su
tiempo resulta agradable”. Pero en otro lugar dice: “riquezas deseo tener, pero de forma
injusta conseguirlas no quiero; luego indefectiblemente llega la justicia”. Nada se opone
a que el hombre honrado y politico no dé gran valor a la posesion de bienes
superfluos y tampoco desprecie el uso de los bienes necesarios y suficientes. En
aquellos tiempos, segtin Hesiodo, “el trabajo no era ningtn oprobio” ni un oficio
comportaba mala reputacion; el comercio hasta tenia prestigio, pues facilitaba la
culturizacién de las tierras barbaras, brindaba ocasiones de amistad con reyes y
daba experiencia en muchos negocios.15

Estas palabras ya ofrecen un retrato del personaje politico al que nos
referimos cuando hablamos del arte de hacer politica. La exaltacion del sentido de
la justicia, pero no desde un punto de vista maniqueo, sino en la definicién
aristotélica de dar a cada quien lo que se merece, se puede decir que arranca con
Soléon. La capacidad de ver mdas alla de donde alcanza la vista de sus
contemporaneos es la que lo pone en un lugar especial, incluso en los contrastes
que se pueden establecer cuando se le compara con su contraparte espartana

representada por Licurgo,’® en el que también hay una fundacién propia de un

muerte de éste, se retir6 a su ciudad natal, donde pasé el resto de sus dias en medio de la
estimacion de sus conciudadanos, que le elevaron a las primeras dignidades.

14 Peripatético de alrededor de 200 a.C., relacionado con Calimaco en Alejandria y uno de los
principales bidégrafos del periodo helenistico junto con Satiro. Escribié Vidas de los hombres mds
cultos, dividida en tres libros: Sobre los siete sabios, Sobre los legisladores y Sobre los que pasaron de la
filosofia a la tirania y al poder absoluto. Nota de Aurelio Pérez Jiménez, traductor de Vidas paralelas, de
Plutarco, en la ediciéon de Gredos, Madrid, 2001.

15 Plutarco, op. cit., pp. 12-14.

16 Licurgo (siglos vIII-vII a.C.): legislador de Lacedemonia, hijo de Eunomio, rey de Esparta. De
acuerdo con la tradicién, Licurgo fue el creador de la Constitucién espartana, asi como el que
impuso un determinado orden politico y militar a Esparta. Su figura se pierde, pues, en el mundo
del mito, y la primera alusion escrita a Licurgo se halla en Her6doto. Muchas de las cualidades que
se encuentran en la Constituciéon de Licurgo, como la proverbial austeridad de los espartanos y su
peculiar orden social, serian mds bien reminiscencias de un antiguo orden tribal. Con todo, esta



estilo de legislar y gobernar, pero de acuerdo con los parametros de la disciplina
militar y el orden aristocratico que intentan llevar por la vida austera a sus

gobernados.

La diferencia que se establece con Solén es que precisamente durante su
legislacién y gobierno empiezan a darse los usos virtuosos de la politica, separada
ya de todo ejercicio del poder tiranico, que anteriormente era la fe absoluta en esa
intencién de instaurar el control social. Esto es ya un despegue, sobre todo si se
toma en cuenta que durante toda la antigtiedad, en todas las civilizaciones, y aun
mas alld de esta edad del mundo, la instrumentacién del poder politico casi
siempre ha recaido en lo que Pierre Clastres!” define como sociedades con Estado,
en las que el poder se separa de la esfera de la sociedad mediante un uso despético
u oligarquico que es monopolizado por un solo hombre, o grupo de hombres, que
esgrime el argumento de ser el mejor preparado, ya sea por las armas o por el
convencimiento, para regir las vidas de un pueblo, pero sin considerar las
demandas de quienes gobierna en un sentido de colectividad, sino sélo en el del
beneficio personal. Y contra el argumento de quienes defienden que ya en el uso de
la politica estd la separacién y jerarquizaciéon de un orden entre dominadores y
dominados, habra que decir que la confusion recae en que se asimila una nocién de
politica transvalorada, pues el pueblo que erige el uso correcto de la misma es

justamente el que busca la anulacién de ese orden artificial dafiino, y para el

serie de caracteristicas se debio fijar en algin momento de finales del siglo VIl o comienzos del V1, y
nada impide pensar que en realidad fueran fruto del ingenio de un tnico legislador: en este caso,
Licurgo. A lo largo del siglo v a.C., Licurgo fue admirado e incluso idolatrado como un dios por sus
compatriotas, que instauraron un nuevo régimen supuestamente fiel a la antigua Constitucién con
su defensa de la vieja vida militar y, por tanto, del desarrollo del potencial militar de Esparta. Estas
miradas retrospectivas a la Constituciéon de Licurgo se dieron de nuevo en Esparta durante el
periodo helenistico y a comienzos del siglo I.

17 “;Qué se entiende precisamente por sociedad primitiva? Las sociedades primitivas son las
sociedades sin Estado, las sociedades cuyo cuerpo no posee un érgano de poder politico separado
[...] Todas las sociedades con Estado estan divididas en dominadores y dominados, mientras que
las sociedades sin Estado ignoran esta divisiéon. Determinar a las sociedades primitivas como
sociedades sin Estado es decir que ellas son homogéneas en su ser, indivisas. Vemos aqui la
definicién etnolégica de estas sociedades: carecen de un 6rgano de poder separado, el poder no esti
separado de la sociedad”. Pierre Clastres, Investigaciones en antropologia politica, Gedisa, Barcelona,
1981, pp. 111-112.



ejemplo de los artistas politicos de Grecia, esa postura esta representada por los

hombres fueron encabezados por Solén, en un primer momento.

Los pueblos precedentes a los helenos, y aun las llamadas sociedades (para
algunos primitivas) previas al surgimiento de la historia,!® conocieron la capacidad
de mando, el ejercicio de poder y la instrumentaciéon de un gobierno (aunque sea
en una esfera precaria), pero no el sentido de lo que es la politica, pues la invencién
de ésta, que es también un artificio, aunque orientado a la areté, no es sino el reflejo
de un genio particular que se gest6 durante varios siglos dentro del ntcleo central
de los pueblos griegos. Un arte que asimila no sélo la cosmologia simbélica de los
mitos, sino también la aplicacién del uso mediador del logos (la palabra) para
reconvertir la convivencia humana en varios vectores de interaccién (educacion,
religion, estética, ética, metafisica, etc.) vinculados con la invencién de lo politico,

derivado del griego polis, que significa ciudad.

La posterior caida de esa invencion de la politica como el orden artificial que
aspira a la areté por medio de la ética -a raiz de la experiencia concreta de que otros
pueblos vivieron en la separacion del poder de la esfera de la sociedad, por un
tercero usufructuario, o aun con la propia decadencia de esas sociedades virtuosas
de los griegos-, es lo que afirma la idea de que la propia politica no es sino la
misma reiteracion de esa pretendida injusticia primigenia entre los hombres.1® El
efecto es una ilusoria posicién ideolégica que no sélo se aleja del sentido original
de la politica, sino que incluso afianza las concepciones de quienes la entienden en

un sentido puramente utilitario.

La cuestion no reside en enarbolar a la politica como una entelequia
discursiva a la que sélo los iniciados pueden acceder. En el sentido griego, que no
deja de lado la basqueda de la eudaimonia (felicidad) por medio del desarrollo de la

areté (virtud), ésta se concibe no sélo posible sino también necesaria. Sera

18 Revisar Francois Chatelet, op. cit.
19 Sobre esa percepciéon de la politica, consultar Moses 1. Finley, El nacimiento de la politica,
Grijalbo, México, 1990.



Aristételes quien destacard que la vida politica es el camino mas viable para que el
comun de los mortales pueda acceder a la felicidad,? pues ella es la que posibilita
que el orden jerarquico entre dominadores y dominados se atempere, en aras de
que aquel que participa de ella pueda hacer sentir que sus demandas individuales
y sociales son tomadas en cuenta. Por supuesto que el empleo de la politica
tampoco quiere decir anulacién de las diferencias o destruccion de las jerarquias;
tal suposicion dota a la politica de un cariz utépico que la vuelve irrealizable (error
en el que algunos tedricos y filésofos politicos han caido), pues lo que entra en
juego, con su uso, es el elemento de la participacion, pero sélo de aquellos que
estdin dotados para una practica que en principio implica un alto grado de

sabiduria abocada a lo virtuoso en lo social.

Los que si estdn preparados para el arte de la politica, necesariamente
marcan una diferencia que, atenida a las virtudes civicas, irremediablemente
implica un orden jerdrquico, mas no de acuerdo con lo que se posee o se hereda, y
mucho menos por el grado de persuasién discursiva que conduce a la demagogia.
La diferencia la marca la capacidad sapiencial para ocuparse no sélo de los asuntos
publicos sino también de los privados. Aqui tanto la esfera del dgora (lo publico)
como la del oikos (lo privado) tienen punto de confluencia en la ecclesia (lo
publico/privado),?! y ello necesariamente se refleja en que los dos polos no estén

contrapuestos sino en constante retroalimentacion, por medio del arte de la

20 Véase Aristoteles, Etica Nicomdquea, Gredos, Madrid, 2000.

21 El filésofo griego contemporaneo Conelius Castoriadis nos da mayor profundidad sobre estas
esferas. “El griego antiguo y la practica politica de los atenienses nos ofrecen una valiosa distincién
-y en mi opinién de validez universal- en tres esferas de las actividades humanas, que la
institucién global de la sociedad debe separar y articular al mismo tiempo: el oikos, el agora y la
ecclesia, que se pueden traducir libremente por: la esfera privada, la esfera privada/publica, y la
esfera (formal y fuertemente) publica [...] Esas esferas sélo se distinguen con claridad (y se articulan
propiamente) en un régimen democratico. En un régimen totalitario por ejemplo, la esfera publica
en principio lo absorbe todo [...] Una definicién de la democracia tan buena como cualquier otra es:
el régimen en que la esfera publica se hace real y efectivamente publica es de todos, estad
efectivamente abierta a la participaciéon de todos”. Cornelius Castoriadis, “La democracia como
procedimiento y como régimen”, Vuelta, México, octubre de 1995, nam. 227, p. 24.



politica. El entendimiento de esta necesidad y relacidn, lo tiene quien es artista en

la politica. Paradigma de ello es Solon.

El ejercicio de la politica como arte implica un esfuerzo maytsculo, por eso
es tan comun que se le abandone o se le tergiverse. Podria hablarse de la
contraparte del politico virtuoso: el seudopolitico (quien utiliza el discurso de la
politica para allegarse el beneficio propio, lo que, en todos los casos, deviene en
vicio y defecto), o quien mutila el sentido amplio de la palabra politica para
revestirla del sentido tradicional con el que actualmente la conocemos: la disciplina
que teoriza solo las practicas de ejercicio del poder y la constituciéon de gobiernos

que se legitiman con el uso del despotismo, el absolutismo o el totalitarismo.

Por el olvido del sentido primigenio de la politica, la figura del politico
(ahora entendido como aquel que s6lo se dedica a legislar y gobernar) adquiere un
sentido de artesano, ya no de artista. Se es politico “profesional” cuando se decide
hacer “carrera” politica. Con esto se deja de lado el sentido ontolégico aristotélico
que define a los hombres como los tinicos animales politicos sobre el planeta. De la
politica se pasa a la politiqueria y del politico (que vive en el terreno virtuoso de
las actividades de la ciudad) al mercenario del discurso seudopolitico. Y
retomando la dificultad de llevar a cabo el arte de la politica es que se da el comun
denominador de adoptar lo que se conoce como “real politik” (la que acontece en la
practica, pero como transvaloracién) o el terreno donde crecen dichos mercenarios.
El descrédito de la politica se debe a sus ejecutores (los seudopoliticos), quienes
siguen reiterando ese tipo de sociedades divididas por la tirania que ya preexistian

en la antigliedad, aun antes de que los griegos acufiaran el arte de la politica.

La aportacién del artificio griego de la politica implica un viraje, desde una
sociedad con Estado (mds bien gobierno), para el retorno del poder a la esfera de la
sociedad. Los helenos intentan restituir esa forma de organizacion social
preexistente en las sociedades primitivas —en las que el poder era compartido por

todas las partes integrantes del grupo- por medio del arte de la politica, para que



el poder no sea detentado por unos cuantos sino por la mayoria ciudadana. Para
algunos autores,?? la propia articulacion del Estado ya es en si la invencion de la
politica; sin embargo, esta asuncién propicia la mala lectura que en general se hace
de los griegos. En todo esto también incide la dificultad de desprenderse de la
influencia ideol6gica de considerar la ubicacién de las civilizaciones por medio de
la cartografia del pensamiento griego. De forma arbitraria, se llegan a hacer
estudios sobre la politica de los egipcios, los mayas o los chinos, y ello se amplia a
otros terrenos; se habla de filosofias, pensamiento tragico o cientifico en un sentido
universal, como si cada pueblo hubiese recorrido el mismo camino sapiencial de
los helenos.?®* Lo correcto hablando de poder (en su ejercicio e instrumentacion) y
de gobiernos en otras civilizaciones que los tuvieron aun antes de los griegos, es
eso, adjetivar de manera precisa a qué nos referimos. Es dificil romper con una
tradicién milenaria que ubica a la politica como algo que necesariamente se da en
los pueblos una vez que llegan al minimo de accién civilizatoria. Mas la idea no es
cambiar los usos generales de la palabra, sino poner énfasis en su significado
primigenio para tomar una distancia respecto a lo que poco a poco la ha
degradado, porque ante los ojos de quien la examina o la vive, al modo inverso
(como reconversion para un uso tirdnico del poder), suele esconderse la falacia de

la certeza absoluta.

En la dimensién de la politica griega arcaica y cldsica, hay un proceso de
varias centurias que precisamente se inicia con el paso de la diferencia o separacién
entre el poder y la esfera de lo social, y culmina cuando se trata de encontrar la
forma de regresarle ese poder a la polis. La politica es vista como el medio para
impedir que el ejercicio del poder pase a una sola persona o grupo: es la gran

novedad que aportan los helenos en relaciéon con otras civilizaciones.?* El terreno

2 Véase P. Clastres, op. cit.

2 Nuevamente se recomienda el capitulo “Los griegos no son como los demdas”, contenido en
Marcel Detienne, La muerte de Dionisos, Taurus, Madrid, 1982.

2 Véase A. E. Zimmern, “El pensamiento politico”, en Varios, El legado de Grecia, ed. Sir Richard
Livingstone, Ediciones Pegaso, Madrid, 1947, pp. 423-467.



se fue delimitando, a partir de una participacion abierta de todos los miembros
reconocidos como ciudadanos (exceptuando esclavos, extranjeros, mujeres y
nifios), y se antepuso a las visiones de un gobierno civil en el que el poder sélo es
detentado por quien tiene los medios y recursos. De aqui la posibilidad de la
politica, ya que ella y sélo ella se puede dar en el momento en el que los hombres
acceden al conocimiento de sus potencialidades como portadores del poder que
emerge del contexto social, y no del que deviene por una separacién entre
poseedores y desposeidos. En el perfeccionamiento del arte de la politica de los
helenos (con Solén), tanto los que poseen como los que no tienen acceso a las cosas
materiales pueden hacer uso de la esfera de la discusion publica. Aqui aparece la
autoasimilacién de la vida politica, que no es otra que la forma de convivencia
social més virtuosa para dirimir las diferencias en la negociacion y el acuerdo. Los
helenos interiorizan un nuevo modo de ver el ejercicio del poder y la acciéon de
gobierno, asi como el perfeccionamiento de la paideia, y de todo lo que tiene que
ver con la vida familiar, cultural, religiosa, etc. La politica, por tanto, es la gran
accion mediadora en todos los ambitos,? més alla de lo que tiene que ver con la
organizacion y jerarquizacién de la polis, en el nivel legislativo o gubernamental. El
siguiente comentario de Jean-Pierre Vernant en torno a la vida politica de Grecia,

reitera:

Es forzoso constatar que entre las formas de racionalidad y los cambios que se
producen sobre el plano de la vida social y de la vida politica existen
correspondencias. No digo que una determine a la otra, sino que destaco en
primer lugar que marchan acompasadamente. No es por azar si la ciudad, en sus
aspectos democréticos, tal como aparece en el siglo VI a.C., en particular con
Solén, es contemporanea de ese tipo de racionalidad. Pensemos en eso que los
griegos llaman sophoi, los sabios. Su sabiduria consiste justamente en el hecho de
ellos han pensado el cuerpo social, la comunidad humana de una ciudad,
exactamente en los mismos términos y sobre el mismo registro que filésofos
jonicos (physiologoi, apunte nuestro) habian pensado el universo, es decir el
cosmos. Se trata, ademas, del mismo término. El cosmos estd organizado con
elementos multiples que van a obedecer todos juntos a una ley (nomos) comun.
Alli la cosa esencial es que el poder, el kratos, no sea acaparado por uno de los
elementos que componen la ciudad. De lo contrario aparecen la tirania y, por

% Véase “La formacion politica del hombre”, en E. Nicol, op. cit.



légica consecuencia, la ruina de la ciudad, Para que haya ciudad, es preciso
justamente que el kratos sea colocado en el centro del espacio civico. El término
griego que designa este aspecto es la isonomia. Es preciso que este equilibrio se
mantenga perpetuamente.26

La referencia de Vernant resulta pertinente. De acuerdo con la linea
evolutiva que el pensamiento griego tiene con su inicio en el mythos, su paso por la
physis y el arribo a la polis, persiste esa sabiduria que intenta contrarrestar el caos
por medio del artificio que representa la metafora de la palabra humana (el logos).
Empero, la lucha no pasa por la negacién de ese caos (lo cual seria imposible),
mejor representado en una visién enigmatica, sino por una asimilacién que
entiende que no es posible anularlo. El medio por el cual se llega a la isonomia o
equilibrio en la polis, no puede ser solamente el de la racionalidad (el logos); se tiene
que echar mano también del alogos (lo irracional). De esta forma, la metis (astucia)
con la que se acomete el caos contiene asimismo el uso de la metafora.?” Las
maximas y consejos politicos de Solén presentes en la instrumentacion del lenguaje
elegiaco vienen a ser el ejemplo que corona el arribo del arte de la politica, que no
es otro que el de la persuasion, pero siempre a partir de reubicar el kratos en el

centro de la polis y no al gobernante por encima de los demas.

Al detenernos en la relacién que guarda la isonomia con la metis podemos
encontrar nuevamente la recurrencia al artificio que se emplea cuando se
instrumenta la accion politica. Sin embargo, esta astucia no es la misma que se
emplea en las sociedades competitivas donde se busca conquistar el poder por
medio de la fuerza o el engafio. En el sentido de la Grecia Arcaica, la metis es
elaborada en forma de adecuaciéon a la virtud civica, como busqueda permanente
del pretendido equilibrio que atempera el egoismo generado no sélo como
raigambre de una actitud innata del hombre (segtin Aristételes, que el hombre no

es ni bueno ni malo por naturaleza, puesto que puede llegar a serlo en uno u otro

% Jean-Pierre Vernant, Entre mito y politica, Fondo de Cultura Econémica, México, 2002, p. 87.
27 Consultar Marcel Detienne y Jean-Pierre Vernant, Las artimarias de la inteligencia. La metis en la
Grecia antigua, Taurus, Madrid, 1988.



sentido, de acuerdo con la forma como se adecue a la paideia),?® sino también por
los reductos que surgen cuando viene una distraccion en la vigilancia social de la
misma isonomia. Con la invencién de la vida politica cambian las intencionalidades
del hombre respecto a la senda que debe seguir, pues ya ha conquistado un espacio

publico que le posibilita su crecimiento personal.

El artificio se refuerza también cuando se hace frente a la ananké (necesidad)
que surge cotidianamente en la vida social. Sin elementos discordantes, sin
contradicciéon y sin azar (elementos constitutivos de la de vida humana) no hay
necesidad del arte de la vida politica. No es que antes no haya existido el ndmos
(regla) que busca atemperar las contradicciones humanas, simplemente que el
nomos producto de la politica deviene diferente.? El acto de fe que se depositaba
en una cosmogonia religiosa es otro de los modos en que se hace presente el nomos,
como también al implantarse una ruta tirdnica del poder. Por lo tanto, si en los
tratados antiguos de la politica (como el de Aristételes) se habla de la tirania, la
oligarquia o la demagogia, es porque la puesta en practica de la vida politica
necesariamente tiene que dar cuenta de los elementos que la ponen en riesgo. No
es que los filoésofos de la Grecia Clasica encontraran en el discurso de la politica
una forma de apologia de los medios que consolidan un poder tiranico (mal visto
como otra forma de hacer politica). Lo que se pretendia con la elaboracién de un

tratado politico, era poner en concordancia a la praxis con la teoria.

La praxis politica s6lo puede ser una, la del sentido que le dieron los helenos;
es decir, la practica constante de las virtudes civicas; mientras que el discurso de la
politica tiene que destacar no sélo lo que la hace posible, sino también lo que la
vuelve imposible. La diferencia en el entendimiento de esta premisa basica es
abismal entre los filésofos de la antigiiedad y los llamados modernos. Los dltimos

se empefian en darle a la politica equilibrada (la virtuosa, la que es arte) un sentido

28 Véase Aristoteles, op. cit.
2 Véase Antonio Escohotado, De physis a polis. La evolucion del pensamiento filosdfico griego desde
Tales a Sécrates, Anagrama, Barcelona, 1995.



de idealidad inocente y utopismo, y exacerban la idea de que el ejercicio de la
politica sélo puede arribar por la ruta de eliminar enemigos. Surgen ideologias que
pretenden dictar la senda por la cual separar a la politica de un elemento al que los
griegos la veian intimamente unida: la ética. Aparece el ideario de que la tnica
politica “efectiva” y “posible” es la que se practica con una “inmoralidad”
deliberada. Si atendemos la mirada nietzscheana, tal postura nada mas actualiza el
discurso de los resentidos, que en su apuesta vital prefieren querer la nada a no
querer y no le dicen si a la vida3® con una préctica que la puede hacer posible: el

arte de la politica.

2.2. La estructuracion de la sabiduria en la politica, identificada como el
arte de lo posible. Solén y Clistenes3! depositarios del regalo de Teseo: la
democracia

Ya se mostraron algunas caracteristicas de la vida de Solén, aunque falta afirmar
que su sabiduria, mas que al mito o la physis, intenta cefirse por las sendas de la
polis. De los Siete sabios, el que fuera arconte de Atenas (en 594-593 a.C.) fue
considerado, ya desde la misma antigtiedad, como el legislador que sent¢ las bases
del tipo de arte politico en el que el kratos se encuentra mas cercano a ese centro de
la vida civica: la democracia.3? Con todo, una visién que vincule a Solén en una
linea directa con la vida democratica debe verse con reservas. A este respecto,
puede resultar sintomatico que un gran critico de la democracia como es

Aristoteles, haya sido un gran admirador del legislador poeta.

Lo que se destaca en Solén es su gran aportacion a la isonomia o equilibrio de
la vida civica, que con él adquiere el titulo de suficiencia para volver virtuosa a la
politica, influencia que, siglos mas tarde, el filésofo fundador del Liceo mostrara

como la sapiencia de lo que comporta el justo medio como el sitio que se encuentra

30 Revisar Friedrich Nietzsche, La genealogia de la moral, Alianza, Madrid, 1986.

31 Clistenes de Atenas (s. VI a.C.): jefe del partido democratico de Atenas que estableci6 el
ostracismo, aplicindolo a Hippias en el 510 a.C. Habiendo triunfado el partido oligarquico,
Clistenes fue una de las primeras victimas de su propia ley, pero al poco tiempo volvié a Atenas
con sus compafieros de destierro.

32 Véase Plutarco, op. cit.



a partir del contraste de dos extremos: el exceso y el defecto. La reminiscencia, o
mas bien re evocacion de Solén en el estagirita, se nota en la nocién de que la mejor
forma de gobierno es una politeia (o reptblica) de gobierno mixto, y esto es, en si, el
reconocimiento a la efectividad de la praxis politica que emple6 Solén cuando hizo
frente a los dilemas de la sociedad ateniense, que se encontraba préacticamente en el
umbral de una guerra civil, pues al evitarla, el sabio inici6 el arte de la politica.

Profundicemos en detalles especificos.

Los aspectos concretos que sitdan a Solén en la praxis politica de la Atenas
preclasica vienen de su actuacién como arconte, sobre todo en el terreno de la
legislacién. Las decisiones tomadas por él fueron recogidas como una ensefianza
sobre como se debe gobernar virtuosamente una ciudad. Las medidas que se
vuelven paradigma, concretamente son éstas: negarse a la tentacion de adoptar
una tirania para gobernar y fungir como mediador entre las facciones (ricos y
pobres) enfrentadas por intereses econémicos.3 Solon emplea el justo medio de la
eunomia (buen gobierno) que atempera las ambiciones de los aristécratas y las
ansias revolucionarias de los ciudadanos pobres. El helenista espafiol Carlos Garcia
Gual ofrece un cuadro sucinto pero esclarecedor de las medidas especificas de esta

eunomia:

De un lado, Solén prohibe la esclavitud por deudas y restituye a los campesinos
endeudados de por vida sus tierras (mediante la siesichtein o “remocion de
cargas”), acaba con la dura presién sobre los hectémoroi (condenados a pagar un
sexto o cinco sextas partes de su cosecha al sefior de las tierras que ellos cultivan),
da una amnistia para el regreso de los exiliados y ofrece un marco legal claro para
las reclamaciones de los maltratados por un poderoso, que puede presentar sus
demandas ante un tribunal popular, en caso de agravio o injuria. Pero a la vez
distribuye la poblacién en cuatro clases censitarias, segtn los ingresos y no segin
los origenes nobles o plebeyos de los ciudadanos. Las cuatro clases son las de: los
pentacosiomédimnoi (con quinientas medidas de trigo o mas de renta), los hippeis
(los “caballeros”, mas de trescientas), los zeugitai (poseedores de una yunta de
bueyes, al menos doscientas) y los thetes (menos de doscientas medidas de grano).
Las altas magistraturas quedan reservadas a las dos primeras clases; los zeugitai
son soldados hoplitas que pueden costearse su armamento; los thetes, ciudadanos
que viven a jornal, de sus manos o de un pequefio campo, forman la infanteria

3 Véase Didgenes Laercio, op. cit.



liguera o militan en la marina de guerra. Los hippeis son, como siempre, la
caballeria. Pero lo mismo que en el ejército cada clase tiene asignado un lugar, asi
en las magistraturas y cargos de la ciudad se busca un acuerdo: los de las clases
adineradas conservan privilegios y puestos de mando, pero el demos no estd
desprotegido ante los abusos de los mas poderosos. Solén ha liberado a los mas
pobres y les ha devuelto su dignidad y unos medios de vida; por otro lado a
distinguido, dentro de los ciudadanos nobles, a quienes son los mas ricos -esos
pentacosiomédimnoi que representan la innovacion mas destacada de su censo, ya
que las otras tres clases ya existian antes- de los otros ricos (de menor poderio
econémico), fundando el censo no en la nobleza de sangre o en alianzas familiares,
sino en la economia. El consejo del Aredpago, formado por miembros de la
aristocracia, mantuvo su prestigio y poder; pero la asamblea del demos, la ecclesia,
contrabalanceaba su peso para las graves decisiones, aunque atendiendo a las
propuestas de un Consejo de los cuatrocientos.34

La larga cita se hace necesaria a partir de la intencién de conocer en detalle
esa nueva distribucion de los linajes, que, a su vez, fortalecen la eunomia o buen
gobierno. Para el legislador ateniense, dicha jerarquia estd orientada a evitar que
alguna de las partes que integran a la sociedad se ensefioree con el poder politico.
Eso confirma que la propuesta de Solén no pasa por el establecimiento de una
dictadura de los demos, pues ello puede acarrear una democracia mal entendida en
la que los representantes del pueblo suelen adoptar las mismas medidas de los
tiranos o los oligarcas. El sentido es el de fijar los limites que cada sector debe
ocupar dentro de los espacios que se muestran con un poder publico equilibrado
no separado de la esfera social. Sin embargo, lo que resulta novedoso es el
reconocimiento de la ciudadania a una clase que anteriormente no era tomada en
cuenta: el pueblo o mayoria de pobres. En este arribo del arte de la politica, se
presenta la posibilidad de participacion en las decisiones a todos los que
conforman el grupo de ciudadanos. Los tribunales populares abren la brecha que
viabiliza la isonomia que no se ejercitaba de manera virtuosa, ya que antes
imperaba el ordenamiento de quienes detentaban el poder por autoapropiacion.
Ese virtuosismo del arte politico que esgrime Solén es el de no rendirse a la idea de

que la politica puede totalizar o uniformizar las causas de un solo sector de la

34 Carlos Garcia Gual, Los siete sabios (y tres mds). El retrato de los enigmdticos hombres de la Grecia
arcaica que han representado el paradigma de la sabiduria, Alianza, Madrid, 1989, pp. 66-67.



sociedad. La “buena” politica no pasa por la dictadura de ningtn sector, aunque

éste tuviera las “mejores” intenciones.

La politica como arte, en el sentido heleno, no puede generarse, o mds bien
reproducirse, con el descontento irremediable de algtin sector de la sociedad. Es en
ese sentido que en las formas rectas de gobierno examinadas por Aristételes,
siempre estan presentes la templanza, la mesura, el discernimiento y la prudencia
(sophrosyne) de un arte politico que esgrimen los representantes de la polis ya sea en
la modalidad del gobierno del uno (monarquia), de unos cuantos (aristocracia), o el
de la mayoria (politeia),3> para seguir manteniendo la esfera del poder en el centro
de la polis. Dichos elementos de una actuacién virtuosa de los encargados de dirigir
los designios de la ciudad, constituyen en si la sabiduria de la justa medida legada
por Solén. De ello se desprende cudles son los opuestos, en formas de gobierno, de
ese arte de la politica virtuosa, recogidos también en el tratado del fil6sofo
macedonio preceptor de Alejandro Magno. Las desviaciones son justamente las
formas que un gobierno adopta cuando se olvida de la politica, cuando triunfan los

deseos personales y los falsos honores.

El olvido de esta politica es lo que ha marcado el rumbo de nuestros tiempos
desde que decay6 el sentido virtuoso de la vida en la polis que habia legado el
pueblo griego. Y si bien la influencia de los helenos en Occidente y en el mundo en
general es grande, no por ello se debe dejar de lado la reflexién que nos oriente
sobre cudles son los sentidos o interpretaciones que se le han dado a su legado.
Deteniéndonos en este punto encontramos en la actualidad, que en la recuperacion
de lo griego, mds que una re evocacion, lo que aparece es un remedo de influencias
que en si nos alejan més de ellos. Cobra de nuevo sentido la frase de Nietzsche en
la que se afirma que se debe conocer bien a los griegos no para imitarlos sino para
superarlos,3 como ellos hicieron con otras civilizaciones. Huelga decir que se ha

hecho lo contrario, y en parte ello arranca desde la misma antigiiedad, con la

35 Consultar Aristoteles, Politica, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000.
3 Ya citada en el primer capitulo de esta tesis.



primera civilizacion que pretendi6 emularlos malentendiéndolos: los romanos.
Con los latinos empieza a predominar el sentido actual de la politica -tan separado
del virtuosismo de un Solén- que la ubica como una rama de la cultura
instrumentada para someter a la sociedad por medio del ejercicio de poder a
ultranza. Los romanos son los auténticos modernos en esa transvaloracién de la
politica, y acufian en el latin, ese tomar distancia de los griegos que supuestamente

los emula, pero de forma distinta: modernus (modo nuevo).

Con lo dicho, es menester presentar algunos fragmentos poéticos de Solén
que tienen que ver con el ejercicio de la politica por él implantado. La intencién es
destacar como la téchne que el legislador emplea como metis no deja de ser un
recordatorio de la vieja sophia con la que se acometen los grandes misterios o
enigmas de la vida, en este caso lo que tiene que ver con lo social. La poiesis intenta
dejar huella en la mnemdsyne (madre de las musas) o memoria para que con la
reiteracion de la métrica, la sabiduria politica pueda asegurar su continuidad. De
los fragmentos poéticos de Solén, orientados a la paideia, que han sobrevivido, los
mas extensos son las elegias sobre la eunomia y el dedicado a las musas. De este

altimo citamos las siguientes lineas:

A las musas

Espléndidas hijas de Zeus del Olimpo y de Mnem®sine,

Musas de Pieria, escuchadme en mi ruego.

Dadme la prosperidad que viene de los dioses, y tenga

ante los hombres por siempre honrado renombre,

que de tal modo sea a mis amigos dulce y a mi enemigo amargo;
respetado por unos, terrible a los otros mi persona [...]

La abundancia que ofrecen los dioses le resulta al hombre
Segura desde el altimo fondo hasta la cima.

Mas la que los hombres persiguen con vicio, no les llega

por orden natural, sino atraida por injustos manejos,

les viene forzada y pronto la enturbia el Desastre.

Su comienzo, como el del fuego, nace de casi nada,

de poca monta es al principio, pero es doloroso su final.

Porque no les valen de mucho a los hombres los actos de injusticia.3”

37 Fragmentos tomados del libro de C. Garcia Gual, op. cit., p. 64.



La inspiracién divina es la fuente de la sabiduria de Solén y se orienta como
metis para sefalar cudles son los efectos de una ambicién excesiva. En los
siguientes versos, de su elegia sobre el buen gobierno, o eunomia, podemos ver el
complemento efectivo de que la toma correcta de decisiones, instrumentacién de la

téchne, s6lo puede ser la que proviene de la areté de un artista politico:
Eunomia

No vas a perecer jamas nuestra ciudad por designio

de Zeus ni a instancias de los dioses felices.

Tan magnifica es Palas Atenea nuestra protectora,

hija del mas fuerte, que extiende sus manos sobre ella.

Pero sus propios ciudadanos, con actos de locura,

quieren destruir esta gran ciudad por buscar sus provechos,
y la injusta codicia de los jefes del pueblo, a los que aguardan
numerosos dolores que sufrir por sus propios abusos.

Porque no saben dominar el hartazgo ni orden poner

a sus actuales triunfos en una fiesta de paz.

[...] Se hacen ricos cediendo a manejos injustos.

[...] Ni de los tesoros sagrados ni de los bienes publicos

se abstienen de hacer sus hurtos, cada uno por un lado al pillaje,
ni siquiera respetan los augustos cimientos de Dike,

quien, silenciosa, conoce lo presente y el pasado

y al cabo del tiempo en cualquier forma viene a vengarse [...]
Mi corazén me impulsa a ensenarles a los atenienses esto:

que muchisimas desdichas procura a la ciudad el mal gobierno,
y que el bueno lo deja todo en buen orden y equilibrio,

y a menudo apresa a los injustos con cepos y grillos;

alisa asperezas, detiene el exceso, y borra el abuso,

y reseca los brotes de un progresivo desastre,

endereza sentencias torcidas, suaviza los actos soberbios,

y hace que cesen los &nimos de discordia civil,

y calma la ira de la funesta disputa, y con Buen Gobierno

todos los asuntos humanos son rectos y ecudnimes.

Al pueblo le di toda la parte que le era debida,

sin privarle de honor ni exagerar en su estima.

Y de los que tenian el poder y destacaban por ricos,
también de éstos me cuide que no sufrieran afrenta.
Me alcé enarbolando mi escudo entre unos y otros

y no les dejé vencer a ninguno injustamente.

[ ...] Como mejor sigue el pueblo a sus jefes es cuando
no va ni demasiado suelto ni se siente forzado [...]



Si otro, en mi lugar, tiene la vara,

un tipo malévolo y codicioso de bienes,

no hubiera contenido al pueblo. Si yo decido

un dia lo que a unos les gustaba entonces,

y al otro lo que planeaban sus contrarios,

esta ciudad habria quedado viuda de muchos hombres.
Frente a eso, sacando vigor de todos lados

me revolvi como un lobo acosado por perros [...]

Muchos malos son ricos y hay buenos muy pobres;

pero nosotros no vamos a cambiarles la riqueza

por nuestra virtud, porque ésta esta firme siempre

y los dineros, en cambio, los posee uno ahora y luego otro.38

Los versos son contundentes y precisan lo que se ha dicho hasta ahora. El
arte de la politica en la Grecia Arcaica es aquel surgido de la sabiduria de la virtud.
Las precisiones de Solén son versos que atafien a una experiencia concreta, no a la
utopia. En ese sentido, la politica virtuosa no parte de una abstraccion o teorizacion
sino de la praxis efectiva que se realizé en un determinado periodo histdrico.
Porque aconteci6 en la aurora de la civilizacién occidental es que puede volver a
ser posible. Mientras que la actualizaciéon de esa praxis en un filosofia (amor a la
sabiduria) posterior, ya para la Grecia Clasica, es la resulta de una busqueda
especifica orientada a dar los argumentos de por qué ese arte politico es valido, y

también es la presentacion de los agentes que lo impiden.

Los tratados filoséfico-politicos de la antigiiedad, cuyo exponente méximo
es el aristotélico, son una teoria del objeto del discurso, la politica, pero siempre
orientados a la virtud. Parten del discernimiento y explicacién de lo que es el arte
de la politica y sus enemigos. En la preeminencia del discurso, se tiene también la
fuente de la puesta en duda de todo lo que comporta una politica no virtuosa. Sin
embargo, antes del arraigo del discurso critico, Solén ya mostré que tal sabiduria

virtuosa de la politica puede darse. De ahi la intencionalidad de los filésofos de la

38 Ibid., pp. 70-73.



Grecia Clasica®® por mostrar la senda del legislador poeta y la de otros
gobernantes, como Clistenes, que constituyeron el puente que los unia con ese
pasado virtuoso de la experiencia singular de la politica en Grecia, concretamente

la de Atenas.

Hombre de una generaciéon posterior a Solén, que emerge después del
periodo de la tirania (de inspiraciéon democratica) de Pisistrato® y sus
descendientes, Clistenes es conocido como el gobernante que instituyo
oficialmente la forma de gobierno de la democracia en Atenas (ciudad cuna de tal
régimen). Con sus reformas se inicia otra dimension en la concepcién de la polis.
Dice Vernant: “Con la ciudad, y por primera vez en la historia del hombre, el
grupo humano considera que s6lo al término de un debate publico y
contradictorio, abierto a todos y donde los discursos esgrimidos se opongan los
unos a los otros, pueden ser reglados sus asuntos comunes y tomadas las

decisiones de interés general”.4!

% Notoriamente, Platon y Aristételes recurren a la cita de viejos legisladores para dotar de gran
ejemplaridad a sus obras; asi, en sus principales tratados politicos. Consultar Platén, Repiiblica,
Gredos, Madrid, 2000; y Aristoteles, Politics, Gredos, Madrid, 2000.

40 Pisistrato (600-527 a.C.): tirano de Atenas, fue hijo de Hipdcrates y primo de Solén. De acuerdo
con la imagen que nos han legado los autores antiguos, Pisistrato se mantuvo fiel a la Constitucién
de Solén y se caracterizé por su afabilidad y benevolencia. En su vida privada, no hizo gala de la
ostentaciéon de su nuevo cargo y siguié con su apego a una existencia modesta. Llevé a cabo una
importante reforma agraria de apoyo a los campesinos pobres por medio de créditos para la
explotacién agricola, con lo que consigui6 el retorno al cultivo de la tierra. Inicié importantes obras
publicas, como el templo de Zeus Olimpico. Fue también favorable a una politica de reconciliacién
con los representantes de la nobleza; asi, durante su gobierno, Cimén regresé del exilio, su hijo
Milciades fue arconte en el 524-523 a.C. y el Alcmeénida Clistenes fue nombrado también arconte
en el 525-524 a.C. Este consenso se rompidé durante el gobierno de los hijos de Pisistrato, momento
en que los Alcmeodnidas formaron un importante grupo de poder en Delfos. Pisistrato asenté su
poder gracias a sus soldados mercenarios y al dinero obtenido mediante los impuestos de un
diezmo sobre todos los productos y de las tasas sobre el comercio, muy floreciente en aquel
momento en Atenas. Bajo su gobierno, las grandes fiestas de las Panateneas y las Dionisiacas
adquirieron todo su esplendor como punto de encuentro para que la comunidad se reuniese a
celebrar las glorias de su ciudad. De igual modo, Pisistrato atrajo hacia Atenas a numerosos artistas
y poetas, con lo que se vivié un periodo de gran renacimiento cultural. Con su politica, Pisistrato
consiguio6 el debilitamiento de la aristocracia, una importante prosperidad econémica para Atenas y
un florecimiento cultural, caldo de cultivo excelente para el futuro nacimiento de la democracia.

4 1.-P. Vernant, op. cit., p. 77.



Esta novedosa dimension que se refuerza con la democracia, pero siempre
entendida en términos virtuosos y no en su desviacién, la demagogia, se presenta
con acciones especificas que Clistenes enarbola, en gran parte, tratando de emular
el legado de Solén. La particularidad del personaje que ejecutéd las medidas para
instaurar la democracia en el siglo VI a.C. (entre el 508 y el 507), es la de un
aristocrata que decidi¢ atraerse al conjunto del pueblo (demos) a la faccion que
comandaba, a fin de emprender una transformacién de las instituciones de la
ciudad que permitiera el mejor flujo de la politica virtuosa que habia ejecutado y

preanunciado Solén.

Con Clistenes surge la idea de trastocar el orden jerarquico anterior para
llevar el poder atn maés hacia el centro de la polis; pero el llamado al demos no
pasaba por la anulacién de la voluntad de los otros ciudadanos. En la idea
primigenia de la democracia, la participaciéon no esta cercenada a quienes no
conforman el sector del demos; por el contrario, el dgora es ampliado a todos los
componentes de la polis por medio de una asamblea general a la que tiene derecho
todo hombre libre nacido en Atenas. Lo que Clistenes hace es la culminaciéon de un
proceso de conformacién de un arte de la politica que en los griegos se inici6 con
las primeras monarquias, el ascenso de las aristocracias y finalmente con el
gobierno del pueblo, arte que se abre brecha con el contraste recurrente de otras
experiencias histéricas de los gobiernos. Ese proceso que lleva del gobierno de uno
al de la mayoria es producto del genio griego, pero asi como el sentido virtuoso es
lo que da origen a la concepcién de la democracia, también es cierto que un
artificio humano que requiere de mucho esfuerzo intelectual y practico, pronto
puede caer en contradicciones insalvables que lo anulan, convirtiéndolo en una

seudopolitica.

A la par del sentido virtuoso de la democracia, emerge su desviacién, y no
es de extrafiar el recelo de los fil6sofos de la Grecia Clasica por esa forma de

gobierno, pues su fragilidad la vuelve propensa a ser utilizada como el discurso



mas efectivo (la coartada perfecta) para el sometimiento de la sociedad a los
caprichos de unos cuantos. La democracia se vuelve poco viable cuando la polis
crece en tamafio y ntimero, pues todos quieren participar y tomar decisiones, y se
genera ingobernabilidad. Empero, en lo que toca a su parte virtuosa, es un hecho
innegable que su buena ejecuciéon puede ampliar las posibilidades del arte de la
politica. La gama que se produce con ese viraje iniciado por Clistenes fue festejada
con un manifiesto firmado por una veintena de estudiosos de la antigiiedad entre
los que se encontraba Vernant, al conmemorarse las reformas de Clistenes en un

coloquio titulado “Clistenes y la democracia ateniense”; de él extraemos una parte:

En adelante (con la democracia), ya no es cuestion de intentar saber de quién se
desciende, real o ficticiamente: desde el momento en que se nace ateniense, se
tiene el derecho de participar del poder en el interior de la ciudad, de ser miembro
de la asamblea del pueblo. Tales son las condiciones que crearon la democracia,
aun cuando la palabra sea un poco posterior. Con la democracia ateniense, nuestra
historia conoce un giro decisivo del que somos, incluso hoy, los herederos. Por
cierto, todavia se trata de una democracia muy restringida ni las mujeres, ni los
extranjeros residentes, ni los esclavos son admitidos a formar parte de ella, pero
desde el siglo V, es posible filosofar sobre la democracia en el sentido pleno del
término. Eso es lo que hizo Protdgoras de Abdera.#2

En la parte final del escrito encontramos una luz importante para acercarnos
al problema de una supuesta imposibilidad de la democracia: rescatar su sentido
restringido. Ese régimen no significa masificacion. Maria Zambrano afirma que si
se puede hablar de democracia porque dicha forma de gobierno ya ha existido,*?
pero lo que ella también confirma es que la posibilidad de la democracia, en la
actualidad, ya s6lo se puede dar en la convivencia cotidiana de comunidades
restringidas (barrios, poblados, asociaciones, etc.), en las que siempre se respeta
una condicién necesaria para que la democracia prevalezca: el reconocimiento de
los semejantes como personas y no como simples individuos. La democracia, en su

sentido de politica virtuosa, sufre una tergiversacion y se le asocia con ideas

2 Ibid., p. 91.
43 Véase Maria Zambrano, Persona y democracia, Siruela, Madrid, 1996.



espurias, como cuando se le ve como mera participaciéon en un cruce de boletas

electorales.

Solén demostraba que todo ejercicio de isonomia requiere de la participaciéon
de las partes que conforman la polis, pero también de una cierta restriccion hacia
ellas. Sin limites no es posible la virtud politica de dar a cada cual lo que le
corresponde. Equilibrio no es mesianismo, como tampoco idealismo de una
politica transvalorada en utopia. Por tanto, con la bisqueda de equilibrio no hay
una apelacién a un discurso ideolégico de igualdad. En el mundo griego, se sabe
de antemano que la igualdad no es algo que prevalezca en la physis, y mucho
menos en la polis; lo que es més, sus propias deidades son el reflejo de un mundo
ordenado por nociones de jerarquia y pugna de intereses. Los dioses no pueden ser
iguales entre si, porque a cada uno de ellos le corresponde una parte del ndmos
universal.* Ello se traduce a la polis, espacio en el que se presenta la vida humana
como confluencia en el dgora, lugar donde se presentan los argumentos y
persuasiones que intentan establecer acuerdos convenientes a la mayoria del

cuerpo de ciudadanos.

Si en la vida social no existiera la disparidad, no habria necesidad de
establecer el artificio de la isonomia y, por tanto, el uso de la politica. Aunque hay
que decir que por las necesidades inherentes a la busqueda de un arte de la politica
que trata de convenir en el equilibrio, en muchas ocasiones la metis propuesta para
ello termina desvidndose hacia aspectos que la enturbian. Tal es la desconfianza,
por ejemplo, que los fil6sofos tenian hacia los sofistas, cuando los acusaban de
comenzar una seudoprofesionalizacion de la politica abocada al uso excesivo de la
retdrica,*> pero no en términos virtuosos, sino de acuerdo con un felos que esta
orientado a una disuasién del interés por la polis para convertir a la politica en una

esfera privada que supuestamente sélo entienden los “especialistas”. Las

# Véase el subcapitulo “De los dioses griegos”, en Maria Zambrano, El hombre y lo divino, Siruela,
Madrid, 1989.

4 Véase H. D. Rankin, Sophists, Socratics and Cynics, Barnes & Noble Books, Totowa, Nueva
Jersey, 1983.



capacidades retéricas, al igual que otros aspectos de los que se vale la politica,

pueden tener un empleo de virtud o error.

En la demagogia, el uso de la seudorretérica se convierte en adulaciéon con
vias a tiranizar, pero ésta ya es la parte en la que la democracia entra en
decadencia, pues en su origen, como se dijo, se orientd a apuntalar el arte de la
politica legado por la sabiduria griega y, como dice Vernant, la democracia parte
también de una historia mitica, la que dicta que la misma es un regalo divino
proveniente de su instauracion en Atenas, cuando Teseo (hijo de Poseidén y de
Egea) decide que es la mejor forma de hacerle frente a los monstruos y bandidos.
Las virtudes civicas que este regalo comporta (dulzura, espiritu de justicia y
preocupacion por el equilibrio) pasan a las manos de los hombres una vez que han
adquirido esa sabiduria necesaria para ponerlas en préctica. Solén y Clistenes son
los herederos de ese mito referente a la polis, que solo si se convierte en una
actividad virtuosa es valido: la politica. Vernant nos da las pistas histéricas sobre el

mito de Teseo y la democracia:

En una descripcién del Atica, Pausanias sefiala la presencia, sobre el muro de un
portico del barrio del Ceramico, de una pintura que representa a un grupo de tres
personajes. Uno es Teseo; los otros dos que le estan asociados son dos figuras
alegéricas de eso que significa el primero: Democratia y Demos. Obra de Eufranor,
este fresco data del siglo 1v; pero desde el V, en el momento en que Cimoén, bajo el
mandato del ordculo de Delfos, traslada con gran pompa la presunta osamenta de
Teseo para fijarla en el corazén de la ciudad, la tradiciéon que hacia del héroe el
padre de la democracia estaba ya en proceso de establecerse firmemente [...] Esto
resuena también en Isdcrates, en el Elogio de Helena y en Plutarco: Vida de Teseo.
Entre las palmas del personaje figura no sélo el mérito de haber posibilitado,
conforme a las mds antiguas tradiciones, el sinecismo (“el encuentro”) al reunir a
los habitantes del Atica en una sola ciudad, para que existiese un solo Estado para
un solo pueblo (Plutarco, Vida de Solén, XX1v, 1; Isocrates, X, 35); sino que se le
atribuye también haber respetado su juramento de establecer un gobierno “sin
rey”, una democracia de la que él aseguraria s6lo la conduccién de la guerra y la
salvaguarda de las leyes (Vida de Teseo, XXlll, 2); e incluso, de haber hecho del
pueblo el amo de su vida politica, abdicando de la realeza (Isdcrates; X, 35). “Teseo
gobierna su patria -asegura Isdcrates- con tal respeto a las leyes y tal espiritu de
equidad que aun hoy la huella de su dulzura permanece visible en nuestras
costumbres”. Aristoteles es mds mesurado en su juicio: él se contenta con indicar



que con Teseo el orden constitucional “se aparta un poco del Estado monarquico”
(Constitucion de Atenas, XLI).46

Con el acto de mesura de Aristoteles referente al papel del héroe Teseo
desde el punto de vista de los hombres que siguen su legado, se pondera también
la vision que se tiene de Clistenes como el fundador de la democracia, un
gobernante que actualiza los pardmetros de la taxis politeias (orden institucional)
que previamente habia instaurado Solén como depositario del regalo de Teseo.
Empero, si se ha de hablar de un acto de especificidad en lo que toca a un antes y
un después, es con Clistenes cuando el demos accede de manera contundente a la
esfera del gobierno. Las reformas que le dan representatividad a la mayoria,
ordenadas por él, ponen en ejecucién ese gobierno sin rey que se preanunciaba en
el mito de Teseo. Las disposiciones de Solén acercan al demos al equilibro que se
busca en la polis, pero todavia con ciertas limitantes al terreno de acciéon del pueblo;
no obstante, eso no le quita al sabio el que haya sido nombrado -segtin Is6crates-47
como el demotikotatos (el mas grande amigo del pueblo).#® Lo que podemos sefialar
es que en el proceso de instauraciéon de la democracia (del mito a la politica) hay
un recorrido sinuoso que sélo se puede dar una vez que ha madurado el arte de la
politica en el sentir humano. Por ello, las dimensiones de Solén y Clistenes son
diferentes: mientras uno esgrime el discurso de la sabiduria para limitar el hybris
con la sophrosyne, el otro realiza acciones especificas que acercan todavia mas la
esfera del poder al centro de la polis. Las convergencias y divergencias entre estos

dos personajes son analizadas por Vernant:

46 J.-P.Vernant, op. cit., pp. 92-93.

47 Isécrates (436-338 a.C.): orador ateniense, oriundo del demo atico de Erquia, donde su padre
poseia un taller para fabricar flautas. Gracias a la buena situacién econémica de su familia, Isécrates
pudo disfrutar de una excelente educaciéon. Durante su estancia en Tesalia, Isécrates tuvo por
maestro a Gorgias, cuya doctrina logré cautivarle. Cuando la fortuna de su padre comenzé a
flaquear a causa de los sucesivos conflictos bélicos, Isécrates tuvo que ganarse la vida como
logégrafo. Isdcrates fundé su escuela en Atenas en torno al afio 390 a.C. y ejerci6 alli una notable
influencia por medio de sus doctrinas y de sus discipulos. Su ensefanza fue la clave para una
importante renovacién de la lengua escrita y hablada.

48 Revisar IsOcrates, Discursos, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2002.



Solén no es en principio un hombre de Estado, jefe del demos, encargado de
hacerlo acceder plenamente al poder, como lo serd Clistenes un poco menos de un
siglo mas tarde. En Solén no puede separarse el rol de mediador en la ciudad, de
su actividad de poeta, que ostenta una sabiduria moral excepcional [...] Pero la
distancia entre el arbitraje de Solén y la reforma que hizo Clistenes de todo el
sistema institucional de Atenas no reside soélo en la emergencia, en ese
entretiempo, de un plan politico donde se sittia desde entonces, y de manera clara,
la igualdad entre los ciudadanos. Lo que ha cambiado es la manera misma segtn
la cual la ciudad se piensa como comunidad, lo que constituye su unidad, sus
divisiones, sus juegos de poder.4

El sistema institucional de Clistenes toma en consideracion el aumento del
nimero de magistrados escogidos mediante eleccién o sorteo y la recurrencia
creciente a los servicios pagados. Esta situaciéon revoluciona la instituciéon del
senado aristocratico, y transforma al Aredpago en una institucion de menor
jerarquia en relacién con el consejo de ciudadanos, que, a su vez, fortalece cada vez
mas a la vigorosa democracia emergente. Todas esas medidas inciden en que el
Arebpago, ahora dirigido por los representantes de demos, se erija como la
instituciéon en la que se ejecutan todas las disposiciones de la polis, deliberadas
previamente en la asamblea y el consejo de ciudadanos, respectivamente, respecto

a la votacién de todos los ciudadanos en su conjunto.>

Se perfecciona un artificio complejo y dificil de sostener, pero que es
solicitado, porque a la larga reporta mayores beneficios a quienes se sienten no
solo parte de la polis, sino también de la conciencia que les identifica con la misma
ciudad. De phyjsis a nomos, en el arte de la politica la democracia virtuosa viene a
ser la téchne en el kratos que mayores posibilidades de participaciéon y crecimiento
puede brindar al zoon politikon. Sin embargo, se requiere una recuperacion
vivencial de lo que comporta toda una sabiduria de lo social. Por lo mismo, a
mayor participaciéon de personajes sin areté en la polis, menor capacidad de vida

politica; ése es el principal peligro de una democracia mal entendida. Las

49 Ibid., pp. 95y 97.

50 Sobre las instituciones politicas de Atenas, hay una sucinta explicacién de su funcionamiento
en el capitulo “La ciudad Estado”, en George H. Sabine, Historia de la teoria politica, Fondo de
Cultura Econémica, México, 1994.



consecuencias son funestas, como lo prueba posteriormente el ascenso de
corrientes filoséficas como el escepticismo y el cinismo,5! visiones del mundo de
una amplia desconfianza en la vida politica, pues, segin su ideario, este tipo de
ordenamiento necesariamente cae en lo mismo: una diferenciaciéon entre
poseedores y desposeidos, cisma que demuestra el egoismo humano. La
argumentacion en favor del arte de la politica, ya para la Grecia Clasica se vuelve

cada vez mas complicada, pero hay elementos que ilustran su posibilidad.>?

El arte de la politica es detallado y perfeccionado en el largo camino del
periodo arcaico. La inauguracién de este artificio humano coincide con la aparicién
de los primeros hombres que toman distancia de los tiempos arcaicos, de la
sabiduria, y aun de los physiologoi presocréticos. Son los fil6sofos del conocimiento
quienes van a llevar ese arte por otros derroteros, que tienen que ver mas con las
hechuras de la politica o con la forma como ésta ha de construirse. Sin embargo,
esa aparente disociacién no es mas que una continuidad del genio griego. El
problema es que con el advenimiento de la etapa clésica, el arte de la politica se vio
propenso a la decadencia, pues en gran parte se pensé que la senda de su virtud
estaba recorrida por lo hecho con Solén y Clistenes, y no se depar6é en que
precisamente ese arte requiere de su constante actualizacién, misma que impide
que la esfera del poder se vuelva a separar de la polis por las apetencias de un
tirano. La maquinaria debe aceitarse, renovarse y orientarse hacia las
circunstancias especificas de la polis. La tarea no es facil, pero ;qué cosa que sea

virtuosa lo es?

2.3. Racionalidad y praxis del arte de la politica en la Grecia Clasica:
vislumbre de su decadencia en la Atenas de Pericles

La mayoria de los textos de teoria y filosofia politica coinciden en que el periodo

griego, que va de finales del siglo v al IV a.C., es el de mayor esplendor para lo que

51 Consultar Carlos Garcia Gual y Maria Jests Imaz, La filosofia helenistica: Eticas y sistemas,
Cincel, Madrid, 1986.
52 Segtin se vera en los capitulos tercero y cuarto de esta tesis.



se considera una disciplina especifica del pensamiento: la politica.>® No obstante,
un aspecto significativo es el que personajes de esa misma temporalidad hayan
presentado las primeras voces criticas para un sistema social que se veia en franca
descomposicion: Platon y Aristételes coincidieron en que la vida politica se habia
ido por caminos que la alejaron de la virtud y que, por lo tanto, se requeria de la
labor del fil6sofo para volver a mostrar la luz que habian legado los sabios de las

pasadas generaciones.

La divergencia de opiniones sobre esta etapa de la historia de los helenos
necesariamente plantea la pregunta de qué paso en el lapso desde que Clistenes
instrument6 las reformas que inauguraron la vida democratica en Atenas y el
momento en el que dicha ciudad se encontraba ya devastada por su derrota en la
Guerra del Peloponeso. Para algunos, demostré la supremacia de una polis
ordenada de acuerdo con pardmetros aristocraticos -Esparta- sobre una que cay6
en desgracia por la desorganizacién producto del populismo de la democracia.>*
Ahora bien, si aqui se sigue la senda de Atenas no es porque se niegue la valia de
la vida politica de otras pdleis de la Hélade griega, sino porque, de acuerdo con
nuestra descripcion genealdgica del arte de la politica, es precisamente en el
territorio del Atica donde mayores raices eché esta visién de la vida civica. Ello lo
demuestra no s6lo el periodo de esplendor de la Atenas de Solén, sino también el
hecho de que, con todo y su devastacién, posterior a la guerra contra los
lacedemonios, los atenienses continuaron con su cariz de ser la sociedad de la que
habian emergido verdaderas joyas sobre la racionalizacién del arte de la politica.
Hecho innegable es que en el periodo clasico, y aun mds alla, en el helenistico,%

Atenas fue el centro cultural del mundo antiguo, no solamente por el refinamiento

% La lista de autores es muy amplia, pero se puede resaltar la influencia de esta visién en los
enciclopedistas franceses y los principales exponentes de la actual ciencia politica norteamericana,
por s6lo destacar una pequefia parte del amplio universo de autores que habla del esplendor de la
llamada “ciudad Estado” que era la Atenas de los siglos vy Vv a.C.

% La critica mas contundente a la democracia desviada en demagogia, sin duda es la de
Aristételes en su Politica.

% Véase George Sarton, Hellenistic Science and Culture in the Last Three Centuries B.C., Dover
Publications, Inc., Nueva York, 1993.



en sus creaciones artisticas sino también porque fue capaz de ejercer una

autocritica.

Con esa grandeza que prevalece en la decadencia, no es de extrafiar que otro
producto de esa interpretacion moderna del periodo clasico de Grecia,
comunmente asociado con la Atenas de las escuelas filosoficas, sea el
reconocimiento de que la praxis politica ejecutada por Pericles lo coloca como el
defensor mas fehaciente de los ideales democréticos (los de mayores virtudes en el
arte de la politica), en los momentos de mayor apremio, para refrendar un tipo de
sociedad acostumbrada a la libertad. El mérito del estratego residiria en que le
recordé a los atenienses -al ser asediados por la sombra de una inminente derrota
en la gran guerra con Esparta- cudl era el aspecto que mas valor tenia para ellos: la
defensa del arte de la politica que se depositaba en la democracia que ellos se
habian dado a si mismos.5 Sin embargo, cuando se alude a una figura como la de
Pericles es menester hacer un alto en el camino para conocer las diferentes posturas
criticas que su controvertida figura provocé en los hombres de su tiempo, a fin de
reflexionar sobre los elementos que también influyeron en la decadencia que sufri6é

esa democracia instaurada por Clistenes en el 507 a.C.

Hombre relacionado con grandes figuras como Séfocles,?” quien junto con él
form6 parte de los diez estrategos que dirigian la democracia ateniense, o como

Tucidides,® primer historiador que separa al mito de la historia y que, es a su vez,

% Acudir a Tucidides, Historia de la Guerra del Peloponeso, t. 1, Biblioteca Basica Gredos, Madrid,
2000.

57 Séfocles (496-406 a.C.): tragico griego nacido en Colono, Atenas, y fallecido en esa misma
ciudad. De familia rica, recibi6é una exquisita educacioén. Fue musico y actor antes que poeta. A lo
largo de su vida, ocupdé cargos importantes en la vida publica ateniense. Fue, durante dos
ocasiones, estratega de Pericles. Tras el desastre de Sicilia en el 413, result6 elegido en el Colegio de
Seis Magistrados, los cuales dirigieron la ciudad. En el 411 redact6 una nueva Constitucién. Cuando
falleci6, por haber desempefado cargos religiosos recibié culto de héroe. Se dice que era muy
guapo, rico y de buen caracter, por lo que fue muy apreciado por sus contemporaneos; no se tienen
noticias de que algtin cémico se metiera con €él. El éxito de sus obras fue tan grande que permaneci6
en la memoria del publico afios después, aunque empezara ya a despuntar un joven de nombre
Euripides.

5 Tucidides (ca. 455-400 a.C.): historiador griego. Fue autor de una importante Historia de la
Guerra del Peloponeso, donde se narraba en ocho libros la guerra entre Atenas y Esparta durante los



el primero en hablar de lo sui géneris de la democracia de ese tiempo, Pericles es
quiza el gran paradigma de los democratas (sobre todo de quienes aspiran a
erigirse como gobernantes). Las razones son simples: el general era un hombre que
hizo frente no solo a las necesidades internas de su pueblo (legislacion) sino
también a los avatares que provocaba la relacién antagénica con otros pueblos
griegos. La toma de decisiones del ateniense es vista como el paso con el que se
inicié6 un tipo de estrategia, refinada en el mismo arte de lo politico, que ya se
orienté también a los pardmetros “internacionales” emergentes con la crisis de la

guerra.

La situacion que surgié a partir de las acciones de gobierno de Pericles
suscita muchas controversias atn en la actualidad. Estas tienen que ver con las
diferencias entre las intencionalidades: la orientacion de los discursos, las acciones
ideoldgicas y los hechos de gobierno; pues en el paradigma de la politica que
esgrimio el politico griego aparentemente habria una serie de contradicciones que
actualizan esa separacion que hay entre el mundo de las ideas (discurso de la
politica vista como un ideal) y el mundo de los actos humanos (hechos egoistas

que se reafirman supuestamente mediante el uso de la politica).

Sin el animo de convertirnos en innecesarios defensores de Pericles -o
detractores-, lo que si podemos percibir es que con su figura se deja de lado un
poco aquella imagen arcaica del sabio politico que representaba Solén, y ello es
producto de los intentos de Pericles por actualizar el arte de la politica, innovado

por sus predecesores, en un contexto radicalmente distinto (una Atenas en aras de

afios 431-404 a.C. A pesar de que se le consider6 como el historiador mas grande de la antigiiedad,
existen muy pocos datos sobre su vida y la mayoria de ellos provienen de su propia obra. Ademas
de esos datos, existen dos biografias manuscritas sobre Tucidides, una escrita por Marcelino y un
fragmento pairdceo; a éstos hay que afadir el articulo de la Suda.

Si son ciertos los datos que lo relacionan con la tribu de los Filaidas y el nombre de su padre es
Oloro, nombre también de Cimoén, Tucidides naci6 en el seno de una familia conservadora, lo que
dice mucho acerca de la extremada objetividad de este autor, admirador de Pericles y del Estado
democrético que éste habia instaurado en Atenas (aunque no se le escapaba que ésta era una
democracia muy sui géneris, pues el poder efectivo seguia estando en manos de un tnico
ciudadano).



expansion imperial), lo cual lo coloca paulatinamente en la esfera de la critica y la
vigilancia que ya para entonces imperaba en dicha polis. Para los tiempos de
Pericles, Atenas era considerada la mas importante y poderosa ciudad de la
Hélade, pues ya habia logrado la paz con Persia (en 449 a.C.) y con Esparta (en 446
a.C.),” y en ese momento de auge econdémico, social y militar, previo a la gran
guerra del Peloponeso, el propio Pericles penetra de manera directa en la escena de

la politica como estratego.

Su carisma y elocuencia le ganaron el aprecio de sus conciudadanos a este
hombre proveniente de la aristocracia. No obstante, Pericles venia de esa
aristocracia que antes habia promovido a la faccion del demos (que se reflejaba en
sus lazos filiales como sobrino de Clistenes). Por tanto, su figura, en un primer
momento, entré en la praxis del poder politico ateniense buscando la promocién de
las construcciones de la Acrépolis y de las actividades artisticas. Eso nos lleva a
separar los dos modos que adopta la personalidad de Pericles. Uno, en esa etapa
previa a la guerra del Peloponeso, y otro como consecuencia de las estrategias
militares que esgrimi6 a partir de ese cisma histérico. En tal contexto, cuando esa
guerra comenzo, en el 431 a.C,, los atenienses asumian la seguridad de que la iban
a ganar, pues en el fondo los arrobaba un sentimiento de que habian logrado
separarse intelectual y politicamente del resto de los helenos. Los resultados
desastrosos del afio 404 a.C.%0 los ubicaron en una amarga realidad que, incluso,
los hizo dudar de los hombres que anteriormente les habian otorgado un
esplendor civico. Ese fue, precisamente, el momento en el que comenzé no
solamente un paulatino descrédito de los gobernantes del pasado, sino también el
escarnio de los que en ese momento dirigian la vida civica. Asi inicia la
desconfianza de la politica, aunque no se deja aqui de lado que efectivamente hubo

actos egoistas por parte de algunos personajes que dieron al traste con el sentido

% Consultar el subcapitulo “Atenas y Grecia (siglos V-1v)”, en Jean Carpentier y Francois Lebrun
(dirs.), Breve historia de Europa, Alianza, Madrid, 1994, pp. 71-73.
60 Jean Carpentier y Francois Lebrun, op. cit.



virtuoso de esa actividad, como es el caso de Alcibiades,®! personaje abordado
histéricamente -a partir de valoraciones con carga moral- como el gran traidor de
la democracia ateniense. Aunque depositar el fracaso de los atenienses en la guerra
del Peloponeso como una lecciéon dada por la Esparta aristocratica a los demodcratas
del Atica, es una forma simple de reducir la cantidad enorme de elementos que se
pusieron en juego, donde el propio Pericles tendria una responsabilidad
importante. A raiz de todos estos malos entendidos resulta conveniente detenerse

un poco en el estratego artifice de la Oracion fiinebre.

Los legados escritos de Pericles son los que lo exaltan como el gran orador
que defendi6 la democracia en los momentos mas dificiles para su propia
continuidad; empero, no hay que soslayar que, por ejemplo, sus principales
detractores eran esos hombres que sobrevivian a la gran guerra, asi como las
viudas de los caidos. A este respecto, concerniente a la personalidad contradictoria
de Pericles, resulta aleccionadora la visién que de él tenfa un hombre también de la
antigiiedad, aunque posterior a él en algunos siglos: Plutarco. En sus Vidas
paralelas, este pensador nos ofrece un amplio panorama sobre la personalidad del
ateniense, y llama la atencién la gran cantidad de anécdotas en las que se nos
muestra a Pericles en una actitud licenciosa y egoista, que sobornaba y compraba

hombres, lo mismo que se hacia llevar mujeres por aduladores; todo ello con la

61 Alcibfades (450-404 a.C.): célebre general y hombre de Estado griego que nacié en Atenas
hacia el 450 a.C. y muri6 en el afio 404. Fue popular por su belleza fisica, y con cierta fama de tener
costumbres licenciosas, de carcter flexible, de gran valor y de inmensa capacidad, tanto en el arte
de la guerra como en las arterias de la politica. Alcanzé el premio en los juegos olimpicos del 432
a.C.; tom6 el mandé de la expedicion contra Sicilia, y acusado de sacrilegio durante su ausencia, el
pueblo ateniense le condendé a muerte. Se refugié entonces en Lacedemonia, y luego, al lado de
Tisames, general de las tropas de Persia, apareciendo tan grave y severo entre los espartanos, como
descuidado y tierno entre los jonios, batallador y gran jinete entre los tracios, pomposo y magnifico
entre los persas. En Esparta dio consejos sobre el modo de hacer la guerra con mejor éxito a los
atenienses; dio también consejos a Tisafernes sobre los medios de dafiar a atenienses y
lacedemonios. Y, por ultimo, entrando en inteligencia con sus compatriotas, detuvo los progresos
del general persa, derroté a los de Esparta, se apoderé de la Jonia, de Bizancio y otras ciudades, y
volvié triunfalmente a su patria. Pero después de caer en desgracia algtn tiempo maés tarde, tuvo
que retirarse a Frigia, donde por intrigas de los lacedemonios, que apoderados de Atenas temian la
vuelta de su enemigo, fue asesinado en el afio 404 a.C.



finalidad altima de seguir rigiendo la vida politica de la Atenas del momento. El

siguiente pasaje nos puede esclarecer esa lectura sobre la vida de Pericles:

Puesto que Tucidides dibuja el gobierno de Pericles como un régimen de tipo
aristocratico, “que era de palabra una democracia, pero de hecho un gobierno
ejercido por el hombre principal” y otros muchos sostienen que por aquél fue el
pueblo inducido por primera vez a las cleruquias, a los espectaculos y a los
repartos de sueldos, de manera que se acostumbré mal y se habitué al lujo y al
desenfreno por las medidas politicas de entonces, en lugar de ser prudente y
trabajador, obsérvese mediante los propios hechos la causa del cambio [...]
Rapidamente corrompié a la multitud con el dinero de los espectaculos y la paga
de los juicios y con otros salarios y ayudas; y se sirvi6 de ella contra el Consejo del
Aredépago, al que él no pertenecia por no haber obtenido en suerte el cargo de
arconte, tesmotete, rey ni polemarco. Estos cargos eran por sorteo desde antiguo.
Por esta razén precisamente, cuando Pericles tuvo mds poder entre el pueblo,
acabo6 con la oposiciéon del Consejo, hasta el punto de quitarle la mayoria de los
juicios por medio de Efialtes [...]%2 tan grande era el poder de Pericles entre el
pueblo.®3

La cita precedente contrasta con la opinién final que el propio Plutarco
establece sobre el estratego ateniense. Ahora bien, para atender a la complejidad de
la persona de Pericles es importante citar algunos fragmentos de la famosa Oracion
flinebre, misma que pronuncié en ocasion del entierro de los caidos en una batalla

de la guerra contra Esparta. Tucidides la resefia asi:

Tenemos un régimen politico que no emula las leyes de otros pueblos, y mas que
imitadores de los demds, somos un modelo a seguir. Su nombre, debido a que el
gobierno no depende de unos pocos sino de la mayoria, es democracia. En lo que
concierne a los asuntos privados, la igualdad conforme a nuestras leyes, alcanza a
todo el mundo, mientras que en la eleccién de los cargos publicos no anteponemos
las razones de clase al mérito personal, conforme al prestigio de que goza cada
ciudadano en su actividad; y tampoco nadie, en razén de su pobreza, encuentra
obstaculos debido a la oscuridad de su condicién social si esta en condiciones de
prestar un servicio a la ciudad. En nuestras relaciones con el Estado vivimos como
ciudadanos libres y, del mismo modo, en lo tocante a las mutuas sospechas
propias del trato cotidiano, nosotros no sentimos irritacién contra nuestro vecino
si hace algo que le gusta y no le dirigimos miradas de reproche [...] Somos los

62 Efialtes (500-456 a.C.): hombre de Estado y general ateniense. Nacido alrededor del afio 500
a.C. y muerto cerca de 456 a.C. Fue amigo y partidario de Pericles, con el cual se asocid, y propuso
varias medidas favorables al partido democratico, entre ellas la gran reforma que disminuy6 el
poder del Areépago, dando un golpe al partido oligdrquico. Estos servicios prestados a la causa
democratica excitaron el odio al partido contrario, que finalmente hizo asesinar a Efialtes.

63 Plutarco, op. cit., pp. 349-352.



Unicos, ademds, que prestamos nuestra ayuda confiadamente, no tanto por
efectuar un calculo de la conveniencia como por la confianza que nace de la
libertad [...] Asi es como estos hombres [los caidos] se mostraron dignos de
nuestra ciudad... No debéis considerar la utilidad [...] s6lo a través de las palabras
de un orador que exponga todos los beneficios que derivan de defenderse contra
el enemigo; debéis contemplar, en cambio, el poder de la ciudad en la realidad de
cada dia y convertiros en sus amantes, y cuando os parezca que es grande, debéis
pensar que quienes consiguieron este poder eran hombres audaces y conocedores
de su deber [...] [que] Daban su vida por la comunidad recibiendo a cambio cada
uno de ellos particularmente el elogio que no envejece y la tumba mas insigne,
que no es aquella en que yacen, sino aquella en la que su gloria sobrevive para
siempre en el recuerdo.

Los usos précticos y discursivos de Pericles, independientemente de su
intencionalidad, se sancionaban de modo distinto en su tiempo. El gobernante
estaba expuesto no sb6lo a sus enemigos externos, sino también a quienes
ambicionaban el poder en una Atenas que ya habia colocado, en su centro de vida,
al modo politico de la participacion ciudadana. El reacomodo, por ende, también
repercutié en una adecuacién del quehacer politico que a la postre terminaria en su
degeneracion como seudopolitica hecha a base de corrupcién, demagogia y el
regreso a la inequidad. La orfandad en la que se qued6 el hombre heleno, que ya
habia logrado sentir los efectos de la politica en su sentido artistico, era inevitable y
dolorosa. Por lo mismo, es Plutarco quien esclarece que una vez muerto Pericles
(como victima de una peste que asol6 la ciudad de Atenas, cuando los
lacedemonios la tenian sitiada), los mismos atenienses en particular, y los helenos
en general, perdieron la dltima brajula que todavia los guiaba en el dificil reto de

hacer una politica virtuosa. Escuchemos la reflexiéon de Plutarco sobre ello:

En cuanto a Pericles, los hechos produjeron en los atenienses un rédpido
conocimiento de sus méritos y una evidente nostalgia. En efecto, los que en vida
no soportaban su poder porque los oscurecia, cuando les faltd, reconocieron al
punto, con su experiencia de otros rétores y politicos distintos, que no habia
conducta mas moderada en su importancia ni mas majestuosa en su
condescendencia. Entonces quedé al descubierto que aquella odiada prepotencia,

64 Tucidides, op. cit., pp. 341-356.



antes llamada monarquia y tirania, era en realidad un bastion salvador del
Estado.®

Con la decadencia la isonomia se rompe y decae la visiéon de la politica como
arte. Surgen voces que “encuentran” el hilo negro de la politica, con la afirmacién
de que todo se corrompe en ella porque su uso es, en si, ya una manera de
establecer insalvables diferencias injustas; formas a las que supuestamente siempre
estardn encadenados los hombres mientras vivan en sociedad. La recomendacién
es no ser mas un ingenuo, un “metafisico de la politica”, sino alguien que
efectivamente vea, en su uso, el verdadero motivo que rige la mente humana: la
ambicién y el egoismo. El argumento es que la politica siempre debe identificarse
con el ejercicio del poder (la tinica politica es la que se ejerce), pero de acuerdo con
la premisa de que el poder corrompe; por tanto, todos los hombres que se han
dedicado, dedican y dedicaran al ejercicio de la politica profesional (el gobierno),
siempre deben defender los intereses sectarios del grupo al que pertenecen. Estas
nociones desaprensivas de lo que efectivamente sucedi6é con la invencion del arte
de la politica (en datacion precisa: entre los siglos vil y v a.C.), trivializan los actos
de los gobernantes de la antigtiedad y ubican a estos tltimos como unos gandules
de la politica; asimismo, a los primeros pensadores de la politica los ven, ya sea
como unos incongruentes jilguerillos de sus amos (los “politicos”) o bien como
unos ingenuos que no pueden dar un sentido congruente a su discurso cuando
tratan de salvar la antinomia entre la virtud o el bien, y algo (la politica) que de

antemano es inmoral.

La politica como invencién del genio griego, justamente es un arte que no
sOlo se ve como acciones de gobierno y ejercicio del poder en lo social (entonces de
qué sirve todo el sentido ético que desarrollan Solén en la praxis y Aristételes en la
teoria), dado que su correcta aplicaciéon tnicamente puede emerger de una vida

virtuosa en todas las esferas de la polis, incluida la familiar, o aun la individual de

65 Plutarco, op. cit., p. 436.



la persona. La politica no sélo es de dgora, esgrimida como kratos, también es de
oikos (lo privado), pues lo que precisamente pasa con su invencién, es el
reconocimiento de lo individual en lo social, pero ya no de una sola persona (el
rey) sino de todos aquellos que son considerados ciudadanos, y en esa dltima
premisa no vale el argumento de que los griegos eran inequitativos por no
reconocer a todo el género humano. Como se dijo, la politica implica un némos,
pero no cualquiera, sino el que asimila que aun la participacion requiere de limites
y regulaciones. Los demas pueblos tenian reglas rectoras (gobierno como forma de
ejercer el poder en lo social), pero ese ndmos no se traducia en un sentido artistico

de la politica.

En esta percepcion, desde luego, no se soslaya la critica contemporanea, que
efectivamente encuentra, tanto en los atenienses como en los ciudadanos de otras
pdleis, los vicios de la seudopolitica: como el de inducir la denominada opinién
puablica (Ilamada vox pépuli en Roma), o cometer fraudes electorales (las citadas
ostracas que se encontraron recientemente con el nombre de Temistocles, labradas
por un mismo escultor); pero esos vicios fueron denunciados ya desde la misma
antigiiedad. Concretamente por Platéon y Aristoteles (de ahi su desconfianza en la
democracia), quienes siempre presentaron esas conductas como las desviaciones

del correcto actuar politico.

La decadencia del arte de la politica y el surgimiento de contradicciones
insalvables del régimen democratico cominmente son atribuidas al gobierno de
Pericles. Las consecuencias de su actuar posibilitan un viraje que lleva a la politica
hacia su descrédito. Ya se habia dicho que ello se da en gran parte por el mismo
reacomodo que adquiere el ciudadano dentro esa dimension de la polis, cuando la
esfera del poder se encuentra en el centro del dgora lista para ser ocupada por
cualquiera. Esto nos alerta para hacer un alto en lo que respecta al arribo de esta

creciente profesionalizaciéon del trabajo politico en la Grecia Clésica que es, a su

66 Véase M. I. Finley, op. cit.



vez, el que poco a poco va llenando de defectos a esa misma actividad que en
principio era artistica. El proceso se da de forma gradual y puede ser imperceptible
el momento en el que se arraiga esa seudopolitica, pues el paso de la tergiversaciéon
primeramente se produce como una btusqueda por tratar de hacer mds virtuosa esa
vida politica. La negatividad surge de una btisqueda positiva. Todo ocurre por el
medio con el que se trata de participar en la isonomia (equilibrio o igualdad de
todos ante la ley), que es el de la isegoria (derecho de todos a hablar), y que a su vez

reclama la ayuda de profesionales que ensefien dicha tarea.
2.4. Los sofistas y la politica en la Atenas del siglo v a.C.

El papel de los sofistas en la antigiiedad es de una trascendencia mayuscula. Su
aportacion a la paideia del siglo v a.C. repercutié no sélo en la sociedad ateniense
de su tiempo, sino incluso en la configuraciéon de toda la cultura occidental que
hoy en dia prevalece. La centralidad de la pedagogia como el nuevo principio
rector de la vida humana, para acceder a las mayores virtudes civicas, es el gran
aporte politico que estos hombres legaron. Sin embargo, en la revision histérica de
los sofistas siempre prevalecen dos versiones: la que los sefiala como los grandes
reformistas de la educaciéon o maestros de areté, y la que los ubica atras del telon de
la llamada historia del pensamiento griego, pues serian quienes (segin algunas
versiones: la de los fil6sofos del conocimiento que les suceden generacionalmente)
habrian tergiversado el auténtico papel del maestro de sabiduria o conocimiento al

comerciar con la educacion.®?

En lo que respecta al presente trabajo, la intencionalidad recae en mostrar
ambas posturas para tratar de discernir cudl es su influencia, positiva y negativa,
en el arte de la politica que en los siglos precedentes a ellos se habia gestado. Para
esta labor, iniciamos con un comentario que de entrada es muy dificil refutar, pues

los sofistas, a pesar de todo lo que se diga, si son una parte importante en la

67 Para el estudio de primera mano de los sofistas, existe un libro que recopila biografias y
fragmentos de algunas de sus obras. Consultar Sofistas, Testimonios y fragmentos, Gredos, Madrid,
1996.



evolucion del pensamiento griego, tal y como lo refiere Werner Jaeger en su ya

clasico libro Paideia: los ideales de la cultura griega:

En todo caso los [sofistas], constituyen un fenémeno de la mas alta importancia en
la historia de la educacién. Con ellos entra en el mundo, y recibe un fundamento
racional, la paideia en el sentido de una idea y una teoria consistente de la
educacion. Podemos considerarlos, por tanto, como una etapa de la mayor
trascendencia en el desarrollo del humanismo, aunque éste no haya hallado su
verdadera y mas alta forma hasta la lucha con los sofistas y su superaciéon por
Platon. Hay siempre en ellos algo de incompleto e imperfecto. La sofistica no es un
movimiento cientifico, sino la invasion del espiritu de la antigua fisica e “historia”
de los jonicos por otros intereses de la vida y ante todo por los problemas
pedagogicos y sociales que surgieron a consecuencia de la transformacién del
estado econémico y social [...] desde el punto de vista teérico, su concepto de la
educacion, condujo a una ampliacién de los dominios de la ciencia jonia en los
aspectos social y ético y abri6 el camino de una verdadera filosofia politica y ética
al lado y aun por encima de la ciencia de la naturaleza [...] Asi, la educacién
sofistica encierra en su rica multiplicidad el germen de la lucha pedagoégica de la
siguiente centuria: la lucha entre la filosofia y la retérica.¢8

En la confrontacién del dmbito que mads desarrollaron los sofistas, la
retérica, con el discurso preeminente de los tedricos posteriores, la filosofia,
encontramos la raiz de todas las contradicciones que se han querido ver en el
supuesto comportamiento de estos educadores del siglo de Pericles. Efectivamente,
es a partir de la forma como desarrollaron la ensefianza de la areté, que ellos
encuentran sus principales detractores;®® aunque hay que sefialar que, en el fondo,
de lo que se trata es de la confrontaciéon entre dos posturas éticas distintas: la de
quienes no ensefian la virtud a quienes no la merecen, y la de quines si lo hacen,
pero anteponiendo que esto al final puede repercutir en una vida politica mas
virtuosa, pues el saber ya no serd un dmbito privativo de una casta por el linaje.
Desde luego, la intencién altima pertenece a los sofistas, y no se puede achacar que
estos hombres efectivamente no tuvieran de inicio una postura benévola hacia
quienes requerian de sus servicios, mas el problema de su posterior descrédito

radica en el uso que sus educandos hicieron de la virtud que ellos les delegaron,

68 Werner Jaeger, Paideia: los ideales de la cultura griega, Fondo de Cultura Econémica, México,
1957, p. 273.
69 Véase H. D. Rankin, op. cit.



pues en la praxis utilizaron sus conocimientos para propdsitos mas bien contrarios
a todo lo que concierne una vida civica virtuosa. A este respecto, es consecuente
otra aclaracién de Jaeger sobre el sentido predominantemente aristocratico de la

educacion que impartian los sofistas:

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. En el fondo no
era otra cosa que una nueva forma de educacioén de los nobles. Verdad es que en
parte alguna como en Atenas tuvieron todos, aun los simples ciudadanos, tantas
posibilidades de adquirir los fundamentos de una cultura elemental, a pesar de
que el estado no tenia la escuela en sus manos. A ellos iban los que querian
formarse para la politica y convertirse un dia en directores del estado. Semejantes
hombres, para satisfacer las exigencias del tiempo, no podian limitarse, como
Aristides,” a cumplir con el antiguo ideal politico de la justicia, tal como era
exigible a un ciudadano cualquiera. No debian limitarse a cumplir las leyes, sino a
crear las leyes del estado, y para ellos era indispensable, ademas de la experiencia
que se adquiere en la practica de la vida politica, una inteleccién universal sobre la
esencia de las cosas humanas.”

Con lo anterior, no deja de tener significado la otra postura critica con la que
también se aborda a los sofistas, pues justamente en su influencia para con la
educacion de los caudillos es que encontramos algunos atisbos de esa
tergiversacion que sufre la politica, no por algo que ellos buscaran, sino como
consecuencia de la desviaciéon a la educacién virtuosa que hicieron sus propios
alumnos. Cuando los gobernantes ven que la instrucciéon de especialistas en las
artes puede convertirse en la mejor forma de garantizar la persuasion y el carisma
para con los gobernados, pierden gran parte del sentido de la responsabilidad
politica de la que hablaba Solén. Se instaura la nocién de que para obtener el

ascenso y la consolidaciéon dentro de la esfera gobernante, en una polis que dejaba

70 Aristides (s. V a.C.): hombre de Estado y general ateniense, llamado “el Justo”, hijo de
Lisimaco, que vivi6 en el siglo vV a.C. Fue uno de los diez estrategas del ejército ateniense cuando
Dario invadié Grecia del 491 al 490 a.C., y cedi6 a Milciades su dia de mando, contribuyendo asi a
que se ganara la batalla de Maraton; desterrado en el 483 a consecuencia de las intrigas de
Temistocles, fue nuevamente llamado cuando se produjo la invasién de Jerjes; tuvo gran parte en
las victorias de Salamina y Platea, y después de haber sido dos veces arconte, se le nombré
administrador del tesoro comtn de Grecia; tal fue su integridad en el ejercicio de aquel destino que
muri6 sin dejar con qué hacer sus funerales, encargéndose el Estado de hacerlos, asi como de dotar
a sus hijas.

71 H. D. Rankin, op. cit., p. 266.



abierta esa posibilidad a las capacidades ciudadanas y no necesariamente al linaje,
lo que ahora importa es el correcto uso de la retérica y la oratoria, aunque las

mismas no estén encaminadas a la virtud civica.

A proposito de la linea critica hacia los sofistas se vuelve pertinente destacar
que la acunacion de la palabra sofista, como un eufemismo para delatar a los que
no son sophos sino que se las dan de tales, es un legado socrético. Y las criticas
posteriores de las escuelas filosoficas hacia los sofistas consisten en presentarlos
como aquellos individuos que se dan a la tarea de desvirtuar’? todo lo que habia
ganado la paideia para un uso virtuoso de la politica. Resulta claro que en lo que
tiene que ver con ese arte, es donde mayor grado de influencia, positiva y negativa,
adquirirdn estos pensadores. Una consecuencia terrible de la mala interpretacion
de las ensefianzas de los sofistas es que en la época de la Grecia Clasica se
inauguran las practicas desleales de gobernantes que ya no parten del discurso de
la tirania sino de la democracia. En el fondo, empleaban una seudopolitica de usos
demagodgicos por medio de la difamacién y el engafio.” Dichas estrategias van a
imperar, y el sentido virtuoso de la politica pasara del terreno de la praxis al del
discurso; en gran parte como denuncia, pero también como bisqueda de esa
recuperacién del arte de la politica que busca regresar, pero ya prestando atencién

a lo que la vuelve imposible.

En una linea que siga al pensamiento heleno, los sofistas representan el
eslabon entre los sabios arcaicos (incluidos, entre otros: poetas épicos, tragicos y
physiologoi, o naturalistas presocraticos) y los filésofos que van a emerger en todo
su auge en el siglo Iv a.C., cuando estos tltimos no sélo ejercen la critica sobre los
supuestos mercenarios del intelecto (los sofistas), sino que también toman

distancia de los sabios de la era arcaica. La maxima de Socrates “Yo s6lo sé que no

72 Revisar “Refutaciones sofisticas”, en Aristoteles, Tratados de l6gica (Organon), t. I, Gredos,
Madrid, 2000.

73 La disertacion de Arist6teles sobre los correctos usos de la retérica y los que son perniciosos,
pone en evidencia el deslinde que busca su filosoffa respecto a las ensefianzas oratorias de la
sofistica. A modo de ejemplo, encontramos el subcapitulo “El género judicial: la injusticia y sus
causas”, en Aristoteles, Retorica, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000, pp. 120-129.



sé nada”, representa esa reforma en la estructura del logos griego. La tinica forma
de acercarse a la sabiduria es por medio de un amor a ella, pero sin aspirar a
responder a las preguntas ultimas, porque ni se es sabio ni se tiene resuelta la
aporia por medio de un uso pragmaético de la razén, como, segin Aristételes,
pretendieron algunos sofistas. Con este viraje del arte de la politica a la
seudopolitica, el primero ya sélo podra ser asequible por medio de la filosofia,
pues su correcto actuar ya se ha corrompido una vez que los discipulos de los
sofistas (algunos gobernantes) instauran las rutas artificiales que otorgan al mejor
postor el dominio de esa esfera que permite el sostenimiento del poder por medio

de un manejo de estrategias decadentes, como la retérica mal entendida.

Se debe recordar aqui que no es que antes no hubiera hombres dotados de
conocimiento al servicio de gobernantes. En otras civilizaciones més antiguas que
la griega, el rey o tirano ya consultaba a especialistas en determinadas artes a fin de
lograr su vigencia en el trono.” Lo que cambia con el auge del arte de la politica en
Grecia, es que esos artilugios son ya un producto més acabado y consistente, pues
de lo que se trata es de preparar a todo ciudadano que tenga un interés de
protagonismo dentro de la vida gubernamental de la polis, y ya no a un solo
individuo, como ocurria antes de la invencién de la politica. La especializacion se
refina y se vende al mejor postor; por ende, los sofistas pueden llegar a preparar al
mismo tiempo a vastagos de hombres que dentro del consejo o los tribunales eran

enemigos tacticos.

La aparicion de los sofistas en la esfera de la politica no es un hecho
cualquiera, pues con ellos, con sus modos de concebir el horizonte de la misma,
podemos decir que nace una corriente tedrica y practica que no se ha abandonado
hasta nuestros dias, sobre todo en aquellos lugares (ahora paises o naciones) en los

que se pregona que la politica estd abierta a la participacion de todos los

74 Ejemplos de estas asesorias los da La Boétie cuado habla de la magia que algunos faraones
utilizaban para cautivar a sus subditos, una vez que eran aleccionados por sus sacerdotes o
chamanes. Consultar Etienne La Boétie, EI discurso de la servidumbre voluntaria o el contra uno, Tecnos,
Madrid, 1986.



ciudadanos. La paradoja de todo ello es que sé6lo en la plataforma virtuosa de la
politica podia darse esta nueva forma ver la participaciéon ciudadana, lo cual se
traduce en los modos pragmaticos, a veces fuera de la ética virtuosa, que esgrimen
a partir de ese momento los llamados profesionales de la politica, tanto en su
preparacion e intervencion en las tareas legislativas, como en las acciones
orientadas al gobierno de la polis. De ser un espacio donde afloraba la sabiduria, la
politica se convirti6 en el semillero de conocimientos especificos. De artista, el
politico es rebajado a la simple figura de artesano; y lo interesante, desde el punto
de vista histérico, es que las instrucciones, en un primer momento de origen
virtuoso, que después se tergiversaron, las vinieron a realizar metecos dentro de

Atenas.

Los primeros sofistas eran los herederos de los constructores del
pensamiento heleno que se desarroll6 fuera de Atenas, concretamente con los
milesios de Jonia y los naturalistas italicos, pero ello no impidié que su saber ya
fuera concebido como una pedagogia abierta al que la pagara. Los casos de

Protagoras,” Prodico’® y Gorgias”” son un referente concreto de ese actuar sofista

75 Protagoras de Abdera (499-400 a.C.): pensador sofista griego del que se cree que naci6 entre el
491 y 481 a.C. Nacido en la misma ciudad que Demécrito (Abdera), de quien parece que fue
discipulo, se traslad6 a Atenas. Alli fue amigo de Pericles, quien le encargé la redacciéon de las leyes
para la colonia de Turi, fundada hacia el afio 440 a.C. Protagoras fue acusado de ateo porque en uno
de sus escritos afirmé: “Sobre los dioses no puedo saber si existen o no; hay muchas dificultades
para saberlo con seguridad; el asunto es oscuro y la vida corta”. Sus libros fueron quemados, y tuvo
que escapar hacia Sicilia; muri6 en el intento, en fecha desconocida. Fue uno de los pensadores mas
representativos de la escuela sofista, tanto que mereci6 el respeto de Platén, quien le dedicé el
dialogo que lleva su nombre. Su obra principal fue La verdad o Discursos subversivos. En ella propone
como principio fundamental de su filosofia: “El hombre es la medida de todas las cosas; de las que
existen en cuanto que existen, y de las que no son, en cuanto que no son”.

76 Prodico de Ceos (469-370 a.C.): pensador griego, del que se sabe que naci6 entre los afios 470 y
460 a.C. Fue contemporaneo de Sécrates y Demdcrito, y es considerado uno de los mayores
representantes de la primera sofistica. Fue también el primero de los sofistas que ejerci6é cargos
politicos en Ceos. De las 23 obras que se le atribuyen en la antigtiedad, solamente nos han llegado
algunos fragmentos, de los cuales los mdas importantes son los referidos al Tratado de las horas y al
Tratado de sinonimias. En la primera de estas obras, Prédico exalta el valor moral de las decisiones y
responsabilidades del individuo, y elabora también una interpretacién racionalista del culto
religioso, segtin la cual la religion naceria del deseo del hombre por captar el favor de las fuerzas
naturales ttiles para el bienestar humano. El Tratado de sinonimias tenia por finalidad definir una
relacién univoca entre el nombre y el objeto mediante una clasificacion rigurosa de los matices
léxicos de los distintos sinénimos.



dentro del ambiente de una polis que ya se encontraba abierta a la participacion de

sus ciudadanos, asunto que es explicado de manera clara por Pierre Hadot:

Con el auge de la democracia ateniense en el siglo V, toda esta actividad
intelectual, que se habia difundido en las colonias griegas de Jonia, de Asia Menor
del sur de Italia, viene a establecerse en Atenas [...] Los famosos “sofistas” del
siglo V son a menudo, también ellos extranjeros. Protagoras y Prédico vienen de
Jonia; Gorgias de Italia del sur [...] Su ensefianza responde a una necesidad. El
auge de la vida democratica exige que los ciudadanos, sobre todos los que quieren
acceder al poder, posean un dominio perfecto de la palabra. Hasta entonces, los
jovenes eran formados para la excelencia, para la areté, a través de la sunusia, es
decir, a través de la frecuentacion del mundo adulto, sin especializacion. Los
sofistas en cambio inventan la educacién en un medio artificial, que quedara como
una de las caracteristicas de nuestra civilizacién [...] Mediante un sueldo, ensenan
a sus alumnos las férmulas que les permitiran persuadir a los auditores, defender
con la misma habilidad el por y el contra (antilogia) [...] De hecho, ensefian no
solo la técnica del discurso que persuade, sino también todo lo que puede servir
para conseguir la elevaciéon de punto de vista que siempre seduce al auditorio, es
decir, la cultura general, y se trata entonces tanto de ciencia, de geometria o de
astronomia como de historia, de sociologia o teoria del derecho. No fundan
escuelas permanentes [...] Son profesores ambulantes que permiten sacar
provecho de su técnica no s6lo de Atenas, sino también de otras ciudades.”

En el contexto de una Atenas democrética que tiene un interés centrado en
la politica, depositaria de la rectoria de la Hélade por medio del control de la Liga

maritima y con un creciente prestigio como el centro cultural de los helenos,

77 Gorgias de Leontinos (499-400 a.C.): pensador griego del siglo v a.C., nacido en Leontinos
(Sicilia). Fue uno de los autores mas representativos de la primera escuela sofistica griega. Vivio
muchos afios, 109 segtin algunos, pero no se conoce con certeza la cronologia de su vida. Fue a
Atenas para pedir ayuda contra la ciudad de Siracusa. No tuvo éxito en la misién, pero su discurso
caus6 honda impresién, y es que Gorgias fue precisamente famoso, sobre todo por el arte de la
palabra. A éste se refieren los testimonios mas antiguos, a partir del testimonio de Platén, quien le
supuso interlocutor de Sécrates en el didlogo Gorgias. De sus obras se conservan el Elogio de Helena y
la Defensa de Palamedes (dos paignia o juegos retdricos inspirados en la magia de la palabra, que
“seduce, persuade y transforma el alma”). El arte de Gorgias residid, pues, en el arte del logos
pharmakon, es decir, del discurso que es a la vez medicina y veneno del alma. La tradicién dice que
en un principio fue discipulo de Empédocles, con quien compartié sus ideas sobre la naturaleza.
Pero el verdadero pensar de Gorgias seguramente se encuentra en su obra Sobre el no ser, de la que
se conservan algunos fragmentos y en la que se halla la triple sentencia que resumiria la esencia de
su filosofia: 1) nada existe; 2) si algo existe, no es cognoscible; 3) si algo existe y es cognoscible, no es
comunicable a los demads. Estas paradojas sobre las teorias del conocimiento tuvieron su
contrapunto en las de Protdgoras. Mientras éste, en efecto, afirmé que todas las verdades son
verdad, para Gorgias nada era verdad.

78 Pierre Hadot, ;Qué es la filosofia antiqua?, Fondo de Cultura Econémica, México, 1998, pp. 24-
26.



detonante de su cosmopolitismo, no sorprende que los sofistas echaran raices en
esa tierra. Y las tesis sobre la influencia de algunos de ellos en Pericles son
fundamentadas, pues efectivamente algunos colaboraron de forma constante con el
estratego,” pero lo que si puede resultar arriesgado es sostener que dicho
gobernante fue educado ex profeso por estos especialistas en el trabajo del rétor
(orador), ya que ello implicaria la negacién de la herencia virtuosa que tendria
Pericles a partir del legado que recibié de sus ancestros atenienses, preocupados
por el rescate de la sabiduria arcaica del arte de la politica. Pericles encarna la
contradiccion de la época, la de la polis ateniense y la de los hombres que, a partir

de ese momento, entienden de modo diverso a la areté.

Resulta significativo que durante casi todo el siglo v a.C., los sofistas fueron
considerados unos maestros respetables de la virtud. Su aportaciéon es grande,
pues, de hecho, son ellos quienes centran su atencién en una esfera distinta, que
anteriormente el genio griego veia como una periferia del mythos (los dioses) y de
la physis (naturaleza): el hombre. Mas no se trata de una visién del hombre aislado,
sino del ambiente en el que éste nace, crece y muere: la sociedad. Ese
antropologismo resaltado por los sofistas necesariamente tenia que pasar por la
senda de la politica, de ahi que el principal aspecto en el que ellos centran sus
esfuerzos, como escolarcas, es el de servir de instructores de los hombres que se
van a dedicar a ese arte. El denuesto de los sofistas es una tradicién inaugurada
por Platén y reafirmada por Aristételes (el dltimo incluso escribe un tratado
titulado Contra los sofistas),® cuando ellos centran su atencién en ubicar la
actividad de esos a quienes llaman mercaderes del saber como un acto mercenario
que en el fondo elimina toda virtud, no sélo en lo que se aprende sino también en

lo que se ensefia.

Al margen de ver, a partir de una carga moral, que la apariciéon de los

sofistas hubiese podido ser perniciosa, no hay que dejar de lado que los mismos

7 Véase la biografia de Pericles en Plutarco, op. cit.
80 Aristoteles, Tratados de logica...



hechos pragmaticos y especificos que desarrolld la polis abierta a la discusion
general, volvieron necesaria la presencia de los sofistas como instructores del buen
decir. Ese es el caso concreto del sistema judicial que prevalecia en Atenas, en
donde los mismos acusados y acusadores tenian que hacer frente a las querellas,
pues no existia la figura romana del abogado. Esto es importante, porque tal
necesidad incide en la aparicién de una nueva profesion, la del logégrafo, o el que
hace los discursos del cliente. En ese sentido, los sofistas ocupan las primeras
plazas de logégrafos, y con ello también colaboran en el clima de enturbiamiento
de la nocién de justicia que hasta antes prevalecia en la mente de los atenienses
(que la justicia era tnica e inapelable), pues a partir de ese momento, las
argumentaciones discursivas van a estar orientadas a los puntos de vista de quien
ataca o defiende. Por tanto, la persuasion viene a ser uno de los elementos que
pueden incidir en la deliberacién sobre si una accién es justa o injusta, y esto
mismo nos lleva a las dos ideas o conceptuaciones que menos aceptan los criticos

de los sofistas.

Los aspectos que los criticos de los sofistas no les perdonan a estos tultimos
son el individualismo y el relativismo. El primero se ubica con la sentencia de
Protagoras de que el hombre es la medida de todas las cosas; y el segundo, con lo
que se da a partir de Gorgias cuando pone de relieve que nada es verdad o
mentira, ya que esas abstracciones humanas no son méas que convenciones que
perfectamente pueden ser negadas o rebatidas.8! El cambio que surge con estas dos
visiones socava no sélo el logos griego de ese momento, sino también las nociones
de sabiduria que compartian los helenos en el rescate de sus tradiciones arcaicas. El
radicalismo maximo se alcanza cuando Sécrates (amigo de muchos de los sofistas)
afirma que el problema de estas maximas es que todavia afirman un conocer,
adecuado a quien lo enuncia, y que se debe tener una sola certeza, la de no saber

nada, misma que tampoco significa alejarse de las tareas indagatorias, pero ya no

81 Sobre las doctrinas de Protdgoras y Gorgias, hay un capitulo para cada uno de ellos en Concha
Aguilera (coord.), Historia del pensamiento. Volumen 1. Filosofia antigua, SARPE, Barcelona, 1982.



en un sentido de control del cosmos, a partir de certezas, sino que éstas deben ser
abiertas a la confrontaciéon de opiniones diversas; de ahi su invento: la filosofia
como didlogo, que posteriormente es rescatada y limitada por Platén cuando

decide encerrar la interaccién verbal en un papiro.

Por lo que toca a Socrates, estd claro que el sabio ateniense no lega ningtn
escrito porque en su concepcion del no conocer nada, no pasa la intencionalidad de
encerrar lo que se indaga en la determinacién de la palabra escrita, y es por esto
mismo que en él casi siempre aparece la figura del cuestionamiento. El pregunta y
los demas van dandose cuenta de que no pueden afirmar una posiciéon tltima. Con
todas estas circunstancias, no se puede soslayar el hecho de que Sdécrates, en
muchos aspectos, estd mas cercano a los sofistas que a la posterior generaciéon de
los fil6sofos. De hecho, ya en la misma antigiiedad, Aristides lo nombra entre los
sofistas, y no solamente a él, sino también a figuras tan disimbolas entre si como
Solén y Pitagoras, e incluso al mismo Platéon. En el mismo contexto, se dice que un
discipulo de Isoécrates, Androcion,® es el autor de un escrito perdido titulado

Sdcrates sofista.

Con todo lo anterior, tenemos que Socrates, al igual que otros sofistas, era
un revolucionario del pensamiento griego, y el fin de su vida representa el choque
de las ideas de un hombre que ya no encontraba acomodo en ese orden
establecido. Socrates sufre un proceso por impiedad, pero también sofistas como
Protagoras, mas el tnico cambio es que a Socrates la radicalidad si le cuesta la

vida.

82 Androcion (410-340 a.C.): nacido en Atenas, en el seno de una familia acomodada en el tltimo
decenio del siglo v, fue discipulo de Is6crates. En su carrera politica fue enemigo de Demostenes.
Desterrado a Megara tras ser acusado por el afamado orador, escribi6 alli ocho libros dedicados a la
historia de Atenas, Atthis, que, sin demorarse demasiado en los tiempos antiguos, abarcan hasta el
afio 344-343 a.C. La Atthis de Androcién fue la fuente primordial de la historia de Atenas escrita por
Fil6coro, al mismo tiempo que es también el texto que se halla detras de la Constitucién de los
atenienses, de Aristoteles.



La diferencia mas significativa entre el discipulo de Anaxagoras® y
Arquelao® y los sofistas, es que él no aceptaba un tipo de vida que lucrara con las
actividades de un maestro de saber; de ello daban cuenta su posiciéon desaprensiva
de los lujos o de las inclemencias naturales y bélicas (siempre con su misma
vestimenta andrajosa y reflexionando de pie hasta en plena campafa militar) y su
actitud siempre abierta al didlogo de quien se pusiera en su camino, por medio de
la mayéutica (arte de dar a luz), que decia haber aprendido de su madre (pues ésta
habria sido partera) y de la ironia.85 Estos rasgos de la personalidad de Sécrates

incluso fueron ridiculizados por Aristéfanes® en Las nubes.

El siglo v a.C. de la Grecia Clasica es una época de decadencia para lo que
comporta el sentido originario del arte de la politica, pero es también una centuria
de esplendor en lo que ya implica una confrontacién de pensamientos de
diferentes influencias, reflejados en ideas que van bifurcando ese mismo logos
heleno que habia emergido con el mito y las nociones naturalistas. El siglo de
Pericles es también el de los sofistas, los tragicos, los comediantes, y en el que

Fidias®” proyecta el Partenon y la estatua a la diosa Atenea; pero aun mas all4, es la

8 Anaxdgoras (499-400 a.C.): pensador griego del siglo v. Naci6 en Clazomene (Jonia). De su
obra De Ia naturaleza, apenas nos han llegado algunos fragmentos. Conocedor de las doctrinas de
Anaximenes, Parménides, Zenén y Empédocles, viajé a Atenas siendo ya famoso por sus originales
doctrinas. Fue maestro y amigo de Pericles, asi que cuando éste fue perseguido, también
Anaxagoras sufri6 las consecuencias, viéndose acusado de asebeia (impiedad), por lo que tuvo que
huir de Atenas.

8¢ Arquelao, “el Fisico” (s. vV a.C.): pensador griego de la escuela jonica, discipulo de Anaxdgoras
y maestro de Socrates que vivié en el siglo v a.C. Fue apodado el Fisico porque se ocup6
especialmente en el estudio de las ciencias naturales. Se cree que fue el primero que dividi6 la
filosofia en fisica y moral. Suidas le atribuye una obra sobre la fisica y Plutarco cree que escribi6
unas elegias que consolaron a Cicerén de la muerte de una mujer que amaba.

85 Revisar el apartado de Sécrates en Diégenes Laercio, op. cit., pp. 56-67.

86 Aristofanes (445-388 a.C.): comediégrafo griego. Naci6é en Atenas hacia el 445 a.C y falleci6
poco después del 388 a.C. Los escasos vestigios que poseemos sobre su vida los obtenemos de sus
propias comedias. Por ellas, sabemos que naci6 en el demo atico de Cidateneo, que tuvo
propiedades en Egina y que gozaba de una cultura amplisima y muy refinada. Parece ser que no
quiso dedicarse a la politica, a pesar de que traté temas politicos en sus comedias.

87 Fidias (490-430 a.C.): escultor griego creador del estilo clasico. Inicialmente practicé la pintura,
como su padre Cérmides, pero enseguida orienté su actividad artistica hacia la escultura, cuando
era discipulo de Egia y de Agelada de Argos. A los 30 afios ya era famoso por sus bronces de la
Atenea Promachos, realizada con el botin procedente de la batalla de Maratén y que decoraba la
Acrépolis, y la Atenea Lemniana, de la que han quedado sélo copias. Desde el afio 447 a.C. se



etapa en la que se inaugura una visiéon que dicta una nueva senda a un tipo de
sabiduria que ya no se asume como tal: la filosofia. Dicha visién es la del
compromiso ético y vivencial de la reflexiéon, que es legada por el hombre al que el
oraculo de Delfos calificé como el mas sabio de su tiempo: Socrates. La muestra de
ese compromiso con la polis, aun cuando ella tome decisiones injustas, es la de
cumplir con el deber de un ciudadano virtuoso. Soécrates rechaza la fuga que le
sugieren sus amigos y enfrenta su destino aplicando una reminiscencia del sentido
artistico y virtuoso de la politica. Irénicamente, este factor de correspondencia con
el deber civico es el detonante de la critica politica de los hombres que siguen el
legado socratico en el pleno uso del método filoséfico, al considerar que la
democracia, de la que se sentian tan orgullosos los atenienses, habia terminado con
la vida del mayor sabio que diera esa ciudad. El juicio de Socrates le da la puntilla
a un régimen que con su fundacién habia perseguido la areté politica, y deja claro
que los vicios engendrados ya van a ser muy dificiles de erradicar. La misma
politica que perfeccionan los griegos, a partir de una influencia de los fenicios, ya
habia sido ensombrecida y transvalorada. La labor de los fil6sofos ahora sera la de
encontrar lo que fall6 en la politica para erigir otros instrumentos que nos
devuelvan ese sentido originario, mismos que, a su vez, impidan que ese arte se
vuelva a ensombrecer. En dichos tratados seguira vigente el arte de la politica, pero

ahora apegada a un discurso de lo posible.

encargd de dirigir las obras de reconstruccion de los templos de la Acrépolis y de la decoracion
escultérica del Partendn, siguiendo el mandato de su amigo Pericles. Su relacién amistosa con
Pericles y el éxito de sus obras son las razones politicas y artisticas que llevaron a sus enemigos a
acusarle frente al gobernante de Atenas. Fue procesado, primero acusado de haber sustraido parte
del oro entregado por la ciudad para la elaboraciéon de la Atenea Partenos y, méas tarde, de impio, al
tener la osadia de representar su efigie en el escudo de la diosa. Sobre su muerte no hay noticias
ciertas; unos consideran que muri6 en la carcel de Atenas y, segtin otros, murié en Elide, a donde
habia huido.



CAPITULO TERCERO
DEL ARTE DE LA POLITICA A LA FILOSOFIA POLITICA

Hemos visto como se dieron las pautas para la invencioén del arte de la politica en
Grecia, y que ese momento concreto pertenece al recorrido evolutivo de una
sabiduria que va del mito a la physis (pensamiento teorético que establece una
nocién de naturaleza) y de ésta al ndémos o ley (que repercute en las primeras
concepciones éticas que buscan optimizar la vida social). El punto culminante de la
concrecién de un tipo de conocimiento que toma distancia de las sabidurias
primigenias, para autorreferirse como un principio que sé6lo se sustenta en la filia
(amistad) proyectada hacia esos mismos saberes, es la filosofia. En este capitulo se
presenta una aproximacion a la manera como se ve y concibe el arte de la politica
en esa etapa de los fil6sofos, sobre todo cuando la politica ya no se asume como
praxis sino como teoria. Una accién importante es el cambio de muchos factores de
la vida civica del siglo 1v a.C., mismos que llevan a los filésofos del conocimiento,
principalmente Platén y Aristoteles, a un abordaje distinto del arte de la politica.
Arte visto como una mas de las disciplinas filoséficas -en su opinién, la mas
importante- a las que se debe abocar quien busca la principal virtud: el

conocimiento.

La sentencia socratica de “La virtud es conocimiento” es llevada a su
maxima expresion en el incipiente camino que la filosofia inaugura. Es significativo
que esa vision filosoéfica de la politica todavia se mueva dentro de los terrenos de la

vision artistica que los griegos le supieron plasmar a esa actividad humana. En la



posterior evolucion de la filosofia, ya desde un periodo temprano como el del
helenismo, que se inicia en el mismo siglo 1v, la politica poco a poco perderd su
sentido artistico para convertirse, dentro de la filosofia, en lo que cominmente
aceptamos hoy en dia: una teoria o una ciencia para “expertos”. Con ello, surgen
los criticos y enemigos del arte de la politica, quienes incluso la calificardan como
una de las actividades de las que debe huir el hombre si no quiere vivir en la

infelicidad.

El periodo histérico comprendido es variopinto y complejo. Va de la derrota
de Atenas en la guerra del Peloponeso, al surgimiento del imperio helenistico, en el
que la cultura griega alcanza su cota mas alta en lo que concierne a la
universalizaciéon de su cultura, pues con el inicio del imperio proyectado por
Alejandro Magno, aparece un panhelenismo abierto a su expansion.! A caballo
entre la Grecia Clasica y el helenismo, los filésofos visualizan una redimensién del
arte de la politica, por fortuna todavia vigente -no sin ciertos recelos-, y éste sigue
siendo indispensable para la convivencia humana. En la préctica, sin embargo, ya
debe haber cuidado con el fin a atender lo que enturbia la ruta de sus
posibilidades. Las experiencias pasadas que habian ensombrecido ese arte concreto
de la politica, lleva a los fil6sofos a proyectar un logos (ahora entendido como
razén) que necesariamente vincula a la politica con el nuevo véstago de la
sabiduria griega: la filosofia. La confluencia tendra connotaciones mayusculas,
pues la actividad humana de la politica, a partir de ese momento, va a adquirir un
grado de complejidad que en algunos casos darad lugar a equivocos, como el de
asimilarla, en lo que a discurso se refiere, a los puros parametros del filosofar: la
teorizacién y la sistematizacién. Se intenta demostrar que el encuentro del arte de
la politica con el nacimiento de la filosofia, dentro de la Grecia Clasica, es un
perfeccionamiento del arte mismo, y es el altimo intento por llevarlo por senderos
virtuosos. La radicalizaciéon de esa postura que trata de salvar el arte de la politica

se ejemplifica, de forma paradigmaética, con la postura platénica de que la vida

1 Véase Jean Carpentier y Francois Lebrun (dirs.), Breve historia de Europa, Alianza, Madrid, 1994.



politica (la mas importante de las epistemes) debe ser encabezada y guiada por el

tilésofo rey.

La cuarta centuria A.D. es un complejo abigarrado de nociones que por
momentos pueden llegar a ser antitéticas, y es consecuencia de la propia evolucién
del pensamiento griego. Los intereses se centran en la busqueda de la felicidad, y a
la par del nacimiento de la filosofia, se reconoce la importancia de la vida ética
para el devenir de una vida superior, que se basa en lo virtuoso. En ese sentido,
cobra relevancia la diferencia en los temas a los que se aboca el pensamiento
griego, ahora como filosoffa. A las visiones que se centraban en un primer
momento en lo divino, y después en la naturaleza, se superponen los paradigmas,
que también pueden ser cosmologias o visiones del mundo, que centran sus
esfuerzos en la basqueda de un logos que posibilite un correcto y mejor desempefio
del tinico animal politico sobre el planeta. Por tanto, es menester abocarse a lo que
define a este ser: la vida social. De ahi, la filosofia, como culminacién de todo el
proceso evolutivo del pensamiento griego, si bien no deja de tener presente los
temas de la religiéon y de la naturaleza -claves para entender el origen de la
metafisica y la ontologia, discursos que después privilegiara la filosofia posterior-,
en ese primer momento de su despertar, dara una importancia capital a la politica,
siempre vinculada con la ética que puede facultarla como un arte de lo posible.
Sigue vigente en esos afos la certeza de que lo virtuoso es lo tnico que
necesariamente deviene de un arte. Ese primer abordaje de la politica con las
herramientas de la filosofia, constituye un intento por canalizarla en una doxa
(opinién general), a partir de que su actividad es la que nos define como animales
sociables. Para lograr ese fin, se requiere precisar cudl es el arte especifico en un

contraste con las desvirtuaciones que no lo hacen posible.

Esas convicciones que hereda la filosofia son producto no sélo de la
tradicion previa de los poetas o los sabios presocraticos, sino también de Socrates,

puente entre el siglo V y el Iv a.C.; ese ateniense ejemplar, muerto en el afio 399



a.C., fuente de inspiraciéon de los filésofos posteriores, en gran parte porque la
accién mas radical de su vida: el enfrentarse a su muerte, fue consecuente con el
sentido virtuoso de una lealtad a las convicciones politicas que afloran del propio
sentido ético que se determina con el vivir mismo. Las consecuencias de la muerte
decretada a Socrates por su ciudad, son trascendentales en el propio discurrir de
las nociones de la politica posteriores: una combinacién de la politica, vista como
tema de reflexion filosofica, con otros elementos que pertenecen al terreno del

deber ser.?

Platon, en la Repiiblica, plantea el problema de la ciudad ideal -parte
integrante del idealismo platénico-, y lo traduce en la primera teoria filoséfica que
construye una utopia.? La trascendencia del hombre y su destino -un cambio con
la tradicién previa de la vida entendida a partir de una trascendencia religiosa o
mitica-, a su vez, presenta otros de los grandes temas del fundador de la
Academia: la basqueda de la verdad y la prevalencia de las formas (ideas) sobre

las cosas (lo sensible).

Con Aristoteles, ese deber ser se traduce en la construcciéon de un corpus
tilosofico que centra sus esfuerzos en la sistematizaciéon y la basqueda de la
definicion precisa, para construir un saber mas adecuado respecto a los modos de
actuacion politica. El estagirita legara al mundo su nocién teleoldgica de la politica,
que fija su atencién en las finalidades del actuar humano y en los medios para
lograr que las cosas del mundo social sigan un cauce correcto.* La ética entendida
como un camino propio de costumbres y hébitos, que construye el hombre mismo,
puede ser el tan buscado medio para llegar a determinadas finalidades politicas.
Posturas encontradas del maestro Platén y del discipulo Aristételes, pero que

pretenden atender un mismo problema: una ciudad en crisis, reflejada en la

2 Consultar “La herencia de Socrates”, en Werner Jaeger, Paideia: los ideales de la cultura griega,
Fondo de Cultura Econémica, México, 1957, pp. 389- 457.

3 Consultar Platén, Repiiblica, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000.

4 Acudir a Aristoételes, Politica, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000.



condena a muerte a Socrates. Hecho, el dltimo, sintoma de decadencia en los

canales de la politica.
Escuchemos la caracterizacién de Werner Jaeger sobre el siglo 1v a.C.:

Este desplazamiento del punto de enfoque, que en el fondo arranca ya desde los
sofistas, distingue al nuevo siglo del anterior, y sefala también el comienzo de una
época historica [...] Tal es la verdadera significacién del siglo IV para el mundo. La
filosofia, la ciencia y, en lucha constante con ellas, el poder formal de la retérica,
son los vehiculos a través de los cuales llega la herencia espiritual de los griegos a
los demas pueblos del mundo en aquella época y en la posteridad, y a los que
debemos primordialmente la conservacién de aquel patrimonio de cultura [...] Y si
desde el punto de vista nacional helénico puede parecer que el precio abonado por
conferir al pueblo griego este titulo de gloria ante la historia universal fue
demasiado caro, debemos recordar que no fue precisamente la cultura la que
determiné la muerte del estado helénico, sino que la filosofia, la ciencia y la
retérica eran, por el contrario, las formas en que podia perdurar lo que habia de
verdaderamente inmortal en la creacién de los griegos. Por donde llegamos a la
conclusiéon de que el desarrollo del siglo IV aparece envuelto en las sombras
profundamente tragicas de un proceso de disolucién y al mismo tiempo
iluminado por el resplandor de una sabiduria providencial, a la luz de la cual
tampoco el destino terrenal de aquel pueblo précer representa mas que un dia
dentro de la gran obra de conjunto de su creacién historica.>

3.1. El nacimiento de la filosofia en una polis en crisis: la figura de Socrates
en el despertar de nuevos ideales para salvar el arte de la politica

La caracterizacion de Jaeger nos ayuda a comprender la base histérica en la que
emerge la vision filosofica del arte de la politica: de la tradicién que entendia y
transmitia la politica a partir del uso de una sabiduria poética (Solén), al
tratadismo de los temas que tienen que ver con la vida en la ciudad, por medio del
uso de métodos filoséficos como la dialéctica traducida en episteme. Por lo que se
refiere a la tradicion dialéctica, los Didlogos de Platén son imprescindibles. La
dialéctica es el arte de discutir, y los dialectikoi eran conocidos como discutidores o
dialogantes que ejercian tal actividad ante un publico selecto que otorgaba el

triunfo y derrota.®

> W. Jaeger, op. cit., p. 388.
6 Revisar “Libro I: Generalidades sobre los métodos de la dialéctica”, en Aristoteles, Tratados de
logica ( Orgunon), t. I, Gredos, Madrid, 2000, pp. 89-121.



Esos ideales teoréticos en la filosofia, vistos como herramientas para la
virtud del conocimiento, obedecian a los hechos histéricos que se presentaban en
ese momento en Atenas, y nuevamente esa ciudad vino a ser el escenario en el que
se gest6 otro evento importante del genio griego: el eclecticismo de ideas y la
confluencia de diversas corrientes del pensamiento de la Grecia Arcaica, que
llegaron por la via de transmisién que aportaron los sofistas en el siglo v a.C. Todo
ello se hizo presente en Atenas para dar origen a un tipo de cultura que desde
entonces conforma la tradiciéon occidental. Cultura como saber especializado con
reglas claras, basadas en la l6gica, y que dividido en varias ciencias, conformé el
primer corpus filosofico de los griegos. La respuesta dialéctica a la refutacion del
error es la forma que se encuentra para acometer el pensamiento de los sofistas
que, en opinién de los fil6sofos, habia hecho mucho dafio a la vida civica (que, en
altima instancia, es la que més importa). Ese pensamiento sofistico, que Giorgio
Colli llama una razén destructiva, fue central en el descrédito del pensamiento
mitico -basado en enigmas-, pues colocaria al hombre en una posicién de
enfrentamiento consigo mismo, al tener supuestamente los medios para poner en
tela de juicio todo lo que le rodeaba, pero sélo con usos retéricos apoyados en

apologias al relativismo y al nihilismo. Nos dice el filosofo italiano:

Pero, ;es realmente un edificio ese sistema del “logos” (el pensamiento sofistico)
asi elaborado? Es decir, ademas de estar constituido por el andlisis de las
categorias abstractas y por el desarrollo de una légica deductiva, o sea, por la
formacion de los conceptos mds universales a que pueda llegar la capacidad de
abstraccion del hombre, y por la determinaciéon de las normas generales que
regulan el procedimiento discursivo de los razonamientos humanos, ;ofrece
acaso, ademads de todo eso, un contenido doctrinal y dogmatico de la razén, un
auténtico complejo constructivo, un conjunto de proposiciones concretas que se
impongan a todos? La respuesta es negativa: en el planteamiento mismo de la
discusiéon griega hay un intento destructivo [...] Las consecuencias de ese
mecanismo son devastadoras. Cualquier juicio, en cuya verdad crea el hombre,
puede refutarse [...] La destructividad dialéctica de que hablabamos antes alcanza
ese grado de abstracciéon y de universalidad que la transforma en nihilismo
tedrico, frente al cual cualquier creencia, cualquier conviccién, cualquier



racionalidad constructiva, cualquier proposicion cientifica resulta ilusoria e
inconsistente.”

El saber filoséfico surge como contraparte del tipo de pensamiento sofistico
que en el siglo v a.C. habia dotado al genio griego de muchas posibilidades de
crecimiento civico -el arte de la politica necesitaba de la participaciéon de la
mayoria de los ciudadanos-, pero también de lo que puede anquilosarlo: la
corrupcion y la demagogia. Las pruebas irrefutables del dafio se presentaban, a flor
de piel, en dos ejemplos: por un lado, la caida de Atenas en la guerra contra
Esparta, en la que la dltima también habia salido maltrecha, pues nunca pudo
rehacerse de sus pérdidas; y, por otro, el ascenso de una nueva potencia militar en
el norte de la Hélade que pugnaba por esgrimir un nuevo tipo de organizaciéon
politica que ya no depositaba su fe en la autarquia de la ciudad individual sino en
un cosmopolitismo imperial que, a la postre, cuando el suefio de Filipo 118 de
Macedonia fue cumplido por su hijo Alejandro Magno, terminaria por influir
directamente en las posteriores definiciones y estudios de una politica que ya para

entonces pertenecia a otra experiencia historica.?

En ese cambio que comporta la orfandad de los griegos respecto al arte de la
politica en las experiencias concretas, la respuesta de la filosofia no se hace esperar:
emergid el examen de todas las causas que habian incidido en la falla de la nocién
de polis, inventada por ellos para definir la actividad de la sociabilidad humana. En
un primer diagndstico, era claro que esas ciudades estaban en crisis al extrapolar la

garantia de otorgar a todos los ciudadanos la isegoria (el derecho de todos a hablar);

7 Giorgio Colli, El nacimiento de la filosofia, Tusquets, Barcelona, 2000, pp. 89-95.

8 Filipo 11, rey de Macedonia (382-336 a.C.): fue hijo de Amintas Il y de Euridice. En el afio 367
a.C., Peldpidas lo hizo rehén suyo y se lo llevé a Tebas; permanecié tres afios en Beocia, donde
Epaminondas le ensefié politica y estrategia militar, conocimientos que el joven Filipo emple6
después para someter a Grecia. A la muerte de sus hermanos Alejandro Il y Perdicas 111, Filipo fue
nombrado regente del reino en el afio 359 a.C. en nombre de su joven sobrino Amintas, hijo de
Perdicas, y se proclamo rey en el 356 a.C. A partir de ese momento, Filipo inicié una politica de
engrandecimiento de Macedonia.

® Revisar este periodo histérico en Varios, El legado de Grecia, ed. Sir Richard Livingstone,
Ediciones Pegaso, Madrid, 1947.



empero, con el surgimiento de esa garantia también vinieron otros elementos (los
de la propia filosofia) con los que la razén destructiva se hizo mas poderosa. Los
tilésofos cinicos!® y escépticos!! surgen en ese nuevo entorno del siglo 1v a.C,,
cuando la critica a las “apariencias” de la vida humana ya no pasaba por una
construccién retérica sino por el empleo de las herramientas provenientes de las

propias abstracciones filosoéficas.

La crisis de la polis en Grecia es el resultado consecuente de una civilizacién
interesada en el desarrollo de la acciéon de pensar como el més elevado ejercicio
vital, y es paraddjico que, con ello, en las cotas mas altas de su cultura, aparezca la
critica hacia sus propias concepciones. En esto, el mismo Sécrates ejemplifica la
ambigiiedad de la época, que en el caso de su personalidad, aun hoy es
controvertida. Las diferentes versiones de su vida, plasmadas en recuerdos de sus
discipulos, nos heredan un campo complejo sobre el tipo de estirpe a la que
pertenece la sabidurfa del connotado ateniense. Por lo mismo se debe tener
cuidado cuando se aborda su figura, pues nunca deja un escrito propio, y lo que de

él nos ha llegado son referencias de alumnos y criticos como: Platén, Jenofontel? o

10 Para el estudio de los cinicos, se sugiere Donald R. Dudley, A History of Cynicism. From
Diogenes to the 6th Century A.D., Gordon Press, Nueva York, 1974.

1 En lo concerniente a escepticismo, revisar el “Capitulo Xv: El escepticismo”, en Concha
Aguilera (coord.), Historia del pensamiento. Volumen I. Filosofia antigua, SARPE, Barcelona, 1982, pp.
257-273.

12 Jenofonte (ca. 428-427-ca. 354 a.C.): historiador y poligrafo griego, nacido en torno al afio 428-
427 a.C. en el seno de una familia acomodada. Durante su juventud, se mostré cercano al circulo de
Soécrates y tuvo una azarosa participacién en la convulsa vida politica del momento, lo que le llevé
a abandonar Atenas en el afio 401 a.C.; en ese mismo afio, se enrold en el ejército que se puso al
servicio de Ciro, aspirante al trono de Persia, en Asia Menor. Aquella expedicién fue desastrosa, y
durante su vuelta hacia el Mar Negro, Jenofonte fue nombrado general y dirigié con éxito sus
tropas hasta Trapezunte en el 400 a.C. Después estuvo al servicio de Seutes en Tracia, y mas tarde
ofreci6 sus servicios al general espartano Tibrén, y, junto con sus tropas, realizé diversas campafias
en Asia Menor en el 399-397 a.C. Precisamente en el afio 399 a.C., afio de la muerte de Soécrates,
Jenofonte, dada su proximidad a los circulos socraticos, fue exiliado formalmente de Atenas.
Durante los afios 396-394 a.C., Jenofonte estuvo al servicio del rey espartano Agesilao, a quien
acompai6 en la guerra de Corinto y con quien estuvo presente en la batalla de Coronea en el 394
a.C,, en la que las tropas espartanas se enfrentaron a Atenas. Tras esa participacion, Jenofonte
trasladé definitivamente su residencia y la de su familia (su mujer Filesia y sus dos hijos) a Esparta,
y de alli, a Escilunte, donde recibié de Esparta su nombramiento como proxenos. En el 371 a.C,,
cuando los eleos, tras la batalla de Leuctra reclamaron su finca de Escilunte, Jenofonte y su familia



Arist6fanes. Con las reservas del caso, atendiendo a Platén, nos llega la
reminiscencia de que el logos socratico es todavia el que se refiere a su acepcion de
simple palabra, pero ya en una proximidad con la nueva version filoséfica que
emparenta al vocablo con su nocién de razén. Sin embargo, si ese logos es mas
proximo a la sabiduria que a la filosofia -que posteriormente acufiaran sus
discipulos-, es por su propia actitud ante la escritura, la cual se esgrime por dejar
de lado la necesidad por legar un saber circunscrito a los caracteres en un papiro
que limitan las ideas. El conocimiento s6lo puede generarse cotidianamente, y
siempre con la interaccién de saberes que se expresan de manera oral, mediante el
dialogo, no s6lo con lo que puede emerger en la pura recurrencia a los textos que

se van guardando en la memoria de una biblioteca.

La reflexiéon socratica sobre la vacuidad de un discurso escrito, que no
puede ser tomado como el conocimiento mismo, es presentada por Platén en el

dialogo que sostiene su maestro con Fedro:13

SOC.- Sobre la conveniencia e inconveniencia del escribir, y de qué modo puede
llegar a ser bello o carecer, por el contrario, de belleza y propiedad, nos
queda atn algo por decir. ;No te parece?

FED.- Si.

o[

SOC.- (citando a Thamus el rey de Egipto que increpa a Theuth, que le mostraba
sus artes [el escrito] para entregarlas al resto de los egipcios): “No es, pues,
un farmaco de la memoria lo que has hallado, sino un simple recordatorio.
Apariencia de sabiduria es lo que proporcionas a tus alumnos, que no
verdad. Porque habiendo oido muchas cosas sin aprenderlas, parecerd que
tienen muchos conocimientos, siendo al contrario, en la mayoria de los
casos, totalmente ignorantes, y dificiles, ademas de tratar porque han
acabado de convertirse en sabios aparentes en lugar de sabios de verdad”
[...] Porque es que es impresionante, Fedro, lo que pasa con la escritura, y
por lo que tanto se parece a la pintura. En efecto, sus vastagos estan ante
nosotros como si tuvieran vida; pero si se les pregunta algo, responden con
el mas altivo de los silencios. Lo mismo pasa con las palabras. Podrias llegar
a creer como si lo que dicen fueran pensandolo; pero si alguien pregunta,

se trasladaron a Corinto. En torno al 368 a.C. se le levant6 el exilio y en el 366-365 a.C. Jenofonte
regresé a Atenas, donde vivi6 hasta su muerte, acaecida en ca. 354 a.C.

13 E] personaje que da nombre al didlogo si es un personaje histérico. Era hijo del ateniense
Pitocles, amigo de Demdstenes y, posteriormente, de Equines.



queriendo aprender lo que dicen, apuntan siempre y tinicamente a una y la
misma cosa.4

Tal certeza socrética es dejada de lado por la mayoria de sus alumnos, no
por el olvido de la ensehanza de vida del maestro, sino como una necesidad de
acometer el caos que rodea a una sociedad sumida ya en los canales dialécticos.
Dique que es, a su vez, la forma de delegar normas para que la isonomia o
equilibrio social no se corrompa. Esa salida no podia darse si no era con la
recurrencia a la invencién de un nuevo género literario que posibilitara un cierto
orden para entender no sdlo el pasado politico, sino también las aspiraciones de
vida social a las que se puede acceder por medio de un conocimiento especifico. En
el paso del arte de la politica a la filosofia politica, Socrates es una pieza clave a la
que necesariamente se debe recurrir. Las tradiciones que, por un lado, lo ubican
como sofista y, por otro, como filésofo, dejan en claro el papel intermedio de su
figura en el cambio de marcha del pensamiento griego. El oraculo lo habia
calificado como el més sabio de los griegos de su tiempo,> y ésa es quiza la mejor
definicién que todavia se puede dar de él, dado que la misma vision es la que nos
puede permitir acceder a un develamiento de los elementos que lo han convertido
en un mito. La herencia que Socrates lega a la cultura griega del siglo 1v a.C. es

referida por Jaeger:

Socrates es una de esas figuras imperecederas de la historia que se han convertido
en simbolos. Del hombre de carne y hueso y del ciudadano ateniense nacido en el
afio 469 a.C. y condenado a muerte y ejecutado en el afio 399 han quedado
grabados pocos rasgos en la historia de la humanidad, al ser elevado por ésta al
rango de uno de sus pocos “representantes” [..] En cambio, la personalidad
humana de Socrates se manifiesta fundamentalmente a través de su influjo sobre
otros. Su 6rgano era la palabra hablada. Nunca plasmoé por si mismo esta palabra
mediante la escritura, lo cual indica cudn importante, fundamental, era para él la
relaciéon de lo hablado con el ser viviente a quien en aquel momento dado se
dirigia. Esto representaba un obstdculo casi insuperable para un intento de
exposicion, sobre todo si se tiene en cuenta que su forma de charla por medio de

14 Platon, Fedro (Didlogos 111), Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000, pp. 396-402.
15 Asf se refiere en Didgenes Laercio, Vidas de los filosofos mds ilustres, Tomo, México, 2004, p. 63.



preguntas y respuestas no encajaba en ninguno de los géneros literarios
tradicionales.16

El influjo socratico sobre sus discipulos incide notoriamente no sélo en el
nacimiento de la prima filosofia sino también en los problemas a los que ésta se
enfrentard cuando se constituya en lo que se entiende como las escuelas filoséficas
de la antigtiedad.1” En ese sentido, el ideal educativo de Socrates se va a traducir,
en la siguiente centuria, y durante todo el periodo helenistico, en el modo de vida
que adoptaran los filésofos en su labor cotidiana, mismo que es entendido como la
btsqueda de la virtud con base en la premisa fundamental de que ésta sdlo se
puede hacer presente una vez que se adquieren conocimientos. En las actividades
del propio Socrates hay referencias que lo sittan como un hombre que pasaba
escaso tiempo en espacios que no lo pusieran en contacto con sus congéneres (asi

en la mayoria de las referencias platoénicas’® y en las de Jenofonte).1”

Para Socrates, el espacio para el conocimiento no era el de los sitios
privados, sino el dgora, el gimnasio y el simposio (traducido posteriormente como
banquete y que literalmente significaba reunién de bebedores). El conocimiento se
veia necesariamente como politica y en ello iba implicita una paideia que se ponia
en practica con las ensefianzas que se proyectaban principalmente sobre los
jovenes. Socrates inaugura el ideal de una ensefianza superior en un espacio
concreto.?? Todavia no hay en él una escuela instituida de acuerdo con directrices,
pero su intervencion dentro de estos espacios ya es en si una forma de entender
como se puede incidir sobre el comportamiento de los hombres (ideal de la
educacién). Un aspecto que revela esta influencia es el de las primigenias escuelas

tilosoficas que crecieron en torno a gimnasios como el de la Academia o el Liceo.

16 W. Jaeger, op. cit., pp. 389, 394 y 395.

17 Véase Carlos Garcia Gual y Maria Jests Imaz, La filosofia helenistica: Eticas vy sistemas, Cincel,
Madrid, 1986.

18 En las que aparece el personaje de Socrates.

19 En Jenofonte, Recuerdos de Socrates, Banquete, Apologia de Socrates, Gredos, Madrid, 1993.

20 Consultar W. Jaeger, op. cit., subcapitulo “Sécrates, educador”, pp. 403-457.



Mas alla de las influencias ante esa nueva actitud para acceder al
conocimiento, Sécrates es indirectamente quien pone el germen de la mayoria de
las futuras escuelas filosoficas que seguiran operando aun en el imperio romano.?!
Ese es el caso no sélo de la escuela conformada por el mas famoso de sus
discipulos, la Academia de Platon, de cuya linea surgira -incluso en un sentido
critico del platonismo- el Liceo de Aristételes, sino también de corrientes
tilosoficas que a la postre repercuten en el surgimiento de escuelas posteriores,
como el estoicismo,?? o bien el cinismo fundado por Antistenes,?® otro de los
alumnos socraticos, que a su vez viene a ser el maestro de Didgenes, cuyo
discipulo Crates? es quien ensefia al fundador de la escuela estoica: Zenén de
Citio. En todo este arbol genealdgico, sélo el epicureismo? y el escepticismo (las
otras dos corrientes filosoficas fuertes de la tradiciéon antigua) guardan una cierta
distancia con la herencia socratica; pero en todo caso, lo que si se puede afirmar es
que dentro de las escuelas citadas, que se desarrollan bajo le égida socratica, nunca
dejo6 de estar presente la alusion a la importancia de la vida politica. Por lo que se
refiere al estoicismo, queda manifiesto no sé6lo en sus periodos temprano y medio,

sino también en el tardio con la figura de un emperador filésofo como Marco

21 Sobre la herencia de Socrates en las escuelas filoséficas, acudir al “Capitulo VIII: Las escuelas
socraticas”, en C. Aguilera, op. cit., pp. 99-108.

22 Acerca del estoicismo temprano, hay una radiografia muy completa en el “Capitulo xur: El
estoicismo”, en C. Aguilera, op. cit., pp. 229- 244.

2 Antistenes (436-366 a.C.): filésofo socréatico griego que vivié en los siglos V-Iv a.C,; no se
conoce con precision la cronologia de su vida. Fue alumno de Gorgias y discipulo de Socrates.
Segun algunos, Antistenes es el fundador de la escuela cinica. Diégenes Laercio dice que escribi6
diez voltimenes, pero lo que de él se sabe, solamente se conoce por referencias de autores como
Aristételes, Jenofonte y otros, sin que sea posible establecer rigurosamente todo su pensamiento.

24 Crates o Cratero de Tebas (s. Iv a.C.): fil6sofo cinico natural de Tebas que vivié hacia el 320
a.C. Sufria una malformacién congénita y, segin algunos, se deshizo de su patrimonio para
imponerse privaciones, siguiendo la escuela de su maestro. A pesar de sus andrajos y su
deformidad, imponia respeto por la severidad y grandeza de sus principios. Suscité una pasién
violenta a una joven rica y noble que lleg6 a ser su esposa. Compuso algunas tragedias filosoficas y
varias poesias con el titulo de Pasatiempos, entre los cuales se contaria el Elogio de la lenteja, citado
por Ateneo.

% Véase “Capitulo x1v: El epicureismo”, en C. Aguilera, op. cit., pp. 245-255.



Aurelio.?0 Resulta singular que el estoicismo (escuela que propugnaba por la
defensa de la vida politica) haya emergido indirectamente del alto en el camino
que representé el cinismo como una postura filoséfica que no otorgaba sus

defensas al arte de la politica.

Queda manifiesto cudl era el clima en el que se desenvolvié el influyente
Socrates, que determind una reconstitucion del arte de la politica de acuerdo con
nuevos parametros para continuar con la apuesta por la defensa de la politica que
de manera fehaciente y heroica esgrimieron Platon y Aristoteles. Es sintomatica la
siguiente consideracion de un escrito conjunto de Carlos Garcia Gual y Maria Jests

Imaz:

Todo el siglo 1, tras la Guerra del Peloponeso, esta lleno de experiencias civicas
adversas. Lo vemos ejemplarmente en el caso de Atenas. Platén, que nos cuenta su
vivencia de esas crisis en la Carta VII, trat6 de presentar una propuesta utdpica en
la Repiiblica, como un denodado e idealista empefio por salvar la ciudad, y volvio
a reiterarlo, con un margen mayor de compromiso, en su obra de vejez: Las Leyes.
Aristoteles estudio las constituciones de las diversas ciudades, y en su Politica nos
ofrece un andlisis de la problematica en torno a la polis. Pero lo que queremos
destacar es que tanto para uno como para el otro la vida feliz y digna ha de
realizarse en el marco civico, en la cooperacién para una ciudad mejor. El filosofo,
piensan ambos, estd al servicio de la comunidad, aunque esto le pueda acarrear,
como el sabio que regresa para ilustrar a sus compafieros en el simil de la caverna
platénica, graves riesgos, como los que corrié Platon en Siracusa; incluso cuando
el filésofo sea un marginado en la polis, un meteco en Atenas, como es el caso de
Aristoteles.?7

La senda se mostraba adversa y los recursos que se esgrimian para rescatar
la actividad virtuosa de la politica todavia alcanzaron para que se legaran las que
pueden ser consideradas las principales obras filoséficas de la politica, porque

siguen en la certeza del sentido original de ésta; es decir, su ubicacién como un

26 Marco Aurelio (121-180): emperador romano de origen hispano. Pertenece a la dinastia de los
Antoninos. Su nombre completo es Marco Annio Vero. En 161 sucede a Antonino Pio, designado
por Adriano. Realiza una buena gestion a pesar de su mala salud y su despreocupaciéon por el
poder. Respeta la autoridad del Senado sin menospreciar la suya. Miembro de la escuela estoica,
utiliza la filosofia para dar una mejor interpretacién al derecho romano. Reforma la legislacién y el
procedimiento judicial, enfatizando mas los derechos colectivos que los individuales.

27 C. Garcia Gual y M. J. Imaz, op. cit., pp. 23-24.



arte. Ese nuevo camino con el que la filosofia accede al arte de la politica es
insoslayable y fue mostrado por Socrates. Hay que distinguir las dos pautas de
acciéon que tiene la filosofia hacia la politica (y hacia otros principios vitales): la
primera, la busqueda de una actitud constrefiida en la especulacion reiterativa que
nos conduzca a la ubicacién de lo propio, en lo que se refiere al plano privado, a
partir de lo que nos rodea en lo publico, con la sentencia de “Condcete a ti mismo”;
y la segunda, la eticidad que se construye una vez que se discierne la conveniencia
de los valores que nos acercan o alejan de la areté (virtud), que concluye con la
sentencia de “La virtud es conocimiento”. Los parametros que con esto adquiere el
genio griego, no solo posibilitan el paso de un logos de la physis a un logos de la polis
dentro de la actividad del sophds, sino que también sientan las bases de la propia

sophia del siglo 1V, que ya para el periodo postsocratico se entiende como filosofia.

En un principio, la filosofia es una disciplina de cognicién que desde su
nacimiento no se puede ver separada de dos motores que justifican su existencia: lo
que conviene a los hombres en su relacién con los demas (la politica), y lo que les
conviene a si mismos (ética). Con el tiempo, la propia disciplina adquiere una
autonomia que la lleva a planos cada vez mds abstractos y autorreferenciales -
“filosofia de la filosofia” o predileccién por temas ontolégicos y metafisicos-, los
cuales, poco a poco la van distanciando del arte de la politica y la acercan a una
ruptura (por lo menos en lo que atafie al interés reflexivo) con la vida puablica, una
vez que se asienta la idea (en algunas escuelas) de que el fil6sofo debe vivir
separado de la politica si no quiere contaminarse del recelo y la envidia de quien si
vive en esa dimension (todo ello en la defensa de que la vida teorética s6lo puede
darse en un espiritu ascético libre del influjo de la vida colectiva en la que se
desenvuelve el vulgo).?® No todas las escuelas filoséficas postularon esa btisqueda
del solipsismo, pero la recuperacion de lo politico, en muchos de los casos, sirvié

para justificar sistemas filoséficos en los que la vida politica fue entendida como un

2 Jdeas postuladas principalmente por el epicureismo. Véase C. Aguilera, op. cit., pp. 245-255.



programa de accién conforme a directrices de ideas absolutas en el supuesto de

que la vida civica es un “deber ser” inalterable.

La desvinculacién con el arte de la politica, no sélo de la filosofia sino
también de la poesia y otros planos humanos como el de la religion, por la
preeminencia del paradigma humanista del siglo v a.C., comienza desde que la
propia disciplina emerge con los discipulos de Socrates; consecuencia esperada,
porque la apuesta por el espiritu indagatorio necesariamente trae los elementos
que socavan la estructura del edificio conceptual que se pretende construir. La
aporia que pone en duda a la filosoffa con sus propios medios, repercute en las
nociones que sobre lo politico ya se tenian, mas la situacién no tiene porque
representar un peligro para ese arte, pues la atencion debe recaer en la
recuperaciéon de que la politica, mas que teoria, es un modo de vida, y la senda
virtuosa que recupera su construccién necesariamente apela al cardcter cambiante

de su actividad.

Esta certeza de pensamiento, respecto a la politica entendida como virtud, o
como arte, es lo que precisamente se recupera en filé6sofos como Platén y
Aristoteles; empero, es el propio Socrates quien sefiala la via en el atardecer de la
era de los sabios en Grecia, al recuperar el sentido ético en la vida politica que, por
otra parte, es una re evocacién del sentido original con el que nacié ese arte en la
Grecia Arcaica. Huelga decir que en los primeros tratados filoséficos de la politica
(Platon y Aristételes), no hay una disociaciéon entre lo que se entiende como la
busqueda de la felicidad (hacia lo que debe encaminarse toda ética) y el arte de la
politica como el modo que se tiene para lograr tal fin. En la reflexion filoséfica de la
antigiedad nunca se olvida el sentido teleolégico (de acuerdo con finalidades) de
todo pensamiento que se esgrime para realizar actividades humanas, y la accién de
la politica es vista como una necesidad reguladora, pero que, a diferencia de otros
nomos previos a la invenciéon de tal arte, no coarta los intereses de la mayoria

invitada a participar (los ciudadanos).



El sentido original del arte de la politica que todavia recupera la filosofia,
con el influjo de Sécrates, puede ser entendido como una via artificial para sostener
la convivencia humana, y a diferencia de otros paradigmas con los que se
pretendi6 entender y regular el mundo, éste si apela a la construccién de consensos
(basados también en el disenso) por medio de lo que define a la actividad humana:
la comunicacién y el ejercicio del logos (palabra o razén, segtin se entienda). Es un
orden artificial basado en la participaciéon de los iguales entre si, no el que resulta
por la imposiciéon de un solo individuo o facciéon. Cuando se olvida de su sentido
original, la politica bien puede ser utilizada como la mejor estratagema para la

imposicién de visiones cerradas.

El pacto con el arte de la politica originario es muy dificil de sostener, de ahi
sus constantes rupturas ya desde la propia antigiiedad griega, mas la defensa de
ese principio social, entendido como la articulacion de diversos planos éticos con la
conviccion de que la virtud es la que cuenta (pues es producto del conocimiento),
puede llevar a renuncias radicales. El ejemplo del propio Socrates es la reiteraciéon
de su afan por sostener el pacto con el arte de la politica, al cual se habia
comprometido no sélo en sus ensefianzas sino también en sus actos cotidianos. La
salida socrética es dramatica, y como bien dice Antonio Escohotado, es un reflejo
no de una costumbre impuesta por una tradicion sino del encuentro de una

morada que uno mismo se construye cuando se enfrenta al autoconocimiento:

En ese sentido, el ethos implicito en el auto-conocimiento ha de ser asumido en su
significacion originaria de morada antes que en la acepcion de costumbre, pues el
fin de la moralidad socrética no es nada semejante a una guia de actos ftiles,
nocivos e indiferentes, sino el ingreso del alma en su morada, el pensamiento que
sabe. La eticidad es, ciertamente, la inquietud en torno al bien, pero el bien no es
ninguna precisién diferenciada en razén de aquello en de lo cual el mundo es y
sigue siendo. Por mds que en Socrates la integridad del espiritu lleve a la
dimensién de lo infrecuente, su originalidad no reside en esto. La base ética es que
los hombres son libres en la medida de su inteligencia es un patrimonio comun,
cuya actualizaciéon depende solo del rigor puesto por cada uno en la obra de
conocerse a si mismo. El mal es el puro y simple ignorar [...] Puesto que la tnica
conducta virtuosa consiste en razonar y mantenerse firme en la conclusién
alcanzada, la maldad puede provenir tanto de una mera irreflexion como de
admitir por una parte las conclusiones del razonar y por otra las exigencias del



propio interés. Pero la exigencia del punto de vista socratico reside precisamente
en negarse a reconocer tal diferenciacién.?

Las posibilidades vitales que se generan con una actitud ética virtuosa son
innumerables, pero también hay consecuencias. La resolucién que a primera
instancia puede otorgar a esta problematica el uso de la politica, en su sentido de
puente y lazo de mediacion, sélo puede emerger cuando las partes que componen
al todo social han accedido al minimo de areté (virtud) que se requiere para el arte
politico. Empero, una situacién que puede presentarse como un circulo vicioso que
impide el fluir libre del arte de la politica, es en si la motivacién de su invencion,
dado que es ese mismo arte el que se crea para lograr cambiar las actitudes
beligerantes de los hombres. En otras palabras, para educarlos en un sentido
participativo y de critica propositiva, queda claro que el arte va de la mano con la
paideia, pero también la retroalimenta, para que vaya conformando la disposicion
humana que se requiere para el sostén de ese fragil compromiso civico. La politica
asi entendida es una herramienta para unir didlogos truncos, para formar nuevas
opiniones y para gestionar lo que conviene a la ciudad. Platén nos presenta, en el
dialogo de la Apologia, a un Sécrates que reflexiona sobre el topico de la defensa de
las virtudes para fortalecer la vida civica politica, ello a partir de un argumento que

se funda en la trascendencia divina:

Si en efecto, como dije, me dejarais libre con esta condicion (ya no filosofar), yo os
diria: “Yo, atenienses, os aprecio y os quiero, pero voy a obedecer al dios méas que
a vosotros y, mientras aliente y sea capaz, es seguro que no dejaré de filosofar, de
exhortaros y de hacer manifestaciones al que de vosotros vaya encontrando,
diciéndole lo que acostumbro: “Mi buen amigo, siendo ateniense, de la ciudad mas
grande y mas prestigiada en sabiduria y poder, ;no te avergitienzas de preocuparte
de como tendras las mayores riquezas y la mayor fama y los mayores honores, y,
en cambio no te preocupas ni interesas por la inteligencia, la verdad y por cémo tu
alma va a ser lo mejor posible?””. Y si alguno de vosotros discute y dice que se
preocupa, no pienso dejarlo al momento y marcharme, sino que lo voy a
interrogar, a examinar y refutar, y, si me parece que no ha adquirido la virtud y
dice que si, le reprocharé que tiene en menos lo digno de més y tiene en mucho lo

2 Antonio Escohotado, De physis a polis. La evolucion del pensamiento filosdfico griego desde Tales a
Socrates, Anagrama, Barcelona, 1995.



que vale poco. Haré esto con el que me encuentre, joven o viejo, forastero o
ciudadano, y mas con los ciudadanos por cuanto mdas préximos estdis a mi por
origen. Pues, esto lo manda el dios, sabedlo bien, y yo creo que todavia no os ha
surgido mayor bien en la ciudad que mi servicio al dios.3°

El sentido del filosofar socratico, que nos presenta Platén, constituye una
novedad en el pensamiento griego. La sociedad que habia preparado a sus
hombres para que ejercieran una vida politica entendida como participacion y
critica, también senté las bases en las que se apoya el derecho de acusar a
cualquiera que “contravenga” los intereses de la polis. El espiritu indagatorio y
critico de Sécrates no podia ser popular en un entorno en el que se pugnaba por un
sentido oligarquico y faccioso de la politica. El cisma que represent6 el paso del
arte de la politica como actividad cotidiana a su sentido filoséfico de un ideal a
buscar, fue acometido por los hombres que entendieron la necesidad de recuperar
el sentido virtuoso del genio heleno, entre cuyas fuentes esta el propio arte de la
politica. Esa recuperacién, por ende, ya estaba inscrita en lo que hizo grande la
vida de las relaciones sociales en las polis virtuosas del pasado, pero no s6lo como
el recuento de una gloria pasada, sino también como la aspiracion de hacer
emerger nuevamente esa vision elevada de la politica. Para tal fin, la filosofia
continuard con el ejercicio de argumentacion que deposita en la idea de que la
llegada virtuosa de la politica s6lo se puede dar una vez que se ha logrado llevar la
paideia a la mayoria de los ciudadanos. Para los fil6sofos, el arte de la politica no
puede darse si no se despierta un sentido ético entre los participantes de la vida
comunitaria,3! y si bien el modo de aglutinar a los hombres ya no se basa tanto en
su sentido religioso o mitico, la nueva trascendencia que esgrimen estos amantes
de la sabiduria para religar y vincular a los participantes de la polis, es la de la fe

absoluta en que el bien para la mayoria es el que deviene del conocimiento.

30 Platén, Apologia (Didlogos 1), Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000, p. 33.
31 Las recurrentes llamadas a su libro de la Etica hechas por Aristételes en su Politica, dan cuenta
de ello.



El sentido de la trascendencia de la filosofia ya no recae en hacer
responsables a los dioses de nuestros actos. Todo ello modifica las formas politicas
que tienen que surgir una vez que se actualice ese sentido de la trascendencia. El
buen legislador no seréd tanto el que sea tocado por la mano divina, al estilo de
Solén o Licurgo, sino aquel que sepa distinguir su papel dentro de la polis, a partir
de la recuperacion de un sentido ético de la vida, con base en el conocimiento de si
mismo y de lo que conviene a la ciudad. Interesante resulta que en esa vision del
arte de la politica del siglo v a.C., hay el entendido de que no sélo se debe
participar en la politica por un sentido de identidad ciudadana, sino también por el
acto de pertenencia que guarda la ciudad con la trascendencia individual: no sé6lo

ta perteneces a la ciudad; la ciudad te pertenece.

Sintomatico de lo anterior es una referencia que Jenofonte hace de Sécrates,
en su version del Banguete, cuando el filésofo aborda los topicos de la organizacién
de la vida civica refiriéndose a Calias3? al darle un consejo de cémo agradar a los

dioses con ese arte:

De modo que si quieres agradarle tienes que examinar qué conocimientos hicieron
a Temistocles capaz de liberar a Grecia, tienes que estudiar también lo que sabia
Pericles para ser considerado el mejor consejero de su patria, tienes que ver cémo
un dia las reflexiones de Solén le permitieron promulgar las mejores leyes de la
ciudad, y también tienes que preguntarte con qué entrenamientos pasan los
lacedemonios por ser los mejores caudillos militares.33

El estudio, la reflexién y el interés por influir en los actos individuales y
colectivos son las maximas con las que enfrenta la tarea socratica como filosofia.
Las peculiaridades que ésta aborda en la sistematizacién del arte de la politica
como una de sus epistemes, dependerdn de los propios modos de analisis e

interpretacion de cada uno de los fil6sofos. En las versiones mas acabadas de la

32 Calias (s. IV a.C.): ateniense, hijo de Hipoénico, que vivié en el siglo v a.C. Después de la
batalla de Maratén, encontré a un barbaro que, tomandole por un rey al ver su traje, se eché a sus
pies pidiéndole la vida y le descubrié un tesoro oculto en un pozo. Calias recogio el tesoro y maté al
soldado, por la cual se le llam6 el “Rico malvado”.

3 Jenofonte, op. cit., p. 261.



tilosofia politica griega antigua, Platén y Aristoteles representan las cumbres mas

altas.

3.2. Platon: la recuperacion del arte de la politica en los ideales del sentido
de lo trascendente, a partir del mundo de las ideas

En todo estudio de filosofia politica, la figura de Platon reviste una importancia
mayuscula. Bajo su égida, la filosofia, tal y como se conoce hoy en dia, comienza su
camino. Su propia produccién literaria -la mayoria en forma de didlogos- nos ha
llegado practicamente intacta. Estos factores, que hacen del pensador ateniense,
nacido en 427 a.C. y muerto en 347 a.C., un pilar esencial de la cultura occidental y
aun de la universal, demuestran la veneracion que ya desde la antigtiedad se le
profesaba. La divulgacién y réplica de sus escritos a lo largo de més de veinticinco
siglos sustentan el argumento de que a partir de sus visiones y reflexiones
tilosoficas, la cultura griega alcanzé un grado de abstraccién que todavia en el
plano contempordneo sigue proyectando ecos. En cierto modo, la herencia
platonica, que recoge el legado socratico, es la reiteracion de un paradigma del
pensamiento que se volvio literatura; es decir, memoria y cauce de un proceso
discursivo que impide que se borren los pasos dados en la construccion del sentido
de filosofar. Sin embargo, también Platon representa un puente entre la vision del
conocimiento socratico y la sistematizacion del pensamiento que posteriormente
evolucionard en la adecuaciéon de la filosofia a los tratados especificos de las
diversas ciencias que dividen el estudio del hombre y su entorno -sea el natural o
el social-; de esto ultimo es ejemplo el caso del gran discipulo de Platon:

Aristoételes.

La forma como se presenta esa primigenia filosofia recurre a un género
literario -el didlogo entre personajes eruditos- y denota la pretension del autor por
no realizar un corpus cerrado y generalizado de los temas abordados y que no
apela a una tesis dltima, sino al sentido de veracidad o falsedad que se provoca en
el lector, cuando éste confronta las ideas propuestas en el ejercicio dialéctico de los

mismos personajes. La responsabilidad viene a depositarse en la capacidad del



lector para establecer un juicio sobre cémo se conforma el conocimiento a partir de
argumentos. Conocimiento que, entendido asi, comporta la certeza que deriva de
la interaccién verbal. Platén encarna esa nueva postura del filosofar socratico que
ahora se vuelve un género literario; es decir, filosofia, y sus ambiciones no son las
de contemplar un sentido univoco del discurso emergente, aunque al
circunscribirlo a la letra, indirectamente influye en tal empresa. La responsabilidad
del equivoco de no apreciar la ejemplaridad de que la dialéctica es vital y no
tedrica —equivoco que se interioriza incluso en el mismo filésofo cuando ya no ve
como necesario a un interlocutor directo-, no es de Platén, sino de quienes hicieron
cada vez maés teorética a la filosofia, hecho que ya era practicamente imposible
eludir al hacerse cada vez mas complejo el lenguaje de quien se mueve en los
nuevos parametros del pensamiento filoséfico. Veamos cémo se da ese progresivo
avance de la filosofia como conocimiento que se rememora en literatura, en los
propios vericuetos de la vida y obra de Platén, pues ello nos arrojaré luces sobre el

lugar que ese universo conceptual ocuparé en el arte de la politica.

Platéon era un hombre perteneciente a la generaciéon de la Atenas que
mantenia su influencia cultural, pero que habia perdido su preeminencia militar; es
decir, la Atenas del siglo 1v a.C. Su verdadero nombre, Aristocles -Platén era un
apelativo que se le dio por ser de espaldas anchas-, dejaba claro que su
ascendencia era de una profunda raigambre aristocratica. Se cuenta, a modo de
leyenda, que en sus inicios fue poeta y dramaturgo y que quemo las primeras
obras de su autoria después de conocer a su maestro Socrates a la edad de veinte

afos.3* También se ha sefialado que era sobrino del sofista Critias,®® de quien

34 Consultar el apartado dedicado a Platon en Diégenes Laercio, op. cit., pp. 97-128.

% “Critias, que fue tio de Platén, pertenecia a una rancia y aristocratica familia de Atenas, lo que
explica, en parte, su radical oposicién a la democracia, asi como la comprensién con que el filésofo
lo trata en sus didlogos, donde al contrario que en la obra de Jenofonte, aparece retratado como un
noble conservador, representante de las ideas y la moral del viejo estado campesino ateniense. Tras
la derrota de Atenas, al final de la Guerra del Peloponeso, en el afio 404, fue miembro de la
comisién de notables, conocida como los Treinta Tiranos, que sembro el terror en la ciudad, por la
crueldad con que ejerci6 la represién y persecucion politicas. Critias fue, entre otras muchas
tropelias, responsable personal de la muerte de su antiguo aliado en el seno de la comision,



habria tomado su desconfianza por la democracia, puesto que el tio tuvo una
implicacion muy activa en los movimientos oligdrquicos de Atenas que
culminaron en el gobierno de los “Treinta tiranos”, que incluso lo llevarian a la
muerte, en el ano 403 a.C., en una lucha contra los partidarios de la democracia.
Sumado estaria el hecho de que la restauracion de la democracia posterior a los
Treinta tiranos, habria incidido notoriamente en el juicio y ejecucién de Sécrates.
Las circunstancias llevaron al joven Platén a desinteresarse poco a poco de la
profesion para la que en un primer momento habria tenido vocacién: la de politico.

El hecho es referido en un fragmento de la Carta ViI perteneciente a su propia obra:

El resultado fue que yo, que habia tenido en un principio gran interés en las cosas
publicas, conforme miraba el torbellino de la vida ptublica y veia el movimiento
incesante de las corrientes contrarias, acabé por sentirme aturdido [...] y finalmente
vi con claridad que todas la polis, sin excepcion, estdn mal gobernadas. Sus
legislaciones son casi incurables, a no ser mediante un plan milagroso puesto en
préctica con buena suerte. Por ello me veo obligado a decir, en elogio de la recta
filosofia, que desde ella podemos discernir en todos los casos lo que es justo para
las comunidades y para los individuos y que, segin esto, el género humano no
vera dias mejores hasta que adquiera autoridad politica la raza de quienes siguen
recta y auténticamente la filosofia o hasta que la raza de los gobernantes se
convierta, por alguna suerte divina, en estirpe de verdaderos fil6sofos.3¢

En ese &nimo de btisqueda de un ideal politico podemos encontrar el interés
diferente de Platén por la politica. Ya no como una parte activa, en el intento de
convertirse en un gobernante (o asesor), sino como estudioso de las formas que
debe adoptar el correcto gobierno de una polis. Esa actitud para con el arte de la
politica es la que esta presente en toda su obra filoséfica, y pese a que los didlogos
exclusivamente politicos sean considerados: la Repuiblica, el Politico y las Leyes, no
por ello deja de haber una vinculacién directa del resto de los mismos con el

sentido emancipador de una politica basada en el conocimiento. El animo que

Teramenes, al que acusé de debilidad y connivencia con los demécratas. Finalmente fue muerto en
el curso de los disturbios civiles del afio 403 que acabaron con la restauraciéon de la democracia. Su
crueldad llevé a Filéstrato (Vida de los sofistas 116) a decir de él que fue “el hombre maés perverso de
la humanidad entera”. Sofistas, Testimonios y fragmentos, Gredos, Madrid, 1996, p. 395.

3 Platon, Epistola vil. Citado en George H. Sabine, Historia de la teoria politica, Fondo de Cultura
Econémica, México, 1994, p. 55.



proyecta a Platén a redimensionar el papel del arte de la politica como la principal
de las epistemes de la filosofia, viene a partir de la convicciéon del papel que él
mismo desempefid en las experiencias concretas en las que quiso influir
directamente. Hay que afiadir lo que tiene que ver con sus intentos por participar
en la asesoria del gobierno del tirano de Siracusa Dionisio 1,37 justamente durante
el primer periplo de viajes que realiz6 a la muerte de su maestro Socrates, y que a
la postre le cost6 haber sido vendido como esclavo por intrigas del mismo
gobernante al que quiso educar. Una vez que fue salvado fortuitamente por uno de
sus ex condiscipulos, Anniceris,3 cuando le pago6 a éste su rescate, decidi6 regresar
a Atenas para fundar, en el afio 388 a.C., la que es considerada propiamente la
primera escuela de filosofia.3® Segun refiere Didgenes Laercio,® el dinero que
Platén le debia a Anniceris no le fue aceptado, por lo que decidié emplearlo en la
compra de unos terrenos que estaban ubicados en los jardines del santuario del
héroe Academo,*! del cual tom¢ el nombre para la Academia. La fundacién de ese
instituto se dio por la conviccién de que se necesitaba fomentar un centro de
estudios en el que se dotara de una paideia virtuosa no sélo al que deseara

dedicarse a la politica, sino también al simple ciudadano que vivia dentro de la

%7 Dionisio I, también llamado “el Antiguo” (430-368 a.C.): tirano de Siracusa nacido en el afio
430 y muerto en el 368 a.C. Aunque pertenecia a una familia oscura, subi6 al poder en el 405,
después de haberse destacado en la guerra de los siracusanos contra los cartagineses. Una rebelién
de sus stibditos, que logré contener, hizo a este principe suspicaz y cruel. Cultivé con buen éxito las
letras y vio coronada en Atenas una de sus tragedias.

3 Anniceris (s. IV a.C.): filésofo griego de Cirene, discipulo de Hegesias, y probablemente
contemporéaneo de Epicteto; vivia por los afios 330 a.C., y sucedi6 a Aristipo, fundador de la escuela
cirendica; modific6, dicen, las doctrinas de su maestro, y cre6 una secta particular que se llamé de
los annicerianos.

% Hay referencias de una escuela fundada por Isécrates afios antes de la de Platén que se
presentaba como un centro de estudios filoséficos; empero, en la practica ésta no funcionaba de
acuerdo con lo que ya se ha mencionado sobre el significado de “filosofia” en el sentido platénico,
sino que en realidad era un lugar en el que se ensefiaba el arte de la retdrica y la oratoria.

40 Diégenes Laercio, op. cit.

41 Academo: héroe mitico ateniense que describié a Céstor y Polux, cuando invadieron el Atica
para libertar a su hermana Elena, el sitio en que estaba oculta. En recompensa, los dos hermanos
exceptuaron de la conquista la tierra perteneciente a Academo a orilla del Céfiso, a seis estadios de
Atenas. Con el tiempo, ésta se convirtié en un jardin de olivos y platanos que tomé el nombre de
Academia, derivado del de su poseedor. Alli se reunian Platén y sus discipulos a conversar sobre
diferentes puntos de filosofia, lo cual hizo dar a su escuela el nombre de Academia.



polis, puesto que sélo asi se podia lograr que los vicios de una politica mal
entendida fueran desapareciendo. Como director de la Academia, Platén
emprendio6 la titdnica tarea escribir las obras que dejaran patentes sus convicciones
sobre la politica, no sélo en su significado sino también en la forma como podia

aplicarse.

Platén se encontré constantemente en pugna entre la teoria y la practica, y
su intencion fue formar parte de un proyecto en el que la politica virtuosa pudiera
aplicarse. Eso lo demuestra su reincidencia en las labores de asesor politico cuando
decidi6 acudir, en el afio 361 a.C., al llamado de su amigo Dién*? para dar consejo a
Dionisio 11,43 nuevamente en Siracusa. El nuevo intento fracasd, dandose incluso
una estancia en la carcel que al final lo llev6é a darse cuenta de que su tnica
vocacion s6lo podia ser la filosofia. En esa postura vital transcurrieron sus altimos
afios, pero puso los cimientos que permitirdn la posterior sistematizacion de la

tilosofia por parte de su discipulo Aristételes.

Este breve recorrido biografico permite dimensionar la dificultad que se le
presenta al filésofo cuando intenta llevar a la préctica los conocimientos
acumulados sobre el sentido de la vida ética y su relacién con la politica. En
descargo de esas intenciones del ideal platénico que se enfrenta a un panorama
adverso cuando las convicciones de la vida recta sucumben a la miseria de las
ambiciones de quienes no quieren seguir la virtud y que han propiciado que ese
ideal sea calificado de ingenuo, hay que decir simplemente que atn hoy es un

topico no resuelto.

42 Di6én de Siracusa (409-354 a.C.): desterrado por Dionisio “el Joven”, volvié luego a Sicilia y
libert6 a su patria de la tirania en el 357. Pero, investido por sus conciudadanos de la autoridad
suprema, fue asesinado cuatro afios después por el teniente Calipo.

4 Dionisio I “el Joven” (s. IV a.C.): tirano de Siracusa, hijo y sucesor del Antiguo. Llamé a su
corte a Platén, pero le despidié en breve para poderse entregar sin testigos severos a su vida
desarreglada. Habiendo desterrado de Sicilia a su cufiado Dién, volvié éste a la cabeza de un
ejército y expulsé a Dionisio, que recobro los Estados después de pasados diez afios para verse otra
vez expulsado por Timoleén. Segin una tradicién, Dionisio se hizo maestro de escuela en Corinto, a
donde se retird, pero se ha demostrado la falsedad de esta anécdota.



Lo importante es ubicar la manera como se puede hacer presente una visiéon
emancipadora de la politica que, por lo mismo, convierte a esa politica en un arte
especifico; a saber: que ésta sélo puede darse si hay una correspondencia de los
interesados con una vida ética que atienda la vieja necesidad de la isonomia. Las
propuestas filoséficas del arte de la politica nunca dejan de lado esa busqueda del
equilibrio que propicié el nacimiento de la politica en la Grecia Arcaica. Esa
correspondencia con la vieja sabiduria griega es la que se tiene que tener presente
cuando se aborden y estudien los diversos temas que se presentan dentro de las
propias escuelas filoséficas del siglo Iv a.C. La salida a esta disyuntiva no reside en
entender que la eleccion de una senda implique la renuncia a las ventajas que
otorga vivir dentro de un panorama u otro, sino en recorrer, al lado de los griegos,
esa certeza de que el arte de la politica va mds alla de un programa a seguir en una
coyuntura social y que en cierto modo es una préctica cotidiana que se debe
reactualizar con el uso no sélo de la filosofia sino también de otras formas de

entender el mundo, incluidas dentro de la paideia (cultura) en general.

Todas las dudas sobre la vida politica se encuentran en los Didlogos de
Platén, y por eso éstos se construyen a la manera de una ensefianza que recurre a
los ejemplos. La ejemplaridad se cierne sobre el plano de lo que es o no correcto. La
confrontacion de las ideas de los participantes en una discusién, muestra cuéles
son los diversos angulos por los que se puede abordar un aspecto de la vida. El
proyecto filoséfico de Platén avanza sobre la directriz socratica de la afirmacion
del bien como la principal labor del conocimiento humano, pero el discipulo va
mas all4, porque no se queda con la pura postulacion de la sentencia sino que
recurre a todo un ejercicio conceptual encaminado a la reflexiéon de cual es el
origen del bien y del mal, pues con ello se podra mostrar porque conviene uno y

no otro.

La necesidad de encontrar un origen a las afirmaciones éticas de la virtud

lleva a Platén a postular una teoria de las ideas que separa dos planos a los que se



debe abocar la reflexion filosofica: el de las realidades inmutables y eternas, al que
denomina mundo de las ideas (o el eidos, vision de algo que es en si mismo, o eso
que es); y el de las cosas sensibles que conforman el mundo cotidiano (que se puede
proyectar como una copia de las realidades eternas).* Las ideas del bien, de la
justicia o de la politica tienen en Platén el sentido de ser realidades separadas no
perceptibles, y se dan por si mismas. Se puede acceder a ellas si adecuamos de
manera correcta el paradigma con el que se les emula a partir de las cosas sensibles
de este mundo, en un constante cambio, por lo cual es dificil el camino de la virtud.
La respuesta platénica a ese mundo de sombras en el que ubica la realidad
humana, necesariamente recae en la btisqueda del conocimiento, pues éste puede
ser el medio que muestre la luz que nos acerque al mundo de las ideas. El sistema
platonico determina cudl es la idea suprema que subordina a las demas: el bien, ya

que el alma necesariamente tiende hacia él.

Platén introduce el tema del alma, parte importante para entender la
influencia pitagorica en Platén (que le llegaria a partir de su estancia en Sicilia y el
sur de Italia cuando entré en contacto con el pitagérico Arquitas),*> y recupera la
nocién de que el conocimiento es en si la reminiscencia de las verdades ya sabidas
por el alma antes de su encarnacioén. Por lo tanto, conocer es ir en busca de la ideas
que intrinsicamente ya posee el alma, y se debe tratar lo inmutable no dejandose

cegar por la experiencia que supuestamente otorgan los sentidos.

Con la nocién de la trascendencia del mundo de las ideas, la cosmogonia

griega estaba sufriendo uno de los cambios mas dramaticos de su historia. Platon

4 Para esta parte en la que se abordan, a grandes rasgos, algunos aspectos del sistema filoséfico
platénico, se consult6, entre otras fuentes: “La estructura filoséfica de la teorfa platénica de los
principios. El contenido de la teoria de los principios y su significado hermenéutico e histérico”,
segunda parte del libro de Hans Kramer, Platén y los fundamentos de la metafisica, Monte Avila
Editores, Venezuela, 1996, pp. 143-214.

4 Arquitas (440-? a.C.): fil6sofo pitagdrico, matematico, general y hombre de estado; naci6é en
Tarento 440 afios a.C. y murié en un naufragio en las costas de la Pulla. Se cree que fue el primero
que aplico la geometria a la mecanica, y que trat6 de resolver el problema de la duplicacién del
cubo; igualmente, se le atribuye la invencién de la rosca y la polea y de un famoso autémata
llamado “La paloma volante”.



llega a la conclusion de que los hombres, en su estancia terrena, no ven mas que las
sombras de la caverna que los alejan de la verdadera realidad, al no entender que
para acceder al bien, la idea suprema, necesariamente se debe recurrir al
conocimiento.* Y dicha tarea, propia del fil6sofo, forzosamente tiene que venir de
una actividad virtuosa que no necesariamente puede llegar en lo que dura una
vida, sino que el alma puede encontrar multiples reencarnaciones hasta que se
acerque a ese bien eterno e inmutable. El ejemplo con el que se presenta esta visiéon
que confronta el mundo de las ideas (la luz) con el de las cosas sensibles (las
sombras), es el del mito del antron (la caverna), aludido en el Libro vil de la
Repriblica:

—Represéntate hombres en una morada subterrdnea en forma de caverna,
que tiene la entrada abierta, en toda su extensién, a la luz. En ella estan desde
nifios con las piernas y el cuello encadenados, de modo que deben permanecer alli
y mirar solo delante de ellos, porque las cadenas les impiden girar en derredor la
cabeza. Més arriba y mas lejos se halla la luz de un fuego que brilla detras de ellos;
y entre el fuego y los prisioneros hay un camino mas alto, junto al cual imaginate
un tabique construido de lado a lado [...].

—Me lo imagino.

—Imaginate ahora que, del otro lado del tabique, pasan sombras que llevan
toda clase de utensilios y figurillas de hombres y otros animales, hechos de piedra
y madera y de diversas clases; y entre los que pasan unos hablan y otros callan.

—Extrafa comparacion haces, y extrafios son esos prisioneros.

—I[...] Pues entonces, si dialogaran entre si, ;no te parece que entenderian
estar nombrando a los objetos que pasan y que ellos ven?

—Necesariamente

—[...] Examina ahora el caso de una liberacién de sus cadenas y de una
curacion de su ignorancia, qué pasaria si naturalmente les ocurriese esto: que uno
de ellos fuera liberado y forzado a levantarse de repente, volver el cuello y
marchar mirando la luz y, al hacer todo esto, sufriera y a causa del
encadenamiento fuera incapaz de percibir aquellas cosas cuyas sombras habia
visto antes. ;Qué piensas que responderia si se le dijese que lo que habia visto
antes eran fruslerias y que ahora en cambio, estd mas préximo a lo real, vuelto
hacia cosas mas reales y que mira correctamente? [...] ;no piensas que se sentira en
dificultades y que considerara que las cosas que antes veia eran mds verdaderas
que las que se le muestran ahora?

—[...]Asi es.

—Necesitaria acostumbrarse, para poder llegar a mirar las cosas de arriba.
En primer lugar miraria con mayor facilidad las sombras, y después las figuras de

46 Véase Libro viI de la Repiiblica de Platon.



los hombres y los objetos mismos. A continuacién contemplaria de noche lo que
hay en el cielo y el cielo mismo [...] Y si se acordara de su primera morada, del tipo
de sabiduria existente alli y de sus entonces compafieros de cautiverio, ;no piensas
que se sentiria feliz del cambio y que los compadeceria?

—Por cierto.

—I[...] Piensa ahora esto: si descendiera nuevamente y ocupara su propio
asiento, ;no tendria ofuscados los ojos por las tinieblas, al llegar repentinamente
del sol?

—Sin duda.

—Y si tuviera que discriminar de nuevo aquellas sombras, en ardua
competencia con aquellos que han conservado en todo momento las cadenas, y
viera confusamente hasta que sus ojos se reacomodaran a ese estado y se
acostumbraran en un tiempo nada breve, ;no se expondria al ridiculo y a que se
dijera de él que, por haber subido hasta lo alto, se habia estropeado los ojos, y que
ni siquiera valdria la pena intentar marchar hacia arriba? Y si intentase desatarlos
y conducirlos hacia la luz, ;no lo matarian, si pudieran tenerlo en sus manos y
matarlo?

—Seguramente.

Con esta larga alegoria se hace presente una de las principales
argumentaciones de la filosofia de Platon, y tiene una relacién directa con el arte de
la politica, puesto que con la intervencién de la vida civica virtuosa, puede darse
una via para acceder a conocimientos que permitan al alma llegar a la luz de las
realidades inmutables. En la filosofia de Platén, la politica es vista como una
actividad necesaria. De ella depende el ejercicio con el que se puede ingresar al
mundo de las ideas, mismo que se esgrime con el conocimiento de las virtudes y
necesidades que se intentan descubrir en el entorno de sombras que circunscriben

al alma.

La filosofia politica de Platon es por eso la corona que adorna las visiones
metafisicas, teoldgicas y misticas de todo su sistema. Tal es el caso de su vision de
lo divino, expresada en el Timeo,*® cuando relata la actividad de un eterno
demiurgo (artesano divino) que esta situado fuera del mundo, como alma
ordenadora por excelencia, para configurar un alma acorde con la naturaleza

amorfa preexistente. La tarea la realizaria con la ayuda de demiurgos mediadores,

47 Platén, op. cit., pp. 343-347.
4 Consultar Platén, Timeo (Didalogos Vi), Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000.



que llevan a los hombres una figuraciéon de las ideas inmutables, pero sélo eso,
pues nunca ese mundo material creado por intervenciéon divina va a corresponder
con la “realidad” eterna, pues no es mas que un modelo. Con esa premisa de la
creacion de lo humano, Platén considera que la intervencion de la vida politica es
una de las formas para vincular al mundo de las sombras con el alma inmortal de

las ideas y, por ende, con la bondad de la virtud suprema del demiurgo.

La complejidad con la que se vincula politica y eidos, necesariamente nos
lleva al terreno del némos (ley). El logos platénico, una vez que se establece como
principio ordenador de la vida social, no puede ser mds que una de las partes
emuladas del mundo trascendente de las ideas. La ley humana tiene que adecuarse
a la perfeccion de la ley divina en la medida de lo posible, pues es la tinica forma
de garantizar el equilibrio de la polis. Punto de confluencia entre el némos divino y
el humano es la actividad de conocer, que sélo puede llegar con la phronesis
(prudencia) y la sophia (sabiduria). Por eso, para Platén sélo el filésofo debe
gobernar, pues es quien conoce de cerca el mundo de las ideas y puede vislumbrar
qué es lo que conviene a la polis. Antes de avanzar sobre el sistema filoséfico con el
que Platon aborda el arte de la politica, quizd sea necesario presentar algunas
lineas sobre su vision del demiurgo, que deposita en la voz de Timeo* en el
dialogo del mismo nombre, dedicado a la reflexiéon acerca de la creaciéon del

mundo:

Como el dios queria que todas las cosas fueran buenas y no hubiera en lo posible
nada malo, tomé6 todo cuanto es visible, que se movia sin reposo de manera
caodtica y desordenada, y lo condujo del desorden al orden, porque pensé que éste
es en todo sentido mejor que aquél. Pues al 6ptimo sélo le estaba y le esta
permitido hacer lo mas bello. Por medio del razonamiento llegé6 a la conclusién de
que entre los seres visibles nunca ningtn conjunto carente de razén sera mas
hermoso que el que la posee y que, a su vez, es imposible que ésta se genere en
algo sin alma. A causa de este razonamiento, al ensamblar el mundo, colocé la
razén en el alma y el alma en el cuerpo, para que su obra fuera la mas bella y

4 Timeo de Locrios (399-300 a.C.): fil6sofo del antiguo pitagorismo, de cuya vida no conocemos
dato alguno con certeza. Probablemente vivi6 en el siglo Iv a.C. Lo que sabemos de él lo conocemos
por el didlogo de Platén que lleva su nombre. A él se le atribuye la obra Sobre el alma del mundo y de
la naturaleza, en la que se expone la misma doctrina que en el didlogo de Platén.



mejor por naturaleza. Es asi que segtn el discurso probable debemos afirmar que
este universo lleg6 a ser verdaderamente un viviente provisto de alma y razén por
la providencia divina.50

La vinculacién de razén, alma y cuerpo, como un proceso en el que el
artesano divino lega su bondad, es central para asimilar el sistema filoséfico con el
que Platon aborda el arte de la politica. La division de las partes integrantes del
alma, que la ligan con las virtudes supremas, es, en si, el predmbulo de la tipologia
que separa las clases o tipos de hombres de los que se compone una ciudad. En ese
sentido, es menester tomar en cuenta que el hecho de que el alma se encuentre en
el cuerpo no es acto que denote regocijo en ella, pues ella afiora la contemplaciéon
directa de las ideas. El alma tendrd que recorrer un largo camino para dejar la
prision que representa el cuerpo, y necesita purificarse en el ejercicio de las
virtudes a partir del empleo de la razén; es decir, la parte divina que tiene la
naturaleza humana. Para Platon, la meta de la vida humana no puede ser mas que
la bsqueda de la verdad, pero a partir de una base ética que considere las virtudes

adecuadas para tal fin.

La verdad sélo llegard cuando se dé la perfecciéon en la practica de las
virtudes. No puede haber un vinculo con la realidad perfecta si no se lleva una
vida humana lo mas perfecta posible. Las instrucciones que se sefialan en el
perfeccionamiento de las virtudes se especifican con la divisiéon de las partes del
alma y con el tipo de virtud que a cada una de ellas ejercita. Se tienen tres partes
del alma, una virtud especifica para cada una de ellas, y una virtud general que las
vincula a todas. La primera de las partes, en un orden jerdrquico de abajo hacia
arriba, es la concupiscible, a la que se atempera con la templanza o moderacién;
sigue la irascible, sujeta a la valentia o fortaleza, y, por dltimo, la superior, que
corresponde a la razén que sélo se puede ejercitar con prudencia y sabiduria.® La

justicia es la virtud que regula y permite la relacion de las partes del alma: el fin al

50 Platén, Timeo (Didlogos Vi), p. 167.
51 Consultar Capitulo cuarto (436a) de la Repiiblica de Platon.



que toda virtud se tiene que sujetar si quiere llegar a la perfecciéon. Con las virtudes
platénicas se avizora una relaciéon directa entre las partes del alma, que en todo el
entramado, se presentan para ser empleadas en el mundo de las sombras, en el que

esta contenida la propia vida politica.

El plano que coloca al arte de la politica en una relacién con el mundo de las
ideas es la préctica que busca perfeccionar las virtudes, y para Platén es una tarea
que no necesariamente emprende cualquier hombre, pues esta seducido por el
entorno que le rodea. Por tal motivo, el conocimiento y la bisqueda de la verdad
siempre han sido exclusivos de quien se dedica a la vida teorética: el fil6sofo. Para
el fundador de la Academia, el fil6sofo es un personaje en el que todavia hay un
halo de sabiduria que lo acerca a los maestros de verdad del pensamiento mitico y
naturalista previo, dado que asume la bisqueda del mundo de las ideas como su
principal actividad. Con todo, no se puede soslayar que las principales criticas al
sistema platonico, entre ellas la aristotélica,5? estén referidas a lo que se entiende
como idealismo. Sin embargo, una respuesta a las posturas criticas es el propio
discurso platénico, como en el caso de la cita previa, en la que al final se muestra
que tal concepcion del origen del mundo es un discurso probable. Platén también
es un mistico: entiende que hay posiciones que impiden llegar a certezas absolutas,
de ahi su consideracién de que éstas no pueden pertenecer al terreno de lo humano
sino al de lo inmutable y eterno (lo divino). Sin embargo, al sentar las bases, en un
caracter sistematico, sobre la forma como el conocimiento humano, siempre
azaroso y perfectible, puede convertirse en algo cercano a lo divino de las ideas,
logra dar a luz la estirpe de los fil6sofos. La postura heterogénea y abierta de

Platéon y su Academia es muy bien vista por Hans Krdmer en las siguientes lineas:

La pretension de validez de la filosofia sistematica de Platon debe ser considerada
realizando una serie de distinciones. Dificilmente se le vinculaba la pretension
dogmaética de una validez definitiva y la pretension de no tener necesidad de
revision alguna; esto se puede inferir del concepto dindmico de filosoffa
(entendido en sentido fuerte), asi como de la divergencia de los discipulos, ya

52 Véase Aristoteles, Metafisica, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2002.



frente a Platéon, ya de los unos frente a los otros, tolerada en la Academia.
Tampoco se le vinculaba probablemente la pretension de agotar la totalidad de los
contenidos filoséficos; el proyecto se mantenia mas bien elastico y flexible y era
fundamentalmente abierto y ampliado, ya en su conjunto, ya en los puntos
particulares.53

Esta apertura de los Didlogos de Platén es la que en algunos casos ha dado
lugar a las tesis que encuentran contradiccién en, por ejemplo, los escritos politicos
que se contienen en la Repiiblica, las Leyes y el Politico,5* pero la obra no puede ser
tratada como un corpus homogéneo, pues es producto de la labor intelectiva de una
larga vida en la que el propio autor madura y cambia sus posturas. De esta
premisa se debe partir cuando se valoran los temas que, por desconocimiento de
todo el contexto filoséfico de Platon, pueden resultar polémicos, como es el caso de
la vida comunitaria (entendida en algunas traducciones como comunismo)>?
propuesta para las clases guerrera y gobernante; o la eliminacién de los menores
lisiados o minusvélidos que impiden un correcto ejercicio de las virtudes atléticas
en esas mismas castas (que no en la del pueblo). El que estas resoluciones hayan
sido vistas como presupuestos de una ciudad ideal en la Repziblica o de lo justo, no
significa que el fil6sofo discipulo de Soécrates haya sostenido que en la praxis todo
ello tenga un caracter de obligatoriedad o destino fijo, pues mas bien es sélo una

propuesta utopica.

El recorrido interpretativo de la obra politica de Platén se debe hacer a la luz
de su relacion con las virtudes que cada parte del alma desarrolla para hacerse mas
virtuosa en la busqueda de la perfeccion. La atencion del ateniense recae en la polis,
en lo interno, y no tanto en la relacién que guardan entre si las ciudades, por eso la
ciudad es parangonada con el alma en la referencia a las partes o estamentos que la
integran. Lo que corresponde a lo concupiscible vendria a ser el sector del pueblo;

a lo irascible, el de los guerreros, y a lo supremo, entendido como razén, la estirpe

% H. Kramer, op. cit., p. 159.

54 Véase Leo Strauss y Joseph Cropsey (comps.), Historia de la filosofia politica, Fondo de Cultura
Econémica, México, 1993.

% Véase Aristételes, Politica, capitulo sobre la critica al comunismo del Platén.



de los fil6sofos. De ahi se reparten las obligaciones y actividades de cada clase,
pues para Platon el pueblo, al tener la virtud de la templanza, debe ocuparse de
producir los bienes para si mismo y para las otras dos clases; por su parte, los
guerreros, depositarios de la virtud de la fortaleza, tienen como actividad nodal
establecer el orden y la proteccion permanente de la ciudad; finalmente, los
tilésofos, inmersos en la prudencia y el conocimiento, tendrian que estar abocados
a gobernar y educar a todos los ciudadanos.?® Como ocurre con la armonia entre
las partes del alma, también aqui la virtud de la justicia equilibraria las diversas
castas que conforman la ciudad, pues ella, en dltima instancia, siempre busca

regular las relaciones entre los hombres.

Con esta sistematizacion de las partes integrantes de la ciudad,
posteriormente la filosofia politica de Platon recurrira a la descripciéon de los
diferentes tipos de gobierno que se pueden dar en una polis, asi como a la
argumentacion de cudl de ellos es méds conveniente. La defensa de la correcta
legislacién de la vida civica y de la intervencién de los conocimientos que se tienen
para una mejor actuacion no sélo de los gobernantes, sino también de los guerreros
y el pueblo, y son la principal raiz de la que parte la versién platonica del arte de la
politica. La politica como modo vital es un problema que atafie a los valores
inculcados, o a los fines virtuosos de la propia ciudad. El conocimiento como
virtud es el que debe abonar el terreno ético sobre el que crezca un arte de la

politica mas equilibrado o justo.

Con tales consideraciones, Platon refiere, en la Repiiblica, que el gobierno
conveniente para los hombres es el de una monarquia encabezada por el filésofo
rey, pues el resto de los tipos de gobierno que se han dado, demostraron su
ineficacia y el desajuste que lleva a la anarquia de las pdleis. Y para diferenciar su
predileccién por la monarquia, el filésofo ateniense presenta otras cuatro formas de

gobierno que la acompafan, en un orden decreciente que se da por degeneracion.

% Véase Platén, Republica.



Queda la divisién en cinco tipos: la monarquia (el gobierno de uno solo, pero el
mas virtuoso: el filésofo), la timocracia (el gobierno de los mas fuertes, cuando la
casta guerrera se apropia del poder), la oligarquia (cuando los mas ricos ocupan el
gobierno), la democracia (cuando el pueblo, al amparo de libertades ficticias, se
aduefna de la conduccion de la ciudad y propicia la anarquia que degenera en el
altimo tipo de gobierno; el de un solo hombre, pero el menos virtuoso), y la tirania
(el gobierno de un déspota que legisla para si mismo y al que no le importa

sostener el equilibrio de la ciudad).5”

Con la caracterologia anterior, que variard posteriormente en los escritos del
Platon maduro de las Leyes y el Politico, se tiene entonces que la reconstruccion que
los personajes de la Repiiblica hacen respecto del arte de la politica, es a todas luces
un denodado intento por referir que un gobierno 6ptimo es el que se acerca a la
perfeccion que otorgan las virtudes. El filésofo rey es quien més cerca esta de la
verdad, y los preceptos que de su gobierno emanen no pueden ser rebatidos por el
resto de los mortales, pues éstos no saben lo que puede convenirle ni a la polis ni a
ellos mismos. Los estudiosos de la filosofia politica de Platon® coinciden en la
afirmacién de que por eso los consejos sobre la organizaciéon de la vida de los
gobernantes en su Repiiblica, tienen que ser considerados como la parte utépica del
dialogo. Si la perfeccion del gobierno ideal es la que se alcanza cuando ya se
encuentra el amparo del mundo de las ideas, en esa version utépica del arte de la
politica hay un desapego por explicar el proceder de la norma juridica que
requieren los Estados imperfectos. Asi, el ordenamiento que tiene tintes de
mandato, sobre como deben ser educados los dirigentes de la ciudad perfecta, es
un reflejo de una asimilacién de la virtud, ya no como fin sino como medio de
accion. Por eso cuando Platon contesta, por medio del personaje de Sécrates, a la

pregunta de cémo es posible la ciudad buena, argumenta la introduccién de la

57 Consultar ibid., Libro V111, relativo a las constituciones.
% Véase G. H. Sabine, op. cit., o L. Strauss y J. Cropsey, op. cit.



tilosofia en el andamiaje de la organizaciéon de esa misma ciudad ideal, segan lo

refiere Leo Strauss:

Esto significa que en La Repiiblica la filosofia no es introducida como el fin del
hombre, el fin para el cual vive cada hombre, sino como medio para realizar la
ciudad justa, la ciudad como campamento armado que se caracteriza por el
absoluto comunismo y por su igualdad de los sexos en la clase superior, la clase
de los guerreros. Como el gobierno de los filésofos no es introducido como
ingrediente de la ciudad justa, sino s6lo como medio para su realizacion.»

Toda la problematica sobre la inviabilidad de los presupuestos de la ciudad
ideal descrita en la Repuiblica, llevan al propio Platon a replantear, en las Leyes y el
Politico, cudl debe ser el manejo adecuado del arte de la politica en el plano de las
realidades concretas. Una ciudad ideal s6lo puede ser divina y los hombres deben
contentarse con la semejanza hacia ella, y el fundador de la Academia centrara sus
esfuerzos de madurez en la labor intelectiva de presentar al arte de la politica, vista
ya en el terreno de la vida de los hombres, como el que necesariamente emerge con
la sujecion a la ley. El némos como condicion necesaria para la vida politica, es
aceptado como lo tinico que tiene en cuenta la debilidad de la naturaleza humana
y, por lo mismo, una aplicaciéon mas asequible. El ingreso de un cuerpo juridico en
la obra politica tardia de Platon, en cierto modo hace ver que el ateniense vuelve a
los origenes primigenios del arte de la politica que emergia, justamente, a partir del

dictado de legislaciones por parte de sabios de la era arcaica.

La recuperacion del némos como el centro alrededor del cual gira la vida

politica en las Leyes de Platon, es comentada atinadamente por George H. Sabine:

La diferencia fundamental entre la teoria de la Repiiblica y la de Las Leyes consiste
en que el estado ideal de aquélla es un gobierno ejercido por hombres
especialmente seleccionados y preparados, sin la traba de ninguna norma general,
en tanto que el estado que se bosqueja en la tltima de esas obras es un gobierno en
el que la ley es suprema, y tanto el gobernante como el subdito estdn sometidos a
ella.o0

% L. Strauss y J. Cropsey, op. cit., p. 65.
60 G. H. Sabine, op. cit., p. 77.



La aplicacion del arte de la politica se vuelve necesaria, no tanto a partir de
la elaboraciéon de entidades metafisicas dictadas como un ideal filoséfico, sino
como una praxis que se rehace constantemente. El sentido de la trascendencia de
todo el sistema filosofico-politico platénico, nuevamente se deposita en el devenir,
tal y como ocurria en el pensamiento griego anterior. La actitud reconciliadora de
la politica con la praxis se prolonga en el Politico, y Platén especifica alli cuéles son
las diferencias entre el sofista, el filésofo y el politico. Deja claro que el estadista no
necesariamente serd el que mas inmerso esté en el mundo de las ideas (el filésofo),
o en el de las apariencias (el sofista), sino el que conozca un arte especifico que, a
todas luces, es el que se ha descrito en los capitulos precedentes. El politico
entiende de las cosas que van hacia la basqueda de la isonomia (equilibrio) en cada
pueblo, segtn la constitucién de sus ciudadanos; pero también de lo que comporta
una justicia especifica para cada caso, dejando de lado aquella que se entiende
como un universal de tintes univocos. Su sentido de la justicia es dar a cada quien

lo que le corresponde.

Para definir el arte del politico, Platén hace una analogia: el estadista es
comparado con el pastor de rebafios. A su juicio, el politico tiene que saber cuéles
son los intereses y motivaciones de sus gobernados. Por eso reelabora su tipologia
de las cinco formas de gobierno de la Repuiblica, en una versiéon mas ad hoc con la
politica vista en su relacién con lo virtuoso. La nueva tipologia del Politico es
posteriormente retomada por Aristoteles para su Politica, pero Platén la presenta
en la voz de un extranjero procedente de Elea que conversa con Socrates y otros

personajes, entre los que se encuentra un joven también llamado Sécrates:

EXTR.- Lo que quiero decir es s6lo que la monarquia, el gobierno ejercido por
pocos hombres y el ejercido por muchos son, precisamente, los tres
regimenes politicos que mencionamos al comienzo de este discurso que ha
desbordado su cauce como un torrente.

J. SOC.- Esos eran tres, en efecto.



EXTR.- Y si ahora seccionamos en dos cada uno de ellos, tendremos seis, tras
haber discernido al régimen recto y haberlo puesto aparte de éstos como el
séptimo.

J. SOC.- ;C6mo?

EXTR.- De la monarquia resultaban -deciamos- el gobierno real y la tirania; del
gobierno ejercido por quienes son muchos, por su parte, proceden la
aristocracia, cuyo nombre es de buenos auspicios, y la oligarquia. Y,
finalmente, al gobierno ejercido por muchos lo considerabamos antes
simple, llaméndolo “democracia”’, pero ahora, en cambio, también a él
debemos considerarlo doble [...] Por su parte, al gobierno ejercido por la
muchedumbre lo consideramos débil en todo aspecto e incapaz de nada
grande, ni bueno ni malo, en comparacioén con los demaés, porque en él la
autoridad estd distribuida en pequefias parcelas entre numerosos
individuos. Por lo tanto, de todos los regimenes politicos que son legales,
éste es el peor, pero de todos los que no observan las leyes es, por el
contrario, el mejor.©!

La nueva tipologia establece seis gobiernos imitativos y uno perfecto, que es
el que se describe en la Repiblica: el del filésofo rey. Sin embargo, lo
verdaderamente importante es que ya no se refiere sélo a los criterios de pobreza y
riqueza, o a los de aceptacion voluntaria o involuntaria, por medio de coercién de
quienes gobiernan, sino también al de aceptacion o rechazo de la ley. Las Leyes y el
Politico son el punto de arranque de Aristételes para emprender su propia versiéon
filosofica sobre el arte de la politica. No obstante, aqui se vuelve conveniente una
reflexion sobre la vision utépica de la ciudad ideal de Platén, cuando encaminé sus

primeros esfuerzos al arte de la politica.

Una luz que nos puede dar pistas sobre este gran misterio de la obra
platénica estd en el Timeo, didlogo en el que se habla de una ciudad perfecta
encarnada en la Atenas de hace nueve mil afios. La historia la habria escuchado
Solén cuando pasé por Egipto, en su juventud, y éste se la habria transmitido a
Dropidas,®2 el padre del abuelo de Critias —~quien narra esa parte del didlogo-, el
también llamado Critias. La descripciéon de la Atenas primigenia recuerda su

pasado glorioso cuando liber6 a Europa, Africa y Asia de la opresion de la

61 Platén, Politico (Didlogos V), Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000, pp. 586-588.
62 Dropidas: figura legendaria de los Didlogos de Platén, supuestamente contemporaneo de Solén
y bisabuelo de Critias, protagonista del mismo didlogo platénico.



legendaria Atlantida. Lo que rescata este mito es toda la concepcién platénica de la
ciudad ideal, de la utopia irrealizable, de un pasado mitico que no regresa, a
menos que se convierta en una re evocacion. La ciudad perfecta, en la que se
encarnan las virtudes del mundo de las ideas (ajeno al hombre), es irrealizable per
se. La concrecion de la existencia de esa ciudad s6lo puede devenir en el alma de
quien se acerca a ella por medio del conocimiento. El drama es que nunca logra
asirla ~hasta que se opta por construir un arte politico en el mundo de las sombras:
nuestro propio cosmos humano-. Victor Gémez Pin comenta en torno a este

callejon sin salida de la filosofia de Platon:

La Ciudad platénica, en efecto, ha sido “concebida” como el reino de la pura
mismidad, como el reino de la pura estabilidad, como el reino de la pura
determinacion]...] Ahora bien: en el lugar (tdpos) del Logos, en el lugar de la Idea, la
mismidad es correlativa de la alteridad; la estabilidad, correlativa de la alteridad;
la estabilidad, correlativa de la fugacidad; la plenitud correlativa de la carencia, y,
en definitiva, el Orden correlativo del Caos. Por eso la ciudad platénica, que se
pretende ideal, pero que no tiene cabida en el tdpos de la idea, es forzosamente
utopica, lo cual significa simplemente lo siguiente: la Ciudad platénica no se deja
subsumir bajo las categorias que fundamentan y dan vida a la razén; la Ciudad
platonica es inconcebible, y por inconcebible irrealizable. ¢

El cisma que representa la Repiblica de Platén en ese paso del arte de la
politica a la filosofia politica es contundente. La politica es llevada a las cimas mas
elevadas de la abstraccién. Sin embargo, ello no necesariamente favorece el curso
acostumbrado en el devenir de ese arte. El filosofo de la ideas emprende un
retorno a la caverna de la cual quiso escapar al hablar de una ciudad en la que se
vive de acuerdo con la luz de la verdad. Ese retorno no es un retroceso,
simplemente es el intento por llevar la accién de filosofar a sus compafieros. Para
ello se requiere una adecuaciéon del discurso filoséfico a sus posibilidades en el
mundo terreno. La politica virtuosa de Platén es un eslabén mas en la excelsa
creacion del genio griego. Una sistematizacion filosofica del arte de la politica que

se deposita en un saber especifico, de acuerdo con las circunstancias de cada

6 Victor Gémez Pin, El drama de la ciudad ideal. El nacimiento de Hegel en Platén, Taurus, Madrid,
1974, p. 81.



pueblo, la inicia el fundador de la Academia. Su discipulo Aristételes la
continuard, aunque en el proceso deba derruir (o por lo menos intentar) el

idealismo del maestro.



CAPITULO CUARTO
ARISTOTELES O LA BUSQUEDA DE LA DEFINICION PRECISA
PARA EL ARTE DE LA POLITICA

Hablar de la obra de un filésofo tan grande puede parecer un propodsito
desmedido, pues Aristoteles ha estado en el escrutinio constante de todos los
estudiosos que pretenden acercarse a cualquiera de los aspectos con los que él
dividié todo el conocimiento, en esa busqueda de una concepcién filoséfica
encaminada a la sistematizacion de las ciencias. El llamado corpus aristotelicum no
sOlo sirve a quién intenta acercarse al terreno de las abstracciones mas puras de la
llamada filosofia primera (la del ser en tanto que es, posteriormente llamada
ontologia), o de la segunda (la que estudia las cosas de la naturaleza: fisica), sino
que también puede permitir al estudioso abundar sobre temas como el del arte de
imitar contenido en la poética, o el de las teorias esgrimidas para entender el

comportamiento ético y politico de los hombres.

El genio de Aristételes rebasaria con mucho las pretensiones de
conocimiento que ya para nuestra época tiene un filésofo, inmerso en la era de la
especializacion. El macedonio es, en ese sentido, el gran sistematizador de la
tilosofia antigua, pero ello es también producto de las necesidades de un tiempo en
el que la evolucién del pensamiento griego necesitaba comenzar a estructurarse en
torno a parametros que permitieran asirlo. El grado de complejidad de los temas
contenidos en todo el universo heleno -por ejemplo, la obra de Platén- ya sélo

podia ser manejado por quien estuviera inmerso en la propia sabiduria local. Esa
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necesidad se correspondia también con uno de los principales ideales de la
tilosofia: su sentido pedagodgico. La actividad de filosofar, en los tiempos de
Aristoteles, era concebida ya no s6lo como un modo de vida para el crecimiento
personal, sino también como un medio de influencia directa en la polis. El estagirita
considera dos formas para hacer presente la episterne en los hombres. Una, al dirigir
unos tratados llamados exotéricos a la gente comtn, a modo de divulgacion
general. La otra, al construir una obra de ensefianza para la gente con estudios mas
avanzados (sus discipulos), contenida en los textos esotéricos. Paraddjicamente, los

tnicos que nos llegaron fueron los tltimos.!

La complejidad del legado aristotélico es profunda no tnicamente por lo
que Aristoteles genera con su obra filoséfica, sino también por la relacion que
guarda con personajes de gran importancia en la historia de Grecia, como es el caso
del gran conquistador Alejandro Magno. Es menester repasar brevemente el origen
del filésofo discipulo de Platén y los hechos que le dieron forma a su recorrido
vital, asi como los avatares por los que tuvieron que pasar sus escritos para

sobrevivir hasta nuestros dias.
4.1. Recorrido vital de Aristoteles: una biografia compleja2

Aristételes nacié en el ano 384 a.C., en una ciudad de Tracia conocida como
Estagira. Era hijo de Nicoémaco,® medico de cabecera del entonces rey de
Macedonia, Amintas 1.4 Su vida temprana (infancia y juventud) estuvo marcada

por la gran influencia de la bsqueda del conocimiento que como médico tenia su

1 Véase el “Capitulo XI: Aristételes”, en Concha Aguilera (coord.), Historia del pensamiento.
Volumen 1. Filosofia antigua, SARPE, Barcelona, 1982, pp. 167-221.

2 Muchos de los elementos biograficos fueron obtenidos del apartado dedicado a Aristételes en
Didégenes Laercio, Vidas de los fildsofos mis ilustres, Tomo, México, 2004, pp. 153-163.

3 Nicémaco (s.Iv a.C.): médico griego, natural de Estagira, que vivio hacia el 380 a.C. Fue médico
particular de Felipo, rey de Macedonia, y debe su mayor celebridad al haber sido padre de
Aristételes. Compuso tratados de medicina que hoy se han perdido.

4 Amintas 1 (s. V a.C): rey de Macedonia, 430 afios a.C.; hijo de Filipo y nieto de Alejandro I, su
padre, no queriendo disputar el trono a su hermano mayor, Perdicas, se retir6 a la corte de Sitalces,
rey de Tracia; después de muerto Filipo, Sitalces llevé a Amintas a sus Estados con un poderoso
ejército; pero poco después lo abandoné y se hizo aliado de Perdicas, con lo cual Amintas perdi6 el
trono y desaparecio.
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padre. En el afio de 367, decidié marchar al mejor centro de estudios que por ese
momento existia en la Hélade: la Academia de Platén. Con ello surgi¢ un estatus
vital que le perseguiria por el resto de su vida: su caracter de meteco en una urbe
culta y la ausencia de lazos dinasticos que lo ubicaran dentro de la tradicién de una
familia aristocratica. Sin que los dos factores signifiquen una posiciéon altima
dentro de la escala social de la Atenas del siglo Iv, no se puede soslayar que esas
condiciones son las que lo llevaron a la btisqueda constante de su superaciéon
personal. Resultado de ello fue el haber sido considerado por su maestro como el
alumno mas avanzado. La fidelidad guardada a Platén concluyé cuando éste
murid en el afo de 347,5 y fue entonces que Aristoteles decidié marchar de Atenas

para comenzar a erigir su propia obra filosofica.

Se dirigi6 a Atarneo, donde su amigo Hermia® le proporcioné medios para
dedicarse a las investigaciones bioldgicas. El periplo que va de su retiro de la
Academia y su retorno a Atenas dur6 12 afios, y en ese inter fue llamado por la
corte de Filipo II para hacerse cargo, como preceptor, de la educacién del principe
Alejandro. En el afio 343 inici6 su labor de maestro real, aunque se comenta que el
tilésofo no dejé mucha huella en su discipulo en lo que a concepciones politicas se
refiere, pues en la version de Aristételes prevalece la vision de un arte de la politica
abocado a la ciudad, y en la del futuro conquistador, la bisqueda de un imperio
que aglutine a todas las pdleis griegas en un poder central que sea la piedra de
toque para la conquista de todo el mundo conocido. Este contraste de opiniones es
en si una parte importante para el posterior desuso del arte de la politica que

todavia defiende Aristoteles. La nueva época inaugurada por Alejandro Magno

5 Di6genes Laercio da otra version: “Se aparté de Platon cuando todavia vivia éste, por lo cual
cuentan que dijo: “Arist6teles nos tira coces, como hacen los potrillos con sus madres”. Didégenes
Laercio, op. cit., p. 153.

¢ Hermia (s. IV a.C.): tirano de Atarnea y de Assos en Misia, conocido como amigo y patrono de
Aristételes, vivié en el 350 a.C. Era eunuco y empezé por ser esclavo, entrando al servicio de
Eubulo, a quien sucedi6é en la soberania en el 347. Cuando los persas sometieron a todos los
pequefios soberanos de Asia Menor, fue hecho prisionero y conducido a la corte de Artajerges, que
le hizo decapitar. Aristételes se casé con su hermana y celebro las virtudes de Hermias en un himno
que atn se conserva.
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requiere medios para sostener imperios (primero el helenistico y después el
romano), medios que en muchos de los casos contravienen los principios del

mismo arte de la politica.

Al ser Alejandro coronado rey, en el afio de 335, el fil6sofo decidi6 regresar
a Atenas para fundar su propia escuela, misma que estableci6 en unos terrenos
cercanos al templo de Apolo Liceo, en los extramuros de la ciudad. Por la
correspondencia con el lugar fisico, Aristoteles decidi6 nombrar a su escuela Liceo,
aunque por sus costumbres de filosofar caminando en los jardines, también se le
conoci6 como el peripato (corredor de paseo), palabra que deriva del griego
peripatein (pasear).” Los biégrafos coinciden en que en esos afios de su retorno a
Atenas, Aristételes escribi6 la mayoria de los libros de su corpus, aunque hay que
decir que algunos ya los habia iniciado durante su estancia en la corte de Pela. En
todo caso, lo que si es significativo es que de los afios del Liceo, son sus estudios
éticos y politicos resultado de una nocién més madura que entiende que no sirve
de nada un conocimiento adquirido si no es capaz de verse reflejado en la felicidad
humana, ya sea por el lado individual (ética) o por el social (politica). La estancia
de Aristoteles en Atenas concluy6 en el afio 323, al morir Alejandro Magno en
campafia, pues a raiz de ese hecho se desat6 una cruzada antimacedénica que
afect6 al filésofo, refugidndose éste en la tierra de su madre, Calcis, Eubea. Alli
murié un afio después, dejando una obra escrita que tras unos siglos de ausencia

fue redescubierta mas tarde, aunque sélo parcialmente.
4.2. Avatares del corpus aristotélico a lo largo de los siglos

La vida de Aristoteles es altamente anecdética, y lo mismo puede decirse acerca
del destino de su obra. El hecho de que sélo los libros esotéricos hayan sobrevivido

es un reflejo de los grandes cambios que sufrié Atenas cuando el arte de la politica

7 “Habiendo vuelto y visto la escuela en poder de otro, tomé en el Liceo un sitio para pasear, y
paseando allf hasta la hora de ungirse los atletas, filosofaba con sus discipulos, y de este paseo fue
llamada Perpatético. Otros dicen que lo fue porque hacia algunos discursos a Alejandro, en tiempos
que pasaba convaleciendo de una enfermedad”. Diégenes Laercio, op. cit., p. 153.
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dejé de estar presente en la vida cotidiana. Los libros esotéricos salieron a la luz
por azares del destino, y eso es lo que le da un tinte novelesco y mitico a las
historias que se cuentan sobre su supervivencia.® Segun la tradicién, las obras
esotéricas llegaron a la actualidad porque uno de los herederos de la escuela
peripatética, el discipulo de Teofrasto,® llamado Neléo,! traslad6 la biblioteca de
Aristételes a la ciudad de Scepsis, en la Tréade, y sus herederos la guardaron
debajo de la tierra a fin de evitar que cayera en poder de los reyes de Pérgamo,!!
que para esos momentos controlaban esa ciudad natal de Neléo. Dicha biblioteca
contenia los escritos del maestro que nunca se habian divulgado, y que consistian
en las notas que el estagirita revisaba antes de tratar un tema con los discipulos del
Liceo. Se les conoce también como libros acroamaticos (del griego oir, escuchar), o
textos destinados a ser escuchados. Los escritos que conocemos de Aristételes no
fueron pensados para publicarse en forma de libro, y por ello se debe avanzar con
cuidado al intentar emitir un juicio sobre el aparente cardcter fragmentario de la
obra, o respecto a la percepcion de algunos conceptos en los que probablemente
Aristételes mostraba una posiciéon mas laxa al dar sus lecciones cotidianas. Para

beneficio de la humanidad, dichos manuscritos fueron recuperados en el siglo I

8 Valentin Garcia Yebra, en la amplia introduccién a la Poética (publicada en la edicién trilingiie
de Gredos), nos otorga un amplio estudio sobre la supervivencia de las obras conocidas de
Aristoteles. Consultar Aristoteles, Poética, Gredos, Madrid, 1974.

? Teofrasto (373-287 a.C.): fil6sofo y cientifico griego que vivié aproximadamente entre los afios
373-287 a.C. Nacido en Ereso, isla de Lesbos, viajo6 muy joven a Atenas, donde frecuent6 la
Academia cuando Platén era ya viejo, y pasé luego al Liceo, convirtiéndose en el discipulo
predilecto de Aristoteles, por lo cual quedé como director de la escuela a la muerte del maestro.

10 Neléo de Scepsis (s. I a.C.): filésofo griego, discipulo de Teofrasto. Recibi6 de éste los
manuscritos de Aristételes, y se dice que los oculté de tal manera que no fueron hallados sino
mucho tiempo después de su muerte.

1 Valentin Garcia Yebra cita una version del padre Feijoo sobre la supervivencia de los textos de
Aristoteles; aqui un extracto: “[Neléo dejo los libros a sus herederos] los cuales viendo la ardiente
solicitud con que los reyes de Pergamo, de quienes eran vasallos, buscaban todo género de libros, y
mucho més los de mayor estimacién, para hacer una rica, y numerosisima Biblioteca, no queriendo
enajenarse los de Aristételes, que consideraban una porcién preciosa de su herencia, los
escondieron debajo de la tierra, donde estuvieron sepultados cerca de ciento y setenta afios, al cabo
de cuyo espacio de tiempo fueron extraidos por la posteridad de Neléo, de aquella oscura prisién;
pero muy maltratados, porque por una parte la humedad destifiendo el pergamino habia borrado
mucho; por otra los gusanos los habian roido en varias partes”. Aristoteles, op. cit., p. 9.
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a.C. por Apelicon de Teos,'? y tras su muerte, el dictador Sila,’® quien buscaba
revisarlos, los trasladé a Roma; sin embargo, existen referencias que sefialan que en
esa ultima etapa de la recuperaciéon de los textos, éstos, tras ser sacados de su
entierro, fueron hechos copiar por Apelicon, pero los copistas carecian de
habilidad y terminaron rellenando a su capricho los pasajes que estaban comidos o
borrados. Por tanto, los textos que en algiin modo sobreviven son esas versiones

cambiadas a mediados del siglo1a.C.

Una vez recuperados los textos y llevados a Roma, se inici6é un largo proceso
tendente a su caracterizacion y ordenacién que prevalece en la actualidad. El
hombre que elabor6 el esquema del corpus aristotelicum es Andrénico de Rodas,
cuando recibi6 el legado de las obras del estagirita a manos del bibliotecario de
Sila, el gramatico Tirannién.'® Las obras fueron dispuestas en el orden que hoy
conocemos con base en la divisién de todos los libros a partir de cuatro grandes

ramas:

1) los escritos de l6gica, conocidos por el nombre de Organon (‘instrumento') que
comprenden los siguientes titulos: Categorias, Topicos, De la interpretacion, Analiticos

12 Apelicon (?-86 a.C.): filésofo peripatético de Teos que murié hacia el afio 86 a.C. Se le debe la
conservacién de las obras de Aristoteles, que fueron compradas por él a los descendientes de
Teofrasto, y llevadas mas adelante a Roma por Sila.

13 Lucio Cornelio Sila (137-77 a.C.): célebre dictador romano, de una rama de la familia de los
Cornelios; nacié en 137 a.C. Pas6 los treinta primeros afios de su vida entregado a los placeres y al
libertinaje; fue nombrado cuestor en el afio 107, y en calidad de tal fue a Africa a servir bajo la
autoridad de Mario; alli desplegé grandes cualidades como guerrero y como diplomatico, y se hizo
entregar a Yugurta por Bocco; de este modo quité a su general todo el honor de la campana.
Nombrado pretor en 92, y propetor en 91, restablecié a Ariobarzanes en el trono de Capadocia, y
firmo6 luego una alianza con los partos. De vuelta a Italia, puso fin a la guerra social; fue encargado
de dirigir la guerra contra Mitridates, y nombrado cénsul en 88. Su titulo de dictador perpetuo le
permitié aumentar la autoridad del Senado, al cual devolvié el poder judicial. Abdicé en el afio 79
a.C., y habiendo constituido s6lidamente el nuevo orden de cosas para que nadie se atreviese a
pedirle cuenta de su vida pasada, volvié a sus desérdenes y vicios, y muri6é victima de una
enfermedad el afio 77 a.C.

14 Andrénico de Rodas (99-1 a.C.): filésofo griego que vivié en el siglo I a.C. Se form6 en el
ambiente cultural de su ciudad, conocido centro de estudios aristotélicos. Filésofo peripatético,
dirigi6 la escuela aristotélica desde el afio 78 hasta el 47 a.C. Con base en una cuidadosa selecciéon
de originales por parte del gramatico y bibliotecario Tirannién, realiz6 la primera edicién critica
completa de las obras de Aristételes, ordenandolas en un complejo rigidamente sistematico que
corresponde aproximadamente al orden actual.

15 Véase nota anterior.
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Primeros, Analiticos Sequndos, y Refutaciones Sofisticas); 2) los escritos de la filosofia
de la naturaleza o fisica que abarcan los tratados de: Fisica, Del cielo, De la
generacion y de la corrupcion, Meteoroldgicos, Historia de los animales, Del movimiento
de los animales, De la marcha de los animales, Del alma, De la sensacion y de lo sensible y
De la memoria y del recuerdo); 3) los catorce libros recogidos bajo el titulo de
Metafisica (asi llamados porque en la serie ordenada por Andrénico venian
después -meta en griego- de los escritos de la fisica) que contienen todos los
apartados sobre la entidad primera -teologia- y los referentes a la ciencia del ser
en tanto que es (ontologia); y 4) las obras éticas, politicas, de poética y de retorica,
las cuales son: Etica Eudemia, Etica Nicmdquea, Gran Etica (cuya autenticidad se
discute), Politica, Poética, Retorica y Constitucion de Atenas.16

4.3. La l6gica aristotélica como base para la definicion precisa

Queda de manifiesto la magnitud de Aristételes no sélo en la consolidacion del
arte de la politica griego, sino también en la conformacién de los principales
métodos 16gicos y retoricos que alimentaron a actividad de filosofar durante mas
de dos milenios. Es en esa relacion de la predileccion aristotélica por la definicion
precisa, que el arte de la politica va adquirir un sentido mas acabado en lo que a su
vertiente de disciplina filoséfica concierne. El camino iniciado por Sécrates en la
btsqueda del conocimiento asimilado como una virtud, y el paso de un filosofar
basado en los recursos de contraste que se generan con la dialéctica en Platén, son
completados por el sentido silogistico que Aristételes emplea para encontrar una
argumentacion mds acabada y definitoria de los conceptos sobre los que versan los

grandes campos del saber filosofico.

En el caso del arte de la politica aristotélico, el andamiaje con el que se
concatenan los razonamientos que lo contienen parte esencialmente con el estudio
de las virtudes y acciones éticas que van generando los hombres, tanto en el nivel
sincrénico, cuando se analizan dos realidades de la misma temporalidad, como en
el diacrénico, cuando se recurre a la recuperacién de vidas y hazafias pasadas que

dan fe de la irrefutabilidad de un argumento.

16 La divisién del corpus aristotélico hecha por Andrénico de Rodas se cita en la Enciclopedia
Universal en CD-ROM, Microsoft: 1995-1997, Micrones, S.A. Versién 2.02 Abril 97 (32 bits).
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Hay un constante empleo del método comparativo en casi todas las obras
del estagirita, incluso en aquellas que no intentan generar un conocimiento
especifico en el plano de una ciencia de estudio, sino que parten de la linealidad de
una gnoseologia que sdlo pretende mostrar cudles son los instrumentos para la
correcta construccion de razonamientos. En ese sentido, el Orgunon, que contiene
los tratados de logica, parte de la recuperacion de toda la silogistica previa a
Aristoteles; alli él admite las influencias de quienes ya antes habian argtiido un
método de pensamiento, pero que no habian concatenado esas nociones en una
afirmacion precisa de principios. Por tal motivo, lo que la filosofia de Aristoteles
tiene de particular es que deja claro cual es la base de la que parten todos los

razonamientos con los que intenta sistematizar el saber humano.

La presentacion de las categorias y de los topicos en los tratados de légica
tiene por fin dejar la certidumbre de que toda ordenacién discursiva
necesariamente se tiene que analizar a partir de lo que ella misma intenta argiiir o
definir. Es por la misma razén que el estagirita llega a la conclusion de que el
conocimiento no es aplicable del mismo modo a todos los campos de estudio. La
insistencia de pasar del accidente a la definicién por medio de predicables que
categorizan un determinado objeto de estudio, pasando por lo genérico y lo
especifico, es, en si, la pormenorizaciéon de que dependiendo de la construccién de
los silogismos de un argumento, es que éstos pueden ser demostrables, verificables
o refutables.l” Sin embargo, la insistencia de que la verdad no se encuentra del
mismo modo en las ciencias, determina una bifurcaciéon entre dos campos de

recursos légicos que se pueden emplear: la deduccién y la induccién.

Los argumentos que emerjan de la deduccién seran irrefutables y
universales por partir de principios universales de certidumbre; mientras que los
de la induccién estaran sujetos a la demostracion y se tendrédn por validos hasta

que se demuestre lo contrario, pues los conceptos que de ellos emanan son

17 Véase el “Libro I de los T6picos”, en Aristételes Tratados de logica (Orgtmon), t. 1, Gredos,
Madrid, 2000, pp. 89-121.
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particulares y con alta dosis de incertidumbre. La separacion de los dos campos de
la l6gica le permite al macedonio dejar en claro qué método se utiliza para los
temas que se tratan en sus diversos escritos. Es evidente que, en lo que toca a las
obras fisicas y metafisicas, los razonamientos van a tender a la deduccién, en tanto

que en los de tematica ética, politica, retérica y de poética, a la induccion.

Los nueve libros del Organon que se encargan de presentar todo lo
concerniente a los Topicos (o lugares) de la construcciéon silogistica, son la
concrecion con la que Aristoteles nos muestra su propia percepcion y definicién de
la dialéctica. Todo ello nos lleva a lo que nos atane respecto al arte de la politica,
pues en todo momento ese saber sobre la vida social se ha construido con recursos
dialécticos. Y en lo que toca al fundador del Liceo, €l deja claro que la dialéctica es
el arte de discutir (el que emplean los dialectikoi, o discutidores), pero de acuerdo
con reglas precisas de argumentacion. Asi, las partes integrantes de la dialéctica (el
que pregunta y el que responde) deben cuidarse de no caer en contradicciones y
tratar de refutar las opiniones de su oponente, pero no con marrullerias, como la
de evadir respuestas o responder con la formulacién de otra pregunta al que

previamente preguntaba.

En todo esto, Aristételes precisa que la dialéctica s6lo debe emplearse
cuando lo que se aborda en una discusion versa sobre temas plausibles de los que
hay diversas opiniones encontradas.’® Lo que no estd claro, y no los principios

evidentes, es lo que atafie a la dialéctica; por ende, en lo que toca a concepciones

18 “Un razonamiento es un discurso (logos) en el que, sentadas ciertas cosas, necesariamente se da
a la vez, a través de lo establecido, algo distinto de lo establecido. Hay demostracion cuando el
razonamiento parte de cosas verdaderas y primordiales, o de cosas cuyo conocimiento se origina a
través de cosas primordiales y verdaderas; en cambio, es dialéctico el razonamiento construido a
partir de cosas plausibles. Ahora bien, son verdaderas y primordiales las cosas que tienen credibilidad,
no por otras, sino por si mismas; en cambio son cosas plausibles las que parecen bien a todos, o a la
mayoria, o a los sabios, y, entre estos ultimos, a todos, o la mayoria, o a los mas conocidos y
reputados. Y un razonamiento eristico (hecho para discutir por discutir, entendido como un sofisma
-apunte nuestro-) es el que parte de cosas que parecen plausibles pero no lo son, y también el que,
pareciendo un razonamiento (y no siéndolo), parte de cosas plausibles o cosas que lo parecen; en
efecto, no todo lo que parece plausible lo es realmente”. Aristételes Tratados de l6gica (Organon), pp.
90-91.
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politicas o éticas es que tal método argumentativo encontrara mayor aplicabilidad.
Lo que deviene de esa lucha agonistica entre quienes pretenden profundizar en ese
tipo de conocimiento, es la presentaciéon de una tesis que intenta cerrar, mediante
recursos tedricos, un argumento solido dificil de refutar. El triunfador de una
discusién logra dejar un legado de conocimiento que, a partir de tal momento, se
conocerd como la tesis de dicho autor, tesis que podra retomarse en discusiones

posteriores como una linea de defensa de otra tesis en construccion.

Esta vision aristotélica sobre el conocimiento es, en si, lo que dota al fil6sofo
de una originalidad que, a su vez, lo separa de su maestro Platén. Aristételes no
asume como certera la idea de que el conocimiento es omnisciente y esta encerrado
en un espacio supraterreno concebido como el mundo de las ideas; por el
contrario, para él el conocimiento necesariamente proviene de quien conoce; es
decir, de quien percibe.’® Separa lo sensible de la sensibilidad para establecer que
las cosas existen independientemente de quien las piense; el argumento es que no
se puede abrogar lo sensible, viéndolo como un mundo de sombras, pues ello seria
la negacién de nuestra propia existencia, dado que el hombre (quien sensibiliza el

universo) es también otro sensible en el mundo de los objetos.?

En el ejemplo de la refutaciéon del mundo de la ideas de Platén encontramos
una de las sintesis aristotélicas con las que la misma légica es reducida a principios
universales de los que no puede evadirse cualquier argumento. Para Aristételes,
todo silogismo deviene de otro silogismo, y la demostracién es el seguimiento del

proceso en el que se va construyendo una silogistica, pero de manera inversa.

19 Acudir al capitulo noveno del Libro 1 de la Metafisica: “Critica de la doctrina platénica”.
Aristételes, Metafisica, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2002, Libro X1v, pp. 95-106.

20 En el libro Filosofia de la expresion, Giorgio Colli deja claro que en el universo de la Grecia
arcaica no existia la nocién de sujeto, pues en la sabiduria de tal época, todo el cosmos se concebia
como compuesto por objetos, en los que se inclufa al propio hombre u “objeto de la expresién”.
Dice: “Los Griegos no conocieron nada parecido a nuestro sujeto excepto como tema de discusién
psicoldgica, que para ellos tenfa un significado mitico-religioso o bien especializado. En cualquier
caso, este sujeto ocasional fue identificado, total o parcialmente, con el objeto, en particular con el
conocimiento noético. Lo cual es la versién mistica de lo que se ha evocado antes como reduccién
del sujeto al objeto, ahora en sentido contrario”. Giorgio Colli, Filosofia de la expresion, Siruela,
Madrid, 1996, p. 36.
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Empero, para el estagirita es evidente que va llegar un momento en el que no se va
poder sostener la cadena argumental con la recurrencia a silogismos superpuestos,
y entonces serd necesario precisar cudles son los principios basicos a partir de los

cuales parte toda argumentacion.

Los principios evidentes por si mismos que ya no necesitan demostracion,
son circunscritos por Aristoételes a tres: el principio de identidad, el principio de no
contradiccion, y el principio del tercio excluso.?! El primero indica que un concepto
predicado (a partir de diez categorias: sustancia, cantidad, cualidad, relacion,
tiempo, lugar, situacién, condicioén, accién y pasion) necesariamente obtiene una
identidad que lo deslinda de otros conceptos precisamente cuando adquiere su
propio universal definitorio (casa no es igual a templo); el principio de no
contradicciéon indica que un concepto no puede ser al mismo tiempo su propia
negacion; y el del tercio excluso significa que no hay una parte intermedia entre la

afirmacién y la negacion de un concepto.

Dos de los principios evidentes aristotélicos son explicados en los siguientes
términos en el Libro 1v de la Metafisica, el cual es dedicado a la ciencia que estudia
lo que es en tanto que es (6 on hei 6n), comtinmente aludido como el tratado

ontolégico:

Digamos a continuacién cual es este principio (no contradiccion): es imposible que
lo mismo se dé y no se dé en lo mismo a la vez y en el mismo sentido. [...] Este es
el mas firme de todos los principios, ya que posee la caracteristica sefialada. Es, en
efecto, imposible que un individuo, quienquiera que sea, crea que lo mismo es y
no es. [...] Por otra parte, tampoco puede darse un término intermedio entre los
contradictorios (tercio excluso), sino que necesariamente se ha de afirmar o negar
uno de ellos, sea el sea, de una misma cosa. Ello resulta evidente, en primer lugar,
con sélo definir previamente qué es lo verdadero y lo falso. Falso es, en efecto,
decir que lo que es, no es, y que lo que no es, es; verdadero, que lo es, es, y lo que
no es, no es. Por consiguiente, quien diga que “algo” es o no es, dird algo
verdadero o dird algo falso. Sin embargo, ni de lo que es ni de lo que no es puede
decirse “indistintamente” que es o que no es.22

21 Véase Aristoteles, Metafisica.
2 Jbid., pp. 161y 186.
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Los principios evidentes son los cimientos sobre los que se construye la
tilosofia teorética de Aristételes. Su sistema se divide en el sentido de ver cual
episteme debe dedicarse a las causas primeras, cual a las segundas y cudl a la
suprema. Esto en lo que toca a las argumentaciones deductivas, pues en lo
referente a los temas que tienen que ver con la vida social del hombre (o filosofia
de las cosas humanas), la adecuacion l6gica empleada por Aristoteles (desde luego,
sin olvidar sus tres principios evidentes e irrefutables) estd construida a partir de
una teleologia que atiende al sentido de que todos los actos humanos se orientan a
finalidades especificas que los hacen ser de un modo u otro. Dichas finalidades
pueden modificarse de acuerdo con la paidein que el propio individuo vaya
generando; y, por lo mismo, entenderd que al final de cuentas el objetivo de casi
todos los hombres es la basqueda de la felicidad; s6lo que cada uno la entendera

de modo distinto y empleard las herramientas que considere necesarias.

La sistematizacion es proyectada por Aristételes principalmente como una
estratagema con la que busca, por un lado, combatir las posiciones relativistas de
algunos sofistas (de esa intencionalidad da cuenta su tratado titulado: Refutaciones
sofisticas), no s6lo en los temas éticos y politicos, sino también en lo que él entiende
como argumentaciones falaces; y, por el otro, presentar los derroteros por los que
debe deambular la filosofia que se adecua a principios 16gicos, una vez que evade
la construccién caédtica de argumentos que dispersan los posibles conocimientos

emergentes.

El logos aristotélico proyecta que la ciencia suprema, o filosofia primera
(prote philosophia), es la que se ocupa de las causas primeras, del ser en tanto que es,
derivandose de ahi la ciencia que se ocupa de la entidad suprema (Dios), entendida
como el primer motor generador de todo el movimiento universal, que estd
autocontenido en un estado permanente de serenidad y autorreflexién: teologia;??

y, por ultimo, la ciencia que se ocupa de las causas secundarias, el mundo de las

2 Consultar el capitulo séptimo del Libro xi1 de la Metafisica: “El acto de la entidad primera, o
Dios, consiste en eterna actividad intelectual”. Ibid., pp. 473-477.
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sustancias naturales que nos rodean (sublunares o terrestres y celestes), ocuparia el
siguiente nivel de importancia; dicha ciencia es considerada en los tratados de

fisica.2*
4.4. Etica y politica: mundos paralelos en la filosofia de Aristoteles

Mencioén aparte merece la filosofia encaminada a desentrafiar el comportamiento
humano que se refleja en acciones individuales o en la conformacién de la
organizacion social, pues si bien Aristételes no la considera como la causa central a
la que se aboca la reflexion abstracta (pues ésta se ocupa principalmente de causas
primeras y segundas), si se puede decir que para el estagirita la ética y la politica,
como ramas de la filosofia, vienen a ser de suyo mas importantes, pues de su
estudio depende el grado de felicidad, o no, que puede alcanzar el hombre en
sociedad. La aplicacién de los conocimientos que emergen tanto de la ética como
de la politica como epistemes, es més evidente en relaciéon con lo que pueden dar las
otras ramas de la filosoffa. Aqui encontramos otro punto de confluencia de la
tilosofia del conocimiento del siglo Iv a.C. (en este caso, la aristotélica) con las
creaciones poéticas y vivenciales del arte de la politica de la Grecia Arcaica. El
punto de confluencia es que el saber especifico de la filosofia politica sigue

postuldndose por una finalidad de adecuacién a la praxis.

La adecuaciéon a los actos cotidianos es lo que vuelve tan certeros los
argumentos aristotélicos que se entretejen en los refinados tratados éticos y
politicos; enfoques comunicados paralelamente: no se entiende uno sin el otro. La
certeza de esta simbiosis es la de entender, junto con los antiguos artistas de la
politica, que para que se dé un sentido virtuoso de la vida de la polis es necesaria
una integraciéon de los que participan en ella (los ciudadanos) a un cuerpo de
principios elementales de educacién y costumbres en los que tnicamente puede
sobrevivir dicho arte. Se entiende que la ética depende de la politica puesto que la

conducta individual se supedita a las exigencias comunitarias, pero también que

24 Revisar Aristoteles, Fisica, Gredos, Madrid, 1998.
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sin ética no es viable la auténtica politica (la del sentido virtuoso). Las dos
estrategias de educacion humana se retroalimentan para que tanto la una como la

otra sean posibles.

Es menester resaltar que tanto la defensa como la exigencia de la vida
politica, en Aristételes, son el producto de concebir en el hombre un sentido de la
apetencia que lo lleva a determinar su existencia con una tendencia hacia lo méas
excelso y deleitoso. Sin embargo, la diferencia reside en que los hombres asumen
sus apetencias a partir de una articulaciéon racional que los lleva a optimizar su
propia vida. Dicha visiéon de que la animalidad del hombre se diferencia de la del
resto de los animales por su caracter social y racional, lleva al peripatético no sélo a
la postulaciéon de su teoria del zoon politikon en el tratado de la politica, sino
también a la division de los tres tipos de alma en los seres vivos: la vegetativa, la
sensitiva y la racional; tipos que, como queda explicado en su tratado Acerca del
alma,® estarian contenidos en el hombre, mientras que los otros animales tendrian

los dos primeros, y las plantas, sélo el primero.

La problemaética que surge una vez que se estipula que la razén es propia
del hombre, es encontrar las finalidades que regulen los pasos de esa misma razon.
Aristételes dice que ésta se orienta a conseguir la felicidad (eunaimonia) en los actos
vitales, s6lo que ello depende de qué se entienda por felicidad, pues para unos son
los placeres, para otros la riqueza, mientras que para otros, la adquisiciéon de mas
conocimientos.?6 Ya en el tratado de la Etica Nicomdquea, el preceptor de Alejandro
Magno deja claro que el hombre buscara la felicidad dependiendo de qué tipo de

virtudes tenga mas desarrolladas. Asi, si tiene mas desarrolladas las dianoéticas (o

% En el tratado citado, Aristételes pormenoriza que el alma tiene varias potencias, pero que no
en todos los seres vivos se dan esas potencias. Dice: “En cuanto a las antedichas potencias del alma,
en ciertos vivientes se dan todas -como deciamos- mientras que en otros se dan algunas y en
algunos, en fin, una sola. Y llamabamos potencias a las facultades nutritiva, sensitiva, desiderativa,
motora y discursiva. En las plantas se da solamente la facultad nutritiva, mientras que en el resto de
los vivientes se da no sélo ésta, sino también la sensitiva”. Aristoteles, Acerca del alma, Gredos,
Madrid, 2000, p. 85.

2 Véase el apartado “4. Divergencias acerca de la naturaleza de la felicidad”, en el Libro I de
Aristoteles, Etica Nicomdquea, Biblioteca Basica Gredos, Madrid, 2000, pp. 26-28.
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intelectuales): los saberes técnicos (artes), la sabiduria, la prudencia y el intelecto,
tendera a no conformarse con una vida apegada a la simple mundanidad; mientras
que si posee solo las virtudes éticas (las del caracter): la valentia, la templanza, la
liberalidad y la justicia, puede ser que s6lo se enfoque a dar rienda suelta a su
parte apetitiva. Lo ideal no sélo para el logro de la felicidad sino también para la
mejor desenvoltura de la sociedad, es que los hombres tengan muy bien

desarrolladas todas las virtudes, tanto las dianoéticas como las éticas.?”

Todo lo que respecta a las virtudes aristotélicas muestra un mayor grado de
complejidad en comparacién con las que se demandaba para el habitante de la
ciudad ideal de Platéon, complejidad que no debe entenderse como una dificultad,
pues, en cierto modo, las virtudes aristotélicas son mas asequibles para el hombre
promedio. El filésofo de Estagira no circunscribe las virtudes a criterios
inamovibles de lo que es o debe ser una virtud -por ejemplo, la de la valentia-, ya
que deja muy en claro que cada quien encuentra su propia ruta ética en un estira y
afloja entre los vicios y los defectos. Para Aristételes, las virtudes son entendidas
como un justo medio (mesotés) entre esas dos partes desviadas de la virtud.
Empero, la laxitud de su sistema radica en que él deja abierta la posibilidad de que
cada quien encuentre su punto intermedio entre el vicio y el defecto. Un ejemplo
palpable sobre la singularidad del justo medio es el que da con el abuso o no de la
dieta, pues es evidente que si no se tiene la constitucion fisica de un atleta,
comiendo lo mismo que él se tendera a engordar y salirse de la proporcién del

peso exacto.?

27 Dice Aristételes en el Libro 1 de su Etica: “También la virtud se divide de acuerdo con esta
diferencia, pues decimos que unas son dianoéticas y otras éticas, y, asi, la sabiduria, la inteligencia y
la prudencia son dianoéticas, mientras que la liberalidad y la moderacién son éticas. De este modo,
cuando hablamos del caracter de un hombre, no decimos que es sabio o inteligente, sino que es
manso o moderado; y también elogiamos al sabio por su modo de ser, y llamamos virtudes a los
modos de ser elogiables”. Ibid., p. 51.

28 “Primeramente, entonces, hemos de observar que estd en la naturaleza de tales cosas el
destruirse por defecto o por exceso, como lo observamos en el caso de la robustez y la salud
(debemos, en efecto, servirnos de ejemplos manifiestos para aclarar los oscuros); asi el exceso y la
falta de ejercicio destruyen la robustez; igualmente, cuando comemos o bebemos en exceso, o
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El anterior criterio queda refrendado en la propia voz de Aristételes cuando

habla sobre en qué momento, o no, conviene irritarse:

Esto, sin duda, es dificil, y especialmente en los casos particulares, pues no es facil
especificar cémo, con quiénes, por qué motivos y por cudnto tiempo debe uno
irritarse; pues nosotros mismos unas veces alabamos a los que se quedan cortos y
decimos que son apacibles, y otras a los que se irritan y les llamamos viriles. Sin
embargo, no es censurado el que se desvia del bien un poco, tanto por exceso
como por defecto, pero si lo es el que se desvia mucho, pues no pasa
desapercibido. Ahora, no es facil determinar mediante la razén los limites y en
qué medida sea censurable, porque no lo es para ningtn objeto sensible. Tales
cosas son individuales y el criterio reside en la percepcion. Asi pues, esté claro que
el modo de ser intermedio es en todas las cosas laudable, pero debemos
inclinarnos unas veces hacia el exceso y otras hacia el defecto, ya que asi
alcanzaremos mas facilmente el término medio y el bien.?

Con todo este sistema de finalidades y medios que se emplean para llegar a
las virtudes, Aristoteles considera tres estilos de vida para alcanzar la felicidad. El
primero es la vida sensual (bios apolaustikos), que apegada a una hedoné mal
entendida, no es recomendable porque nos aleja de las posibilidades vitales mas
excelsas, amén de que vivir permanente en ese estado, segtn el logos aristotélico,
nos acercaria mas a la vida de bestias. El otro extremo por el lado de lo mas
elevado para el hombre, y que en realidad es el tercer tipo de su divisién, es la vida
contemplativa o teorética (bios teoretikds), en la cual el filésofo macedonio ve la
dificultad de aplicacién, pues se requieren multiples esfuerzos. Por lo tanto,
recomienda el tipo intermedio de estilo de vida, con el que es posible conseguir la
telicidad: el segundo en su tipologia, y es la vida politica (bios politikds), que para su
entendimiento, es el tipo mds cercano a la mayoria de los mortales, pues esta en

ellos, darse o no, una correcta y sustantiva vida colectiva que a la postre les puede

insuficientemente, dafiamos la salud, mientras que si la cantidad es proporcionada, aumenta y
conserva”. Ibid., p. 55.
2 Ibid., p. 71.
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reportar los mayores beneficios en términos de una felicidad que no se volatice

facilmente.30

La dedicacién de todo un tratado filoséfico a ese modo intermedio de la
btsqueda de la felicidad que es el del arte de la politica, es la prueba contundente
de que el genio heleno habia llegado a lo mas alto de su cosmogonia al entender
dicha actividad como una necesidad primordial para la convivencia humana. Lo
que comporta ese arte y los beneficios que redittia son ampliamente abordados por
Aristoteles en ese tratado de la vida de la polis que elabor6 en plena madurez. En él
hace gala de su propia singularidad: la de ser el maestro de la definicién precisa,

mediante el uso de la palabra que persuade.
4.5. La politica de Aristételes

La politica emerge en el corpus aristotélico como una necesidad innata de quien
busca que el conocimiento pueda repercutir en la mejora de la vida humana. Y es
en ese sentido que la recuperacion de un sentido virtuoso y noble de tal arte es
asumida como el mejor medio para afrontar el fin supremo hacia el que se orienta
el hombre inmerso en lo social: el bien primeramente de él mismo, de los suyos (la
familia) y el de su ciudad. El fin daltimo al que se orienta la vida humana es la
felicidad, y Aristoteles tiene la certeza de que la politica es el mejor arte o episteme
para concebir tal fin, porque beneficia a una mayor cantidad de hombres. Esa

certeza la explica Arist6teles como sigue:

¢No es verdad, entonces, que el conocimiento de este bien (felicidad como fin de la
vida) tendra un gran peso en nuestra vida y que, como aquellos que apuntan a un
blanco, no alcanzaremos mejor el que debemos alcanzar visualizandolo? Si es asi,
debemos intentar determinar, esquematicamente al menos, cudl es este bien y a
cual de las ciencias o facultades pertenece. Pareceria que ha de ser la suprema y
directiva en grado sumo. Esta es, manifiestamente, la politica. En efecto, ella es la
que regula qué ciencias son necesarias en las ciudades y cudles ha de aprender
cada uno y hasta qué extremo. Vemos, ademas, que las facultades mas estimadas
le estdn subordinadas, como la estrategia, la economia, la retérica. Y puesto que la
politica se sirve de las demads ciencias y prescribe, ademas, qué se debe hacer y qué

30 Consultar el apartado “5. Principales modos de vida”, en el Libro 1 de la Etica de Aristoteles.
Ibid., pp. 28-29.
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se debe evitar, el fin de ella incluira los fines de las demas ciencias, de modo que
constituird el bien del hombre. Pues aunque sea el mismo el bien del individuo y
el de la ciudad, es evidente que es mucho mas grande y mas perfecto alcanzar y
salvaguardar el de la ciudad; porque procurar el bien de una persona es algo
deseable, pero es mas hermoso y divino conseguirlo para un pueblo y para
ciudades.?!

Determinado el fin supremo y la episteme directiva para conseguirlo (la
politica), el logos aristotélico procede a la reflexion filosofica que lo lleva a concretar
un tratado o estudio sobre el arte de la conformacién, el mantenimiento y la
btsqueda de la posteridad de las ciudades. No pretende fijar las diferencias entre
una ciudad utépica,3? que sirva de ideal a seguir, y las ciudades concretas. Por el
contrario, lo que pretende es la elaboracién de un cuadro comparativo que
explique multiples diferencias no sélo en los estilos de vida que pertenecen a una
polis en particular (la vida familiar, la de las aldeas o barrios -demos- y la de la
conformacién interna de los gobiernos), sino también los que se dan entre una

ciudad y otra. El estagirita lo explica ast:

Asi que es evidente que también en el caso del régimen politico es propio de la
misma ciencia considerar cudl es el mas perfecto y qué cualidades deberia tener
para adaptarse mejor a nuestros deseos si ningtin obstaculo exterior lo impide, y
qué régimen es apropiado para qué personas (porque para muchos es quizd
imposible alcanzar el mejor, de modo que al buen legislador y al verdadero
politico no debe pasarles inadvertido el régimen que es el mejor en absoluto y el
que es mejor dadas unas circunstancias); y ademads en tercer lugar, el régimen que
parte de un supuesto previo (pues también esta ciencia debe poder considerar
respecto de un régimen dado cémo se formé desde un principio y de qué modo,
una vez establecido, puede conservarse mas tiempo. Me refiero, por ejemplo, al
caso de una ciudad que no esté gobernada por el mejor régimen y que no esté
dotada de los recursos necesarios y tampoco tenga el régimen dadas sus
circunstancias, sino uno inferior).3?

La intencién no es censurar o reivindicar, sino determinar las causas de por

qué se debia dar un determinado tipo de gobierno; o por qué un régimen familiar

31 Ibid., pp. 24-25.

32 Revisar la critica al comunismo platénico en el Libro 11 de Aristételes, Politica, Biblioteca Bésica
Gredos, Madrid, 2000, pp. 49-68.

3 Ibid., Libro 1v, p. 174.
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es mds conveniente que otro; o cudles son los principios directivos que permiten
una mejor administracion de los bienes materiales. Aristételes deja claro que las
diferencias entre los tipos de gobierno, en buena parte, dependen de la educacién
que han adquirido los ciudadanos; de la prevalencia de la legislacion o
constitucion civica, pero también de las circunstancias que imperan como base
histérica y préctica de la polis. La democracia del Atica del siglo v a.C., dificilmente
se podia dar en un pueblo de barbaros, pues se requeria un grado elevado de
especializacion en los deberes ciudadanos que sélo arribaria una vez que se
proyectaran los niveles intelectivos que los mismos atenienses habian generado
con la conformacién de su propia paideia o cultura.3* El argumento aristotélico se

reafirma atin mas:

Ademéds de todo eso, (la téchne politica) debe conocer el régimen que se adapta
mejor a todas las ciudades, porque la mayoria de los que exponen sus ideas sobre
sistemas politicos, aunque en lo demas tienen razén, fallan en su aplicacién. No
s6lo, en efecto, se debe considerar el mejor régimen, sino también el posible, e
igualmente el que es mds facil y el mas accesible a todas las ciudades.
Actualmente, en cambio, unos buscan sélo el mas elevado y que requiere muchos
recursos, y otros, que hablan con preferencia de una forma comtn, suprimen los
regimenes existentes.

El arte de la politica no es una tdbula rasa de principios inamovibles, sino un
método que necesita adecuarse a la singularidad de cada pueblo. Aristételes
proyecta la definicién ontolégica del hombre como un zoon politikon (animal social),
no a partir de criterios morales que lo ubican como bueno o malo por naturaleza.
La discusién no versa sobre la descripciéon de la conducta a partir de criterios de
censura o aprobacion, sino sobre la explicacion de que la toma de una actitud, de
beneficio o perjuicio de la ciudad, es el resultado del grado de educacién que
hayan adquirido sus integrantes. El hombre no es ni bueno ni malo por naturaleza;

puede volverse en uno u otro sentido dependiendo de si se encauza a las virtudes

34 Sistema de gobierno que, por otra parte, demostré su fragilidad al no saber contrarrestar las
contradicciones que se gestaban cuando ya todos sus integrantes asimilaban a ultranza su derecho a
participar en todas las cosas de la polis.

% Ibid., pp. 174-175.
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o a los vicios y defectos. En ese tenor, también el estagirita refiere que la legislaciéon
que se otorgan los integrantes de una comunidad, necesariamente tiene que ver
con sus necesidades particulares, pero que, en todo caso, deben tomar en cuenta a
qué problemética especifica se refieren, pues no es lo mismo hablar de justicia
individual, de justicia social (dividida en dos: distributiva y prescriptiva) o de

justicia universal:

“Parece que la justicia es igualdad, y lo es pero no para todos, sino para los
iguales. Y la desigualdad parece ser justa, y lo es en efecto, pero no para todos,
sino para los desiguales. La causa de ello es que el juicio es acerca de si mismo y,
por lo general, la mayoria son malos jueces acerca de las cosas propias”.3

El genio aristotélico deja definiciones precisas sobre lo que emerge cuando
los intereses individuales se enfrentan a los colectivos, pero resuelve que la vida
politica es la que se basa, precisamente, en el arte de lo posible con el uso de la
palabra para la negociacién. La politica se inventa para salvar diferencias y no para
ahondarlas. Es precisamente lo que rescata el tratado aristotélico. Por lo mismo, el
filésofo enfatiza que dicho arte no es aplicable a todo lo que ocurre en la ciudad,

dado que depende del fin hacia el que se oriente su ejercicio:

Por consiguiente, cuantos opinan que es lo mismo ser gobernante de una ciudad,
rey, administrador de su casa o amo de sus esclavos, no dicen bien. Como si uno,
por gobernar a pocos, fuera amo; si a mas, administrador de su casa; y si todavia a
mas, gobernante o rey, en la idea de que en nada difiere una casa de una ciudad
pequena. Y en cuanto al gobernante y al rey, cuando un hombre ejerce solo el
poder, es rey; pero cuando, segin las normas de la ciencia politica,
alternativamente manda y obedece, es gobernante.3”

Ahora bien, ante la posible divergencia de que lo presentado por el
fundador del Liceo sélo es aplicable para los grupos humanos reducidos en
namero de integrantes, se precisa que, efectivamente, el tratado versa sobre lo

concerniente a la polis y, por lo mismo, tiene referencias muy inherentes al sentido

% Ibid., p. 132.
37 Ibid,, p. 4.
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autarquico de la mayoria de sus concepciones.3® Sin embargo, eso no anula sus
posibilidades practicas, pues a final de cuentas la politica va mas alld de todo
poder real o de una forma de gobierno especifica, y la que verdaderamente cuenta
es la que se elabora todos los dias. Para Aristételes, la politica se construye con un
principio irrenunciable a las virtudes individuales, como también con la nocién de
que éste es un arte muy concreto y observable pues, en la praxis, las sociedades dan

muestra de su necesaria aplicacion.

Se ha olvidado el sentido virtuoso de la politica: que asume la participaciéon
de sus integrantes en la busqueda del beneficio de la comunidad y no la del
beneficio propio. Ese sentido orienta al fil6sofo estagirita para dar cuenta de cudles
pueden ser las formas virtuosas de gobierno, y cudles sus desviaciones. Una forma
de gobierno depende de la aplicacion virtuosa que se tenga previamente de la
politica en la sociedad. Por eso se destaca que la politica es un universo social
incluso previo a la constitucién oficial de un gobierno. La pormenorizacién
aristotélica en lo que concierne a las formas virtuosas de la politica (en lo que toca a
gobiernos) y a sus desviaciones, asume la idea de que no todos pueden participar
del arte de la politica en un nivel del gobierno en la ciudad, pues se requiere en
primera instancia que tengan la categoria legal de ser ciudadanos con plenos
derechos para ejercer funciones judiciales y de gobierno en su propia ciudad. Sobre

la definicién del ciudadano, el fundador del Liceo enfatiza:

El ciudadano no lo es por habitar en un lugar determinado (de hecho los metecos
y los esclavos participan de la misma residencia), ni tampoco los que participan de
ciertos derechos como para ser sometidos a proceso o entablarlo (pues este
derecho lo tienen también los que participan de él en virtud de un tratado). Es el
caso de los nifios atin no inscritos a causa de su edad y de los ancianos liberados
de todo servicio; se debera decir que son ciudadanos en cierto modo, pero no en

38 Manuela Garcia Valdés, traductora de la Politica en la ediciéon de Gredos, nos ofrece una nota
que deja muy claro cudl era el concepto de ciudad en la Grecia Clasica: “La polis era la forma
perfecta de sociedad civil; sus rasgos esenciales eran: extensién territorial reducida, de modo que
sus habitantes se conocieran unos a otros; independencia econémica (autarquia), es decir, que
produjese lo suficiente para la alimentacién de su poblacién; y, especialmente, independencia
politica (autonomia), es decir, no estar sometida a otra ciudad ni a otro poder extranjero”.
Referencia al pie en ibid., p. 3.
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un sentido demasiado absoluto [...] Un ciudadano sin mas por ningan otro rasgo
se define mejor que por participar en las funciones judiciales y en el gobierno.3°

Empero, en todo caso, Aristételes no deja de lado la tradicién del arte de la
politica que inventan los griegos en su historia arcaica: la de asumir que ésta sé6lo
es posible si hay un nivel de participacion ampliado a un cuerpo social llamado
ciudadania. Asi, cuando los miembros de una ciudad que tienen derecho a la
participaciéon, no participan, se puede decir que prevalece, en el cuerpo
organizativo de la misma, un régimen desviado. A todo esto, conviene retomar los
parrafos en los que Aristételes define la nomenclatura de los gobiernos rectos y

desviados:

Una vez hechas estas precisiones, hay que examinar a continuacién cudntas en
namero y cudles son las formas de gobierno; y en primer lugar las rectas, pues
definidas éstas, resultaran claras las desviaciones. Puesto que régimen y gobierno
significan lo mismo, y gobierno es el elemento soberano de las ciudades,
necesariamente sera soberano o uno solo, o pocos, o la mayoria; cuando el uno o la
minoria o la mayoria gobiernan atendiendo al interés comun, esos regimenes
serdn necesariamente rectos; pero los que ejercen el mando atendiendo al interés
particular del uno o de la minoria o de la masa son desviaciones; porque, o no se
debe llamar ciudadanos a los que participan en el gobierno, o deben participar en
las ventajas de la comunidad. De los gobiernos unipersonales solemos llamar
monarquia a la que mira al interés comun; aristocracia al gobierno de unos pocos,
pero mas de uno, bien porque gobiernan los mejores, o bien porque se propone lo
mejor para la ciudad y para los que pertenecen a ella. Cuando la mayor parte es la
que gobierna atendiendo al interés comudn recibe el nombre comdn a todos los
regimenes: republica. [...] Las desviaciones de los regimenes mencionados son: la
tirania de la monarquia, la oligarquia de la aristocracia y la democracia de la
republica. La tiranfa es una monarquia que atiende al interés del monarca, la
oligarquia al interés de los ricos y la democracia al interés de los pobres; pero
ninguno de ellos atiende al provecho de la comunidad.*

La tipologia de los gobiernos rectos y desviados de Aristoteles es presentada
no sélo en el tenor de describir e interpretar las realidades histéricas de las diversas
poleis de la Hélade; lo que se busca, también, es la presentaciéon de argumentos

tendentes a presentar cudl es el gobierno idéneo para cada pueblo, cual es la forma

% Ibid., pp. 110-111.
40 Ibid., pp. 129-130.
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de mantenerlo y mediante qué recursos hipotéticamente se puede dar un gobierno
ideal que no se quede en un sentido trascendente de aspiracién utépica, sino que
en su instauracion demuestre sus posibilidades efectivas. En lo que toca a la
fortaleza y continuidad de los gobiernos, queda de manifiesto que esas
caracteristicas s6lo se pueden dar si éstos estdn bien fundados (que no haya
amplios sectores discrepantes), si aplican de modo recto las leyes que les dan
origen, y si evitan, como uno de sus méximos apremios, los agravios hacia un

sector de la sociedad.4!

En lo concerniente a la postulacién de un gobierno ideal en la obra filoséfica
aristotélica, se supedita a presupuestos pragmaéticos, a diferencia de lo dicho por
Platén. El pragmatismo politico de Aristételes es incuestionable y se puede
observar en los siguientes aspectos: el tipo de y nimero de habitantes; la ubicaciéon
geogréfica de la ciudad y el trazado de sus calles; la organizacién de las funciones
publicas, y el tipo de educacién que se debe brindar a los ciudadanos, entre otros.42
La argumentacién se basa en experiencias concretas y queda muy claro que su

concepcion se sujeta a las reglas de la definicion precisa.

Para concluir, presentamos una reflexiéon del filésofo sobre el gobierno

mejor que se pueden dar los hombres:

Pues bien, es evidente que el régimen mejor es esa organizaciéon bajo la cual
cualquier ciudadano puede prosperar y felizmente; pero se discute por parte de
aquellos que estan de acuerdo en que la vida virtuosa es la mas deseable, si es
preferible la vida politica y practica o més bien la que esta desligada de todas las
cosas exteriores, por ejemplo, una vida contemplativa, que segtn algunos, es la
Unica filosdfica. [...] Y no es de poca importancia saber en cudl de las dos esté la
verdad, pues si se es sensato, necesariamente se organizara tanto el hombre
individual como la sociedad politica en comun, en funcion del fin mejor.43

41 El amplio estudio sobre los legisladores contenido en el Libro 1I de la Politica, da cuenta de la
preocupacién de Aristoteles por una biisqueda virtuosa del equilibrio legal.

42 La Politica esta plagada de reflexiones en torno al tipo de costumbres que debe cultivar una
ciudad que pretende ser excelsa: la necesidad de tener vida maritima, que las calles sean amplias,
que las funciones publicas no sélo se otorguen por riqueza sino también por virtud, y hasta si es
indispensable que una sola raza sea la que habite la misma, asi como el nimero de habitantes ideal
que debe tener.

4 Jbid., pp. 361-362.
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Leccién importantisima: no es posible evadir el destino politico que nos une.
Es una necesidad humana, es reconocer que sélo podremos ser mejores (entiendo
lo mejor como lo virtuoso) si hacemos un uso debido del arte de la politica. La
aportacion del logos aristotélico al arte de la politica, en el contexto de las pdleis en
crisis, durante el siglo 1Iv a.C., reafirmé la certeza helena de que dicha actividad
virtuosa de lo social necesitaba ser salvada y reivindicada. Las reflexiones del
pensador de Estagira fueron fructiferas, y su obra puede ser considerada como el
tratado filos6fico mas acabado sobre el arte de lo politico. A la muerte de Alejandro
Magno y de Aristételes, se inici6 el helenismo, inauguracién de un nuevo filosofar
en el que los intereses estaban orientados hacia otros aspectos de la abstraccion
humana. El logos, reconvertido en una critica hacia si mismo, desconfiara de las
apologias del arte de la politica. El emergente sentido de lo cosmopolita vuelve
mas dificil la practica de una vida politica virtuosa. Los maestros de verdad de la
Grecia Arcaica y la Grecia Clasica -los del altimo periodo, autonombrados como
los “fil6sofos”-, nos dejaron un saber: que el arte de la politica se hace presente
todos los dias al permitir que emerja lo posible de la convivencia social; dificil y
siempre compleja. Les preocupaba el bien comin en ese espacio social que se

llamaba polis, donde se tejian las relaciones entre los hombres.
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EPILOGO

VISLUMBRE DE LA DECADENCIA DEL ARTE DE LA POLITICA DURANTE EL
PERIODO DEL HELENISMO GRIEGO

El recorrido histérico estudiado ofrece una serie de pautas para acceder al universo
de la politica en la antigiiedad de Grecia. Estas no sélo consideran los cambios en
la concepcién de la cosmogonia mitica original, sino también una lenta evolucién
de las capacidades indagatorias que tenia el hombre heleno. Se puede afirmar que
en la civilizacion griega es en donde surge la primera forma de pensamiento que se
sabe separado de una sabiduria primigenia desbordante a la que ya no entiende
del todo. La separacion es un acto de autoconciencia que da origen a la filosofia
como nueva criatura de un pensamiento que enarbola la racionalidad, pero sélo a
costa de lo que entiende como un correcto uso de la sistematizaciéon del
conocimiento en varios érdenes. Con la filosofia se hace necesaria la recurrencia al
método, y con éste, el empleo de reglas especificas de otra nueva disciplina: la
logica.

Ahora bien, lo que hasta aqui se ha tocado tiene como punto de encauce al
arte de la politica en esa muy particular forma de entender lo social que tenian los
griegos. El papel de los comportamientos que emergen cuando se pone en practica
el arte de la politica es sumamente importante en ese cambio de marcha del
pensamiento de griego, que parte de los mitos y llega a la filosofia. No se entiende
la complejidad de los artilugios de la razén, presentados en forma de silogistica y

dialéctica, si no se pone en la balanza que esa forma de entender el universo es



también producto de los nuevos comportamientos otorgados por el espacio neutro

de la polis y la asuncién de la ciudadania.

En una sociedad cerrada a la participacion de sus habitantes, por no
considerarlos dignos de los méritos suficientes, como la alta cuna o la eleccién
divina, o simplemente por la puesta en duda de su capacidad de discernimiento,
era imposible que se pudiera dar el nacimiento de la filosofia. Esta exige un
entorno propicio para la discusion analitica, para la tolerancia ante ideas
contrapuestas a lo que se asume como tradicién, y una apertura de los hombres
que se encuentran separados de la esfera de la filosofia, para aceptar que el
pensamiento ya no ofrece certezas pero si una oportunidad de renovacién

constante del conocimiento.

No es poca cosa esta influencia del arte de la politica, pero también ella se
gesta en el cambio de actitud que comporta un pensamiento que se desliga de la
leyenda. Por tanto, en las bases del pensamiento occidental hay wuna
retroalimentacion entre la concepcién y la actuacion que ya tiene el individuo
griego. El arte de la politica posibilita la discusién y negociaciéon para la mejora de
la vida colectiva que, se sabe, repercutird en la individual; y esas nuevas
capacidades de civilidad también potencian el refinamiento de las técnicas y
métodos con los que el logos pasa de su pura acepcién como palabra, a los
parametros que lo entienden como una forma de estudio basado en la razén

desmitificada.

La retroalimentacion entre la politica que dota de individualidad al
habitante legitimo de la polis! y los hombres encargados de bordar el conocimiento
epistémico, permitié6 avances enormes en muy poco tiempo. Se sucedieron
nacimientos constantes de nuevas disciplinas de estudio. Todo se estudiaba con
método propio. Al ser, con la ontologia; a Dios, con la teologia; a la naturaleza, con

la fisica; la vida animal y vegetal, con la biologia (zoologia); a los astros, con la

1 Ya se habl6 de que en Grecia habia condiciones especificas sobre quiénes si podian participar
en las decisiones publicas.



astronomia; a los hechos pasados, con la historia; al comportamiento moral, con la
ética; a la sociedad, con la politica (entendida no como el arte en si, sino como

episteme), etc.

A pesar de que la filosofia en un inicio fue un circulo virtuoso que gener6
muchos avances inéditos, es incuestionable que ella misma se fue desgastando de
su sentido original indagatorio. Aparecieron algunos escollos que la encerraron en
laberintos aporisticos y tautolégicos, con lo que algunos de sus discursos se
perdieron en la autorreferencia de una especializaciéon que la volvié inoperante
para una praxis mas amplia. Sigmund Freud considera que tal desgaste del
conocimiento no ha dejado de estar presente en toda la historia de las ciencias (ya
sean empiricas o del espiritu), y confirma que la cultura es provechosa, pero que
también genera el malestar de que nunca sera capaz de conocer todo, pues no hay
respuestas tltimas para muchas preguntas radicales.? En cuanto a las dificultades
que se generan con el arribo del conocimiento especializado, en esta tesis se
analiz6, particularmente, todo lo concerniente a los vicios que se presentaron en el
arte de la politica cuando la isegoria (el derecho de todos a hablar) ya no era

utilizada para consensuar sino para dividir.

A partir de las dificultades referidas se debe enfatizar que el arte de la
politica no es un ideal o una utopia que sélo sirve para contrastar lo que seria una
sociedad virtuosa con las sociedades reales en las que priva el egoismo a ultranza.
Si esta aseveracion tuviera la razén, entonces no tendria caso la concepcion de los
griegos que ubicaba a la politica como un arte. Es decir, como una praxis especifica
de comportamientos que necesariamente orillan a que la convivencia sea més
armonica, aunque no perfecta. En este arte hay una bisqueda de la perfectibilidad,
no de la perfecciéon. La sociedad es heterogénea, los comportamientos que de ella
emergen no pueden ser canalizados por criterios rigidos de gobierno (para

encontrar una supuesta perfeccion), pues ello necesariamente acarrea el

2 Consultar Sigmund Freud, E! malestar de la cultura, Alianza, Madrid, 1988.



totalitarismo y los gobiernos despéticos. La politica surge como un arte,
precisamente porque pide un ejercicio de lo social basado en el esfuerzo de la
tolerancia. Todo aquello que se oriente a potenciar las capacidades humanas para
un mejor desenvolvimiento, siempre comporta una exigencia de trabajo y
virtuosismo. La linea que separa al artista del resto de los individuos es la maestria
con la que el primero es capaz de desempefiar su oficio; dicha maestria no es

solamente técnica o capacidad innata, es también ejercitaciéon y practica constante.

La politica es el arte de lo posible, el arte de la negociacién y el arte de la
capacidad humana para encontrar una vida mas 6ptima en la sociedad. La forma
como se desempenia ese arte requiere muchos elementos, como la generacién de
una paideia adecuada que redunde en capacidades éticas cercanas a la virtud para
la mayoria de los ciudadanos. Ello no vuelve imposible al arte de la politica,
simplemente enuncia que no puede haber prosperidad civica si no se trabaja en las
bases que permitan un mejor desempefio de la vida colectiva. La exigencia es la

perfectibilidad.

De esa actitud y constancia no pueden generarse mas que logros que
redundan en un mejor desarrollo de los recursos del territorio que se habite en
comunidad, sean éstos los fisicos o los humanos. Los griegos asumieron el
compromiso embrionario de este arte; aunque hay que sefalar que tampoco
supieron darle la continuidad necesaria para que éste siguiera fortificAndose. Pero
también aqui hay que sefialar que en muchos casos esto no era culpa sélo de
quienes guiaban los designios de la Hélade, sino también de las circunstancias que
arribaron cuando el orden internacional fue distinto o adverso. En el caso de la
civilizacion griega, el advenimiento del Ilamado helenismo cultural fue
consecuencia de la conquista del mundo antiguo por parte de Alejandro Magno, y
ese escenario, paraddjicamente, es el que comenzo la transvaloracion del arte de la

politica.



El paso del arte de la politica por el helenismo y su vida cosmopolita, no fue
tan esplendoroso como en las épocas de la Grecia Arcaica y la Grecia Clasica. La
civilidad necesariamente tuvo que cambiar, y de manera drastica, pues las pdleis
estaban organizadas para funcionar dentro de un rompecabezas que se aglutinaba
en torno al sostenimiento de un imperio. En ese sentido, las predicciones
aristotélicas concernientes a que sélo la vida politica virtuosa puede generarse en
ciudades acotadas en extensiéon y nimero de habitantes, no sélo cobré validez, sino
que también marcé la pauta para entender que el destino del arte de la politica, tal
y como se conocié antes en Grecia, ya no podia tener vigencia en un mundo cada

vez mas complejo, en lo que a urbanidad y sincretismo cultural se refiere.

Los cimientos que puso el arte de la politica para la vida civica en la Grecia
previa no podian ajustarse del mismo modo para los parametros de un imperio.3
La participacién ciudadana, la isonomia, la isegoria o la democracia, si se aplicaban,
ya no funcionaban como antes porque tendian a desvirtuarse. Por tanto, la
maquinaria mas compleja y més exquisita que gest6 el arte de la politica griego ya
no pudo sostenerse, y asi comenz6 su descrédito. Las denuncias por el ascenso de
emergentes tiranias revestidas de oropeles democraticos fueron cada vez mas
constantes durante el periodo de la decadencia de la civilizacién griega. Es
significativo que para el caso de la historia de Roma, también su etapa republicana
haya perdido vigencia ante las expectativas de la expansiéon de un imperio que

solamente podia ser sostenido por el cesarismo dictatorial.

La gravedad del descrédito de la vida politica se explica por la desconfianza
hacia ella que tenian no solamente los ciudadanos, sino también los hombres que,
para esa etapa de la historia de Grecia, eran los depositarios de la actividad
teorética. En tal actitud se debe considerar que la Grecia helenistica era un universo
con multiples aristas en lo que a escuelas filoséficas se referia. No obstante, todas

ellas le debieron su origen a la tradicién filoséfica impuesta por Platén (cuando

3 Primero el del helenismo, y después el de la conquista romana.



hizo de la palabra escrita el principal sostén de la indagacion intelectiva), y
también a la actitud de la Grecia Arcaica referida a que la vida guiada por
principios éticos* era la principal causa de la felicidad en el hombre. La diferencia
de ese filosofar con el de las escuelas clasicas recae en la anulacién del sentido

platénico y aristotélico de que la politica es la episteme suprema.

La pérdida de centralidad que tiene el arte de la politica en el helenismo, es
la primera causa de una separaciéon muy profunda entre los griegos de la
antigiedad y nosotros. La brecha emerge cuando escuelas filoséficas como el
epicureismo, el escepticismo o pirronismo, y adn las tendencias del cinismo (que
no es propiamente una escuela filoséfica), dejan patente que el hombre no s6lo no
debe participar en la vida politica, sino que también tiene que alejarse de ella si
realmente quiere acceder a la felicidad. La postura es anunciada con mayor
notoriedad dentro del llamado Jardin de Epicuro,® y, aunque deja en claro que el
hombre si debe vivir regido por un sentido de la ética,® también afirma que éste no
debe estar orientado al servicio de lideres superfluos, sino a un sentido autarquico
que dote al individuo de felicidad, pero en un plano individual que sepa disociarse
de lo dafino de lo social, aunque sin renunciar a una convivencia necesaria. Para el
epicureismo, esa felicidad se alcanza por la estimulacién de los sentidos, en aras de

conseguir la hedoné (placer) necesaria para acceder a la vida feliz. En relacién con

4 Incluso el cinismo, que en la radicalidad de sus posturas, aunque reniegue de las
“convenciones” sociales, no deja de apostar por una supervivencia del yo por medio del apego a la
vida instintiva.

5 “Los planteamientos politicos de Platén y Aristoteles estaban en contra del individuo
autosuficiente, que sera el que defienda Epicuro. Tanto para Platén como para Aristoteles, el
ciudadano, el hombre, es fundamentalmente un miembro de la polis y, s6lo en la ciudad sera
autosuficiente. S6lo un dios o un animal pueden vivir en soledad, segin Aristételes, y
despreocuparse de todo lo demas. Epicuro, por el contrario, defiende el no participar en la politica,
porque tal participacién acarreard grandes males. Pero, a pesar de todo, no podemos considerar su
actitud tan radical como la de los cinicos, desde el momento en que acepta vivir en sociedad
siempre y cuando esto no suponga el ser manipulados, ni tener la intencién de manipular a los
demas”. Carlos Garcia Gual y Maria Jests Imaz, La filosofia helenistica: Eticas y sistemas, Cincel,
Madrid, 1986, p. 65.

6 Sobre el tema, recurrir a Martha C. Nussbaum, The Therapy of Desire. Theory and Practice in
Hellenistic Ethics, Princeton University Press, Princeton, N.J., 1994.



esto ultimo, es conveniente no confundir el hedonismo de Epicuro con una

btisqueda de un placer sin limites en el que impere una vida desordenada.

La postura mas radical en contra del arte de la politica en el helenismo, sin
duda, es la del maximo representante del cinismo,” Diégenes de Sinope. Este
personaje, que raya entre lo histérico y lo novelesco, conoce, por medio de
Antistenes, que la propia ruta del discernimiento puede alejarnos de la
racionalidad. En ese sentido, el cinismo es una actualizacién de la filosofia, pero
como critica de lo que ella misma produce. Por supuesto que tal vision del mundo
no podia dejar de ejercer una critica sobre lo politico, y ésta no es otra que la
afirmacién de la incompatibilidad entre la posible ejercitacién completa de nuestra
voluntad y las normas que nos “autoimponemos” cuando queremos llevar a cabo
una convivencia social con los medios que ofrece la politica.® Las consecuencias
que se le avienen al cinico, ya desde su temprana actuacién, son las que otorga la
sociedad como marginalidad. En todas las épocas de la historia de Occidente,
ciclicamente aparecen seguidores de las posturas del cinismo; sin embargo, no han
podido dejar una huella mas profunda debido a que eso seria un contrasentido. El
cinico no busca seguidores, menos aduladores, y el que quiera hacer de él una

escuela, corre el riesgo de representar a su propia critica inicial.

La critica del cinismo al arte de la politica s6lo se puede hacer notar como
actos encaminados a dejar claro el deslinde de ella. Si se teoriza tal critica, se deja
claro que se parte de la existencia de lo que se quiere negar por inexistente. En
cambio, si se afirma una actitud apolitica, no como discurso sino como forma de

vida, se tiende a pasar desapercibido en la vida colectiva (al menos por lo que se

7 Acerca del cinismo, véase Donald R. Dudley, A History of Cynicism. From Diogenes to the 6th
Century A.D., Gordon Press, Nueva York, 1974; y Guillermo Francovich, E! cinismo, Cajica, Puebla,
Meéxico, 1967.

8 Sobre Didgenes, comenta Garcia Gual: “Naturalmente despreciaba a los politicos, tanto a los
tiranos como a los demagogos, “esclavos del populacho’. Sus juicios sobre los beneficios de la
cultura son severos. “Contemplando a los marinos, los médicos y los filésofos, podria creerse que el
hombre es el animal mds inteligente; pero si se observa a los intérpretes de suefios, a los adivinos, a
los que creen en ellos, asi como a las gentes hinchadas por la vanidad y la riqueza, antes se pensaria
que no hay ninguno mas necio que el hombre™. C. Garcia Gual y M. J. Imaz, op. cit., pp. 48-49.



afirma comportar) y se concibe al cinico como un loco o inadaptado. Suponiendo
que el cinico tenga la razén sobre su actitud ante el arte de la politica, esta certeza
s6lo la puede concebir él, en su individualismo radicalizado, pero se requiere una
desatenciéon de la propia persona y estar libre de cualquier preocupacion
trascendente, algo muy dificil de soportar en términos practicos. Hasta Diogenes se
preocup6 de un nifio que cogia agua de una fuente con las manos, otorgdndole su

tltima pertenencia, una escudilla de madera.?

Con ese ejemplo de vida, es menester reafirmar que el arte de la politica es el
modo de vida social mas viable para proveer de beneficios a una mayor cantidad
de gente. No es que la omnipotencia no sea algo deseable por el hombre promedio,
simplemente que su realizacion si es la utopia para cualquier vida comun, pues
s6lo uno o algunos cuantos pueden cumplir ese suefio, cuando se ensefiorean con
el poder que le pertenece a la polis. Al tener nocién de tal impedimento de la
colectividad es que se inventa el arte de la politica. La leccién ya habia quedado
clara con los filésofos de la Grecia Clasica; no obstante, la dificultad que entrana la
consecucion de una vida social guiada por el didlogo (aspecto que implica tiempo
y paciencia) ya no podia germinar en una civilizacién que no tenia tiempo de
espera para conseguir sus fines de dominio extraterritoriales. Ante la
confrontacion, se impone la centralizacién del poder y no la negociacién. Con todo,
ante un fin pragmatico como ese, no tendria que borrarse la posibilidad del arte de

la politica en otros frentes, como el de la familia, el circulo de amistades o el demos.

En ese sentido, una escuela que sigue representando la apuesta por el arte
de la politica durante el helenismo griego, es el estoicismo. Y su influencia como
portavoz de la necesidad de la vida civica llega hasta la época del Imperio romano.
Empero, la relaciéon que tal escuela guarda con la praxis original de la politica es
muy dificil de determinar. El estoicismo, junto con el platonismo y la escuela

peripatética, son las tendencias filoséficas que siguieron vigentes en el mundo

? Véase el tratado sobre Didgenes el cinico en Diégenes Laercio, Vidas de los filosofos mds ilustres,
Tomo, México, 2004, pp. 186-204.



latino antiguo. En el caso del estoicismo, se debe tomar en cuenta que no es igual el
que postula Zenén de Citio (el estoicismo temprano), como fundador de tal
corriente, que el que construyeron sus sucesores durante el estoicismo medio y el
tardio. Para la etapa que aqui interesa, diremos que, durante el helenismo, el
estoicismo significé una puerta abierta para la ejercitacion de un arte de la politica
basado en las virtudes. A ese respecto, no deja de sorprender que la propia ciudad
de Atenas le haya rendido honores publicos a Zenén durante sus funerales, o que a
sus lecciones en el Pértico Pintado (Stoa Poikile) asistieran los gobernantes de la
ciudad.’® La significacién de esos hechos aumenta si se considera que Zenoén era

un meteco en esa polis.

El fundador del estoicismo todavia cree en la pedagogia como la forma
6ptima para ejercer una influencia positiva sobre los hombres.! Eso comporta una
apertura por el arte de la politica, aunque no del todo, pues Zenén también es un
severo critico de la sociedad alienante. Se puede decir que la diferencia entre los
cinicos (a los que él tratd) y el primer estoico, es que el Gltimo no se niega a la
capacidad de didlogo con cualquier interlocutor, en ese afan por construir una ruta
ética para la vida. La ciudad, por eso siente su ausencia y se lamenta. Se entiende
entonces que con la actitud conciliadora de Zenén se asiente la primera piedra de
una escuela filoséfica muy laxa ante los cambios histéricos de las sociedades
imperiales en las que se hace necesaria la figura de un consultor ante el

gobernante.!? El Imperio romano estd plagado de ejemplos sobre filésofos estoicos

10 Revisar el apartado de Zenén de Citio en Didégenes Laercio, op. cit., pp. 215-259.

11 “Epicuro aconseja la retirada de la vida ptblica y da ejemplo al refugiarse en el Jardin, &mbito
privado y amistoso al margen de la ruidosa y alienante vida ciudadana. Zenén, en cambio, escoge
una galerfa muy frecuentada para impartir sus ensefianzas. Tal vez en eso se deja guiar por el
antecedente de los cinicos, que buscan un publico amplio para escandalizarlo. Pero Zenén no
pretendia escandalizar, sino ensefiar a vivir para la felicidad, que sélo el que practica la verdadera
filosofia puede conseguir de modo firme”. C. Garcia Gual y M. J. Imaz, op. cit., p. 113.

12 “Mientras que en sus comienzos, la escuela estoica desdefia la paideia tradicional y postula un
tipo de sabio ideal, alejado de los prestigios sociales, poco a poco los estoicos llegan a un
compromiso con las normas sociales que les facilita la transaccién. Este es uno de los aspectos
histéricos mas interesantes del estoicismo, que le permite convertirse en una ideologia semioficial
en ciertos momentos y ser adoptado como un sistema de creencia valido para pensadores de corte
muy variado. Pero esa apertura hacia el mundo y la sociedad estd latente desde su mismo origen,



que son consultores del emperador, o incluso de emperadores que practican el
estoicismo, como el propio Marco Aurelio. Al final de la ponderacion del papel del
estoicismo en el arte de la politica durante el helenismo, se debe dejar claro que
ésta es una escuela filoso6fica que si cree en la participacion de los ciudadanos como

pieza clave para la direccién de la vida social.

Esa participacion que solicita el estoico ya no podra darse en los mismos
términos del esplendor democratico de Atenas. En eso no se autoengafia. Sabe que
los margenes de la participacion se han reducido, pero que aun y con esos
avatares, todavia hay la posibilidad de encontrar un sitio para el arte de la politica.
La leccion que da el estoicismo es que la vida individual siempre se mejoraré con la
cooperacion de los individuos. Se toma en cuenta el hecho de que aun la critica de
la socialidad humana o las posturas en contra de la ética, o la politica, provienen de
una socializacién, pues ningin hombre aprende a pensar por si mismo. La
arrogancia de los que pretenden negar la autenticidad de los beneficios de la vida
social virtuosa, por sélo tomar en cuenta las deficiencias de algunos hombres (que
pueden ser mayoria, si esa sociedad no se ha ocupado por cambiar su paideia), es
uno de los lastres con los que ha cargado la propia filosofia desde sus primeras

nobles intenciones.

El periplo del arte de la politica iniciado en la Grecia Arcaica no ha
terminado. La constancia de su puesta en practica durante varias centurias en esa
civilizacién, asi como la teorizaciéon de la misma, cuando la filosofia madura, es
una prueba fehaciente de que existen posibilidades para su aplicacion. Mas esa
puesta en préctica tendria que tomar en cuenta las circunstancias de la sociedad en
la que se vive, asi como el grado de compenetracion que se tenga con el
conocimiento de ese arte inaugurado por los griegos. En una sociedad que no
reconoce a la ciudadania, o que atn reconociéndola, no la deja participar

activamente, hay menos posibilidades de que se concrete la negociaciéon y los

puesto que, a diferencia de los epictreos, los estoicos creen en la cooperacién de todos los humanos
y en la bondad natural del mundo, regido por la divina providencia”. Ibid., pp. 114-115.



pactos consensuados, pero aun asi, no hay pretexto para su aplicacion en los actos
mas cercanos de nuestra sociabilidad. Aristételes anuncia que un hombre libre es el
que se pertenece a si mismo. Y ese pertenecerse a si mismo es un acto de conciencia
de que el arte de la politica empieza en la esfera individual, al ser claros con
nuestra capacidad de autonomia para cualquier orden de la vida, ya sea en la toma
de decision sobre la actividad que se quiera desempefiar, o sobre la eleccién del

tipo de seres y objetos con los que nos queremos rodear.

Habré quien sostenga que la autonomia esta limitada a las condiciones que
nos otorga el entorno social, y eso no se niega. Pero no se puede soslayar que
también con nuestras actitudes se van moldeando las sociedades. En esto no hay
que ir muy lejos al pensar que se va a cambiar un pais con la influencia de un solo
hombre o con una generacion de proceres ilustres. Lo que manifiesta el genio del
pueblo heleno con la creacién del arte de la politica, es que se pueden tener logros
considerables si se asume un cambio de actitud no ya hacia los gobernantes, sino
en la ejemplaridad que se pueda legar a los hijos 0 a quien mdas cercanamente

conviva con nosotros.

Las capacidades de una sociedad altamente tolerante con los productos
intelectivos que de ella emergen, son manifiestas en el caso de la civilizacién
griega; concretamente, en el caso de Atenas. El que un personaje como Didgenes el
Cinico, o Pirrén de Elide, que quiere enarbolar siempre la suspensién del juicio en
sus actos,!3 haya existido en tiempos tan remotos, es una prueba contundente de
los logros que emergen con la praxis del arte de la politica. Los productos de la

visién social de los helenos no son soélo ilustres hombres que con su ejemplaridad

13 “Las tesis fundamentales de Pirrén pueden resumirse asi: la percepciéon sensorial no
proporciona un conocimiento real de las cosas mismas. Sélo conocemos objetos en nuestra
percepcioén, pero seria injustificado pretender conocer algo mas alld de esas apariencias. Por lo
tanto, podemos hablar de como las cosas nos parecen, pero no de cémo son. Y las apariencias son
tan vagas y a menudo contradictorias que nunca alcanzamos la seguridad. Nuestra actitud ante el
mundo debe ser la abstencién del juicio, lo que escépticos posteriores designardn con el término
epoché o “suspension de juicio”. Tal vez Pirrén preferia el de aphasia, la no-afirmacién de nada como
real”. Ibid., p. 175.



marcaron la historia de su cultura; son también campos de conocimiento que no
tenian otro fin que el de ayudar a hacer mas comoda y reflexiva la vida humana.
En ese logro, por supuesto, va implicito que toda creacién es propensa al deterioro.
Asi ocurre con el logos, con la politica o con las ciencias, que también pueden
emplearse para actos desviados, pero eso no quita que se pueda recuperar su
sentido virtuoso originario. De la necesidad de dicha recuperaciéon quiso dar

cuenta este trabajo.
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