Platdn nace el 7 del mes de Thargelién (Mayo) en el 428-427, o sea, el afio del arconte Diotimo. Diébgenes
Laercio da Egina como lugar de nacimiento; pero, aunque no es improbable, lo cierto es que, de nifio, vive |
Atenas y en una propiedad familiar a orillas del Céfiso. Su padre, Aristdn, descendia de una familia
importante cuyos origenes se remontan a Codro que, segun la leyenda, fue el Gltimo rey de Atenas.

Aristén debié morir siendo Platén nifio y su madre, Perictiona, cuya familia habia contado varios arcontes
entre sus miembros, volvié a casarse con Pirilampo, el cual estuvo relacionado con circulos préximos a
Pericles. De este matrimonio nacié Antifon, hermanastro de Platén. El verdadero nombre de Platén era
Aristocles, pero el apodo que le haria famoso era debido, segun leyendas, a la anchura de sus hombros o «
frente o a su estilo.

Su educacién seria la tradicional en jévenes de su edad y clase social. Narraciones que las mujeres cantab
gimnastica y Homero constituian parte fundamental de la paideia. Por Aristoteles sabemos que, antes de
conocer a Soécrates, habia sido discipulo de Cratilo, quien le ensefi6 la doctrina de Heraclito. A través de
Cratilo pudo conocer Platén el poema de Empédocles y el libro de Anaxagoras. Tendria ya 20 afios cuandc
empez6 a cultivar la amistad de Socrates, aunque parece ser que su relacién con él no duré mucho tiempo

A los 28 afios, después de la muerte de Sdcrates, marcha con un grupo de amigos a Megara, donde conoc
Euclides, el filésofo. Es probable que en el 395 estuviese ya de regreso y que, en torno a esas fechas, hay:
situar el comienzo de su actividad literaria. Sabemos de otros viajes: a Egipto y a Cirene, donde visita al
matematico Teodoro.

Después viaj6é a Siracusa, en ltalia, donde circulos pitagéricos habia llamado la atencién de Platdn y tal vez
para ver si lejos de Atenas podia levantarse la ciudad sofiada y descrita, la Politeia real. En su camino a
Siracusa, visitara Tarento, donde vivia Arquitas, el famoso matematico pitagorico.

Didgenes Laercio nos cuenta una serie de percances sobre el regreso de Platon, que desembarca en Egin:
donde es hecho prisionero y esclavo; un amigo de Cirene lo reconoce y lo libera. A su regreso, enriquecido
por tantas experiencias, compra un terreno proximo al gimnasio de Academos, al noroeste de Atenas, juntc
la Doble Puerta. Aqui se fundara, en el 387, la primera universidad europea.

No tenemos apenas datos de como organizaba la ensefianza de la Academia. Podemaos deducir que se cul
estudios durante quince afios; los diez primeros, para la matematica, y los cinco restantes, para la filosofia.
Este largo aprendizaje concordaba con las ideas de Platon sobre la formacién de los futuros fil6sofos, recto
de las ciudades.

En la Academia permanece Platén dedicado a la formacion de jévenes atenienses y extranjeros, hasta que
el afio 367 vuelve a Siracusa y todavia haria un tercer viaje en el 361; con estos viajes, el fildsofo pretendié
enriguecer su experiencia politica y practicar su Politeia. Sus ultimos afios parece ser que fueron de
resignacion, ante el fracaso de sus ideales, ante la imposibilidad de dominar la vida con el pensamiento. Mt
en el 348-347 a la edad de 81 afios

La Republica (traduccion del término griego politeia, que significa régimen politico, vida publica o relacion
del ciudadano con el Estado) es uno de los principales dialogos de Platén. Posiblemente corresponde al
periodo de madurez de Platon, podemos considerar que en él, se resumen de modo sistematico y program
los principales temas del pensamiento platonico. Pero es muy arriesgado decir esto, ya que el pensamientc
platénico en modo alguno es sistematico: todos los temas que son tratados en los diversos dialogos son
modificados por otros, segun diversos enfoques, nuevos matices, objeciones afiadidas, etc. En este sentidc
Platén es un verdadero fildsofo que busca la verdad en todos los campos, sin dogmatizar con prejuicios.



La Republica es, en principio, una obra de filosofia politica. Pero solo se le puede considerar asi si se entie
gue es, al mismo tiempo, una obra sobre ontologia (sobre "lo que es") y sobre la paideia griega (sobre "lo g
debe hacer y ser" el hombre para alcanzar su perfeccion), esto es, un tratado de educacion. Ontologia, paic
y politica son términos inseparables en Platén: las tres cosas le interesan por igual, porque cree que sélo ju
son posibles.

Por eso Platén, en el pasaje aludido, habla de tomar las cosas como "imagenes inteligibles" (nGmeros) de |
Ideas (que serian las verdaderas cosas), lo que se manifiesta de modo plastico y simboliza a la vez (aunqu
distinto nivel) el ambito de la "diandia" (el de los nimeros) y el de la "d6xa" o "pistis" (el de las cosas). Pero
también podria decir que la esfera de la "néesis" (la de las Ideas) es analoga al mundo sensible en su totali

La relacién entre los dos mundos y, dentro de cada uno de ellos, entre las dos partes, no es una relacion
musical, sino algo mas completo y sutil que, en este caso, tiene que ver con la "salida de la caverna" y con
desarrollo del verdadero ser del hombre. La frase "Que no entre aqui quien no sepa geometria" adquiere a
propésito especial relevancia. En efecto, a diferencia de la sensibilidad musical, que tiene caracter universa
no exige conocimientos especiales, la peculiar sensibilidad que lleva consigo la geometria supone
conocimientos bien estructurados.

Por tanto, cabe una simbolizacién numérica de los mundos (quiza mas adecuada para su comprension, da
nivel existencial del ser humano, inferior al del "Alma del Mundo"), de manera que el mayor de los segment
puede atribuirse al inteligible, en el que la claridad es mayor. Pero la parte mas clara del mundo visible igua
en claridad a la inferior del inteligible. ¢ Qué significa esto? ¢,Quiza que las cosas son algo asi como la
"encarnacion” de las figuras geométricas, pues, en definitiva, el Demiurgo lo hizo todo segin medida,
mientras que las ldeas son modelo pero no medida de las cosas? A los niUmeros les compete clasificar las
cosas segun medida (las cosas que tienen la misma figura o el mismo niimero pueden agruparse), pero las
Ideas prescinden de la medida y de la figura de las cosas.

Por otro lado, el segmento de mayor claridad dentro del mundo inteligible, es decir, las Ideas, son "como”
todo el mundo sensible, imagenes cosas.

¢qué sentido tiene establecer una analogia entre los mundos sensible e inteligible, por un lado, y los
sub-niveles en que se dividen ambos mundos, por otro? ¢ Puede afirmarse en rigor que la distancia entre €
mundo sensible y el inteligible, dos @mbitos de por si muy alejados, es la misma que la que, dentro de uno
otro mundo, separa la parte inferior de la superior? No es posible puesto que la distancia interior no puede
igualar a la exterior. En efecto, cada uno de los segmentos, el del mundo sensible y el del inteligible se tom
luego por separado como constituyendo una unidad de referencia, pues ¢,cémo va a haber entre imagen y «
la misma diferencia que entre nimero e Idea? Y, menos todavia, ¢,como se va a identificar la cosa con el
namero? Se trata, por tanto, de una analogia entre el ambito de la claridad y el de la oscuridad, a sabienda:
gue en la oscuridad hay grados, al igual que en la claridad. Pero nunca podra identificarse la minima oscuri
con la minima claridad, pues entre las tinieblas y la luz hay un salto cualitativo, por mas que la figuracion
sensible nos muestre la contiglidad entre la fase que antecede inmediatamente al alba y el comienzo de és
Gltima. Sin embargo, el transito entre el mundo sensible y el inteligible supone un paso de lo concreto a lo
abstracto, de la infinidad de las cosas a la unidad de la Idea

Sin embargo, la perspectiva platénica, segun la cual los nimeros son, dentro del mundo inteligible, el ambit
mas proximo a las cosas, introduciria una importante matizacién. No es que la esfera de las matematicas y
la masica estén mas lejos de las cosas que el dominio de las Ideas. Estas ocupan la cima del mundo
suprasensible, pero tal circunstancia no las aleja del mundo de las cosas. Simplemente, necesitan de la
mediacion de la diandia para hacerse cargo de ellas. No es que las matematicas se caractericen sin mas p«
falta de contenido o su formalismo, mientras que el auténtico pensamiento filos6fico seria el tnico que
trabaria contacto con la realidad, como sefialaron, cada uno a su manera, Aristoteles y Hegel. Tan s6lo se |
de dos niveles de contacto con lo real.



El LIBRO VI (4843-511¢e) comienza donde acabd el anterior: «fildsofo es quien puede alcanzar lo que es
siempre igual a si mismo», no quien anda errante tras la multitud de cosas variadas y variables. Ahora se
puede entender porgué el Unico gobernante puede ser el fildsofo. Al buscar sélo lo que es y huir de todo lo
falso, renunciara a los placeres del cuerpo para entregarse a los del alma; no estimara en exceso la vida, y
temera a la muerte; tendra facilidad para aprender y para retener lo aprendido. En definitiva, moderacion,
valor y sabiduria (prudencia = sabiduria), que son las virtudes que, en armonia, forman la justicia.

El problema general que domina La Republica puede plantearse entonces de un modo nuevo; hay formas
Estado en que la degeneracion del fildsofo es dificil e incluso imposible, ya que este por haber aprehendidc
cabalmente todos los objetos de su amor, quedan estos impresos en su alma y ya nunca mas los ha de olv
Dentro de esta escala, esa es la forma de estado que hay que buscar, un Estado que posea las virtudes de
hombre excelente, con perfecta areté. Lo que debe predominar es la Idea del Bien; y con el libro VI
alcanzamos el mismo nudcleo de la solucién que Platén da a sus problemas. La mayor paradoja procede, pc
otra parte, de que el Estado perfecto debe ser constituido por el sabio perfecto, y este, a su vez, no puede ¢
mas que en el Estado ideal.

Es légico que, en la practica, esto no ocurra asi: «los ignorantes que pilotan hoy la nave de la polis desprec
a quien sabria hacerlo»; y también es natural que haya fil6sofos perversos, pues el mejor dotado es el mas
peligroso si el ambiente lo pervierte. Este comentario de Sécrates, se debe a la critica que él hace de la
educacion sofistica, la cual es tomada como un juego, haciendo que la educacién sea fragmentada y llena
solo de opiniones, sin llegar a conocer el verdadero objeto del arte en la que se quiera desempefiar. De ahi
precisamente, la importancia de la educacién. La educacién demagégica de los sofistas, son sus censuras
ruidosas y sus aplausos exagerados, hace a los jovenes ambiciosos llenos de vanidad, por no decir de
conceptos erréneos, que los elevan a donde no deben de ir. El bien dotado deserta de la filosofia, a la que
acude una manada de falsos filésofos. Los pocos dignos que perseveran quedan aislados e indefensos,
absortos en sus meditaciones.

En cambio, en la polis justa habra que afirmar y prolongar la paideia, la buena educacion desde la
adolescencia hasta la vejez, en un progreso constante. Tras el primer ciclo de musica y gimnasia, los
verdaderos filésofos proseguiran la preparacién precisa para poder llegar a proporcionar, como gobernante
la justicia a la polis. Serdn muy pocos en namero, pues asi lo exige la dificultad de que se den en una misir
persona todas las cualidades necesarias. Para asegurar tan dificil combinacién sera menester «un largo rot
gue les lleve a conocer las virtudes a partir de la relacion entre ellas y la Idea de Bien, «la mayor leccion» o
«mas alto objeto de conocimiento.

Para Platon, el hombre es una criatura dual, que participa igualmente del mundo de los sentidos —lo
perecedero- y del mundo de las Ideas —lo eterno e inmutable. También creia que el alma de cada hombre
habia existido en el reino de las Ideas antes de encarnarse. Ya dentro del cuerpo, sélo recordamos vagame
las Ideas. Las cosas de este mundo le recuerdan las Ideas. Este recuerdo despierta en el alma un deseo d
volver a la verdadera morada del alma. Desde ese momento, el cuerpo y el mundo de los sentidos se empi
a ver como algo imperfecto e insignificante. El alma ansia liberarse de las cadenas del cuerpo. Teniendo er
cuenta esto, el filésofo debe ir en contra de lo que hace la mayoria de las personas, las cuales se aferran a
imagenes imperfectas, a lo mudable y corruptible. S6lo unas cuantas personas estan capacitadas para elev
a la contemplacion de las Ideas: esos elegidos son los fildsofos. Los fil6sofos, ademas de todas estas
cualidades, deben ser los menos preocupados por los bienes materiales ya que «...si se nutren en el mal, s
algun modo causa del deterioro de su ocupacion, y asi pasa con los llamados "bienes", las riquezas y todos
recursos con que esta provisto...»

Aqui es en donde encontramos que el verdadero filésofo, debe de utilizar todas las virtudes para llegar a
gobernar bien y a la vez el Estado y su propia alma, para explicar esto nos remitiremos al pequefio cuadro
la parte inferior, que nos explica de mejor forma cual es la correspondencia entre el cuerpo y las partes del
alma, y a la vez estas a las virtudes y a los estamentos sociales que pertenecen al Estado construido por



Sécrates en La Republica.
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Hay tres clases o tipos de hombres:
« los artesanos o productores, encargados de suministrar los bienes econémico—materiales;
b) los guardianes o soldados;

c) los gobernantes. Estas tres clases se "corresponden” con las tres virtudes de la templanza, fortaleza o ve
y prudencia o sabiduria, y con las tres "partes"” del alma: apetitos concupiscibles o deseos, apetitos irascible
de la voluntad y razén. La justicia consiste, como antes, en que cada uno cumpla su propia funcioén. Esto
explica porqué en la obra de Platdn, su filosofia politica se caracterizaba por el racionalismo. La creacion ds
un buen Estado dependia de que fuera gobernado por la razén.

Es la famosa metafora del Fedro: el hombre es como un carro de dos caballos dirigidos por el auriga, que €
intelecto o la razén. Uno de los caballos es «bello y buenox; el otro, lo contrario. De ahi que la conduccion
resulte dificultosa. O, en otras palabras: en el alma que anima al cuerpo hay tres "partes": la racional (logos
alojada en la cabeza; la irascible (el valor), en el pecho; y la concupiscible (el deseo), en el abdomen. El
intelecto debe servirse del valor para dominar los deseos y conducir al alma hacia su verdadero mundo: el ¢
las Ideas. El logos puede dar con el verdadero saber, que consiste en recordar lo que ya se vio en el mund
verdadero. El auténtico conocimiento se alcanza por el amor, por la atraccién hacia el bien. Conocer es am
el bien y tender hacia él.

El alma siempre preexiste al cuerpo: si conocer es recordar, el alma ha tenido que estar antes en contacto

intuitivo con las Ideas. De otro modo, el conocimiento seria imposible. Y el alma es también inmortal: no se
destruye con la muerte. Entre los argumentos platénicos para demostrar esta inmortalidad destaca uno: sél
descompone lo que tiene partes, pero el alma racional es simple, sin partes; y es simple porque puede con
lo simple, lo inmutable, las Ideas. El alma no es visible con los sentidos, pero si con la inteligencia.

Ahora podemos contar, como con un pequefio resumen que nos clarifica las ideas de Platén, en toda su ob
al darnos lo siguiente: la prudencia es la virtud propia de los gobernantes y se identifica con la sabiduria en
sentido moral, lo ideal es que los fil6sofos gobiernen o que los gobernantes sean auténticos filosofos. Para
atiendan a la sabiduria y a nada mas, Platdén establece aquella comunidad de bienes y de familia a la que a
nos hemos referido: es una exigencia de "eficacia”. Esta conclusion es deducible, después de pensar en lo¢
libros V y VI a manera de tesis politica y no a manera de construccion de pensamiento filoséfico, pero a la \
nos ayuda a comprender un poco mejor la concepcién final de sus teorias sobre todo con respecto al
conocimiento y a las ideas.

Desde los presocréaticos la filosofia ha sido la busqueda de un principio y un primer elemento constitutivo de
todas las cosas [arjé]; la busqueda, en definitiva, de la Verdad, asi, con mayuscula. Tarea que mas tarde
nombrariamos como la blsqueda de una "certeza indubitable" o "la pregunta por el ser".



La Verdad dificilmente, al menos en el ambito racional, es un hecho individual, interno, meramente
subjetivo. Quiza es asi en la experiencia mistica o0 en la intuicién femenina; formas, empero y que por ciert
estan fuera de la definicion de filosofia que nos leg6 la Grecia clasica. Podemos si tener postulados en nue
fuero interno pero nunca seran seguros y, menos, certezas sin la contrastacion del otro, de una racionalidas
externa. La Verdad se devela, se prueba y se comparte con el otro en el didlogo. Sélo asi podemos vislumt
la Verdad. Y decimos so6lo en el didlogo porque Unicamente en él encontramos los requisitos necesarios. N
por ejemplo, el "debate" el sitio propio de la filosofia; si bien es cierto que también es una forma de alteridac
en el debate se privilegia la victoria sobre el otro la imposicién y el sometimiento. Aca hemos "mandado de
paseo a la verdad". Tampoco el dialogo es la "conversacion” liviana y desinteresada donde sélo se compar
informacion mas o menos interesante.

El didlogo tiene condiciones rigurosas que Sdcrates frecuentemente se encarga de destacar. La condicién
entrada para el ser que dialoga es su "hospitalidad": la capacidad de acoger al otro en si mismo. Alguna ve
alguien ya olvidado sefal6 que el didlogo es "saber escuchar" y saber escuchar es "ponerse en el lugar del
otro".

Escuchamos porque somos amantes de la Verdad, ese es nuestro norte. No otro. Es al mal sofista al que |
interesa el lucimiento retdrico, el alcanzar puestos publicos por la sola fama que ello implica, el pago por st
ensefianzas o simplemente el placer de vencer en el discurso. Todo menos la Verdad. No la ama, no la des
no la busca pues cree, errbneamente, poseerla. ¢ No es esta la ignorancia mas preocupante la que
verdaderamente corroe y corrompe los cimientos politicos de la ciudad?. Pero ¢ quién de nosotros, meros
intermediarios; nosotros que no somas mas que fildosofos, posee la Verdad? El que busca la Verdad en el
didlogo, evidentemente, debe reconocer su propia ignorancia, su condiciéon de amante desgarrado entre la
tierra y el cielo.

Pero si bien el sujeto del didlogo no conoce la Verdad, aun estando lejos de la perfeccién y del sentido, es
consciente también de su 'perfectibilidad’. El dialogo no es recepcién ingenua sino constante cuestionamier
es critica —a veces punzante—, es sospecha atenta ante el error y es, por sobre todo, severo rigor légica en
discurso.

En el didlogo, es la razén —la parte mejor del alma-— la que se enfrenta a otra razon. El ser racional es ante
con todas sus limitaciones pero también con su razén, razén que es "logos".



