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El universo griego y el advenimiento de la politica

en que se entrecruzan dos frutos de la historiagriega: por un lado un nue-

vo modo de pensar, surgido alrededor del siglo VI antes de Cristo, fun-
dado en € libre examen e interrogacion sobre e fundamento de las cosas, y por
otro una nuevaformade relacién entre los hombres que aparece a partir del siglo
VIl a.C. y, cuya matriz de significancia se resume en la nocion de polis. Como
resultado de ese entrecruzamiento se anunciaria el surgimiento de la politica, que
en concreto podemos sostener es la practica social de la polis, que a tornarse
consciente de si misma anuncia—utilizando una significacion hegeliana—laexis
tenciay riqueza de su propio concepto.

I apoliticay su marco conceptua son productos de un momento singular

De esta forma, la existencia de la polis generd condiciones de posibilidad de
un pensamiento racional sobre la préctica politica; esto es, permitié la actuacion
politica de un nimero de ciudadanos con conciencia de su dominio sobre las co-
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sas de la ciudad. En sentido estricto, la politica son los negocios —deconstruyen-
do el sentido peyorativo del término- de la polis. Esta palabra griega designa ur-
be (por oposicion a campo), pero también designa civilizacién (por oposicion a
naturaleza o barbarie) y finalmente y sobre todo ciudad-estado, entendida ésta co-
mo entidad comunitaria autonoma en la cual viven algunos miles de habitantes,
al mismo tiempo que se rescata en lanocion de estado el elemento politico de la
autarquia, dado que una ciudad-estado podia conglomerar en torno suyo varias
ciudades. De estaforma, puede advertirse cdmo la politica constituye para un ciu-
dadano griego su horizonte de sentido. No vivir en un estado-ciudad es para un
griego no vivir politicamente, esto es, no vivir civilizadamente (Wolf: 1999), no
tener una vida esencialmente humana

Como hien afirma Vernant (1996), la aparicion de la polis constituye un hito
en la historia del pensamiento griego. Es en la polis donde se constituye por pri-
mera vez €l espacio publico, en tanto sdlo en éste &mbito los griegos han pensa
do lo ‘poalitico’. Lavida palitica toma forma de agén, es decir una disputa, orato-
ria, un combate codificado y sujeto a reglas cuyo teatro serd €l agora, un nuevo
espacio social que se configura junto con las transformaciones politicas y socia
les. Desaparecido el papel del antiguo palacio como gje de lavida social, la ciu-
dad esta ahora centralizada en el agora, espacio comun, espacio publico en que
son debatidos los problemas de interés general.

Sobre los origenes del &gora nos dice Poratti (1999): “(...) El lugar pasa aho-
ra allamarse agora, palabra que no significa originariamente un lugar (y menos
el mercado), sino la institucién que en Homero era la discusién solemne de los
jefes en presencia del gército, en la cua el que hablaba estaba religiosamente
protegido por la sustentacion del cetro: transposicion regulada, pues, del conflic-
to delapalabra. Estejuego, llevado a cabo ahora por clases, partesy partidos, se-
rael lugar que ocupe el lugar vacio del Centro. Y con ello tenemos la Ciudad. El
conflicto llevado a la palabra sobre el fondo de laley seré la condicién de posi-
bilidad del 16gos” (p. 39).

Paralos griegos la esferade lavida publica tenia dimensiones mucho més am-
plias de las que hoy pueden pensarse. AUn no se habia producido € fenémeno de
la privatizacion de la vida piblica; el individuo no se habia recluido en el ambi-
to privado. El campo de la politicaincluiatemas como la ética, problemética fun-
damental que no escapara a ninguno de los grandes pensadores del Atica, junto
con la educacién, otro de los temas vitales del pensamiento griego. El terreno po-
litico pertenece para los griegos a terreno comun, y abarca las actividades prac-
ticas que deben ser compartidas, que ya no son mas privilegio de uno. Hacer po-
litica es participar de la vida comun, es la actividad social por excelencia, una
obligacién de cada ciudadano para con si mismo y para con los demas. Renunciar
a hacer politica es renunciar a gobernarse, y por tanto, a ser libre.
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La politica es la actividad social fundante de la sociedad y la palabra es el
fundamento de la practica politica, ella ocupa, ahora, € trono del poder; laarché
no puede ser més propiedad exclusiva de determinado grupo social. El Estado se
despoja de su contenido mitico-religioso, y de todo carécter privado y particular,
escapando a control de cierto sector y apareciendo como cuestion de todos.

Podemos resaltar dos caracteristicas fundamentales de este espacio publico
creado a partir del advenimiento de lapolis, entendiendo a éste como lamatriz en
donde se originan y organizan |as relaciones sociales.

En primer término -y como lo mencionamos anteriormente-, una extraordina-
ria preeminencia de la palabra sobre cualquier otro instrumento de poder. El o -
gos setorna el instrumento politico por excelencia, laclave de laautoridad en el
Estado, laforma de comando y de persuasion. La palabra se transformaen €l ele
mento central de la préctica politica, una préctica que se configura como debate
contradictorio, discusion y argumentacion. Una préctica politica que supone el di-
senso, ladiferencia, € conflicto, pero cuyo medio primordial es el uso de la pa-
labra. La palabra supone, por otro lado, un elemento central para pensar el espa-
cio publico, la existencia misma de un publico, un juez que decida en Ultimains-
tancia entre | os distintos argumentos; una eleccion del pablico, una eleccién pu-
ramente humana, que destierra del terreno politico las mediaciones religiosas, y
gue da la victoria a uno de los oradores sobre sus adversarios. De esta forma, la
politica adviene también seduccion, dado que la contienda entre los distintos ora
dores se juega ante la mirada de un tercero, al que justamente hay que seducir:
obviamente, nos estamos refiriendo al publico o asamblea.

En segundo término, & caracter de plena publicidad que asumen las manifes-
taciones més importantes de la vida social. Se puede afirmar que existe polis so-
lo a partir de que se denota un dominio publico en e sentido de un sector de in-
tereses comunes en contraposicién a los asuntos privados, imbuido de précticas
politicas mas abiertas que incluyen atodo el cuerpo de ciudadanos, establecidas
en pleno dia, en contraposicién alos procesos secretos, propios de la vida priva-
da (Vernant: 1996).

A los dos aspectos anteriormente sefialados —€l prestigio delapalabray €l de-
sarrollo de | as précticas publicas— debemos agregar otro elemento importante pa:
ra entender este proceso de formacion de un espacio en comdn. Los diversos
miembros de la polis, por mas diferentes que sean por su origen de clase 'y por su
funcion social, aparecen de ciertaforma como semejantes. Esta semejanzacreala
unidad delapalis, porque paralos griegos solo |os semej antes pueden formar par-
te de una misma comunidad. Al ser semejantes esto permite que los vinculos de
un hombre con otro hombre se tornen, en el esquema de la ciudad, en una rela-
cién reciproca, reversible, substituyendo las relaciones de sumision y de jerar-
quia. Todos los hombres que participan en el Estado van a definirse como Ho -
moioi, semejantes, y de manera més abstracta como 1so, iguales.
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Platén: metafisicay politica

A partir del Fedon, Platén hace explicito —incluso contrariamente a sus pro-
piosintereses— que laconcienciasocréticaes el reflejo vivientey sufriente del ad-
venimiento de la cultura, alumbramiento que implica—en parte—laruptura con la
naturaleza. Esta eslarazén a partir de la cual Socrates descubre que las leyes del
cosmos son cualitativamente diferentes de las leyes de la polis. Si la naturaleza
como reino del ser permanece muda, la polis como instancia dial dgica se afirma
en el terreno de la palabra; mas es un discurso que se ha librado de todo substra-
to ontol égico, incluso ariesgo de independizarse del dominio delaverdad y fer-
tilizar consecuentemente el terreo de la *apariencia’ . Tal vez esto sea entre otras
cosas |o que escandalice radicalmente a Platon.

En la Apologia Platdn vuelve a percatarse de latension entre las leyes de lana
turalezay lasleyes de lapolitica. Si por natural eza puede proclamarse lainjusti-
ciade lamuerte de su maestro, por amor a nomos, alaley, Socrates decide acep-
tar el sacrificio de su muerte, pues sabe a ciencia cierta que una polis sin nomos
—aunque agquél fuese injusto— seria un universo de bestias. De este modo, aparece
latragediaen el cuerpo socrético para seguir regando el suelo de la politica.

En los escritos juveniles de Platon, obviamente més vinculado a su maestro,
el filosofo reivindica en cierto sentido € terreno de laley como producto de las
convenciones humanas. No obstante, se percata del dramatismo existencial entre
las leyes inmutables de la naturaleza, por las cuales deben gobernar los mejores,
y las leyes mutables de la vida palitica, en estricta relacion con un ethos demo-
cratico. Es en tal sentido que podemos afirmar que el modelo politico aristocréti-
co platénico descansa en el primado de la natural eza, en tanto sera éstala que de-
signa alos mejores hombres para el gobierno, justificado ya sea por un dispositi-
vo mitico-religioso o en referencia a un esquema metafisico. Dicha perspectiva,
que esta presente es su pensamiento juvenil y que por otra parte es coincidente
con los sectores de la aristocraciaalos que €l fil6sofo pertenece, alcanzardun de-
sarrollo pleno en su texto de madurez La Republica.

Al respecto, Wolin (1993) considera que la teoria politica de Platon es un in-
tento de eliminar la préctica politica de sus dias, en aras de una ‘ episteme politi-
ca' reservada aunos pocos. Solo asi podra consagrase un orden social librey asal-
vo de los devenires de la contingencia. Por otra parte, dicho ordenamiento estara
supeditado, e incluso como condicién de posibilidad, a la contemplacién de la
idea de Bien. Tarea primordial del filésofo o |os fil 6sof os-gobernantes, que pue-
den reunir dos tipos de poderes, que Platén aspiraba a que pudiesen ser comple-
mentarios: €l poder del pensamiento, que prescribiria el modelo adecuado, y €l
poder del gobernante, que lo pondria en préactica. Por esta razon, hace referencia
aque lavirtud especificadel gobernante eslafronesis, prudencia, y no meramen
te la sabiduria contemplativa, propia del filésofo, entendiendo por la primerala
practicidad que debe tener todo gobernante fildsofo para establecer una lectura

64



Miguel A. Rossi y Javier Amadeo

adecuada de las posibles contingencias (por eemplo si conviene ir ala guerrao
no, o si tal alianza es eficaz o no).

De este modo, puede advertirse sin duda alguna que € modelo palitico plato-
nico, expresado en La Republica, se encuentra intimamente vinculado a su teoria
del conocimiento. El conocimiento genuino, si se precia de tal, tendra que deri-
varse del ambito estable de las ‘formasinmateriales’. El mundo delo sensible, en
radical contraposicion a aquél, serd el mundo del cambio, del puro movimiento,
del cua no podra existir e verdadero conocimiento. Vale decir que, para Platon,
una epistemol ogia de o sensible es por su propia estructuracion |égica un autén-
tico absurdo y contradiccidn. A esta altura de nuestro escrito cabria preguntarnos
cudl eslaincidencia categ6rica que lagnoseologiatiene parael universo delapo-
litica. Las categorias del mundo de la percepcion sensorial eran las categorias
descriptivas y evaluativas del mundo existencial de la actividad politica (terreno
de ladoxa), mientras que las categorias que describen alasformasindican lo que
podia llegar a ser e mundo de la politica, siempre y cuando € mismo estuviera
guiado por la filosofia. En tal sentido, acordamos nuevamente con Wolin (1993,
p. 51) en que Platén quiere despojar ala politica de sus propias préacticas y adve-
nir asi a una ciencia o arte politico, cuya incumbencia esté reservada a unos po-
cos: “Para Platon, €l fluir de la vida politica era sintoma de un sistema politico
enfermo; la espontaneidad, diversidad y turbulencia de la democracia ateniense,
una contradiccion a todo canon de orden. El orden era producto de la subordina-
ciéndeloinferior alo superior, al dominio de la sabiduria sobre la ambicién des-
nuda, y del conocimiento sobre €l apetito (...): EI mundo de la actividad politica
violaba a cada rato los dictados del mundo de las Formas. Mientras que € mun-
do de las Formas sefialaba e triunfo del Ser inmutable sobre el flujo del Devenir
—a naturaleza inmutable del Bien sobre el cambiante mundo de las apariencias—
la préctica politicareal estaba plagada de constantes innovaciones a medida que
una clase, y luego otra, chapuceaban con la constitucion, alterando esto, modifi-
cando aquello, pero sin establecer nunca las disposiciones basicas sobre un ci-
miento estable” (Walin, p, 51).

Por todo lo antedicho, y evitando €l riesgo de perpetuar una cosmovisién des-
carnada de su propio contexto de produccion y comprension, creemos necesario
adentrarnos en laldgica sofistica, principales interlocutores de Platdn, dado que sb-
lo apartir de aquella se entienden los juicios més acérrimos de Platon ala préctica
politicade su épocay a régimen democrético con la que aquella se vinculaba.

Parata propdsito, nos centraremos fundamentalmente en dos figuras alas que
fildsofo destina dos de sus mejores didogos. Nos referimos a Protagoras y Gorgias.

En Teeteto, Platén afirma que Protégoras dice que “ El hombre eslamedidade
todas las cosas’, sentencia ésta que conmueve toda la perspectiva tedrica tradi-
cional griega. Al respecto, varios son los items que queremos enfatizar.
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En primer término, decir que el hombre esla medida de todas | as cosas es des-
terrar como principio de autoridad o fundamento Ultimo tanto a los designios de
una natural eza inmutable como al reinado de los dioses o los mitos, si bien Pro-
tagoras, para fundamentar la racionalidad politica, se basa en el mito de Prome-
teo. Resulta evidente entonces que no hay otra autoridad, como fundamentacién
de los valores, que la propia autoridad humana.

En segundo término, y en consonancia con el primero, si e hombre eslame-
dida de todas las cosas se termina denotando un subjetivismo relativista, en tan-
to es el hombre pero entendido como “los hombres’, cada uno en particular, con
SUS propias percepciones, intereses, opiniones, etc. De esta manera notamos co-
mo el denominador comun de la éptica sofistica es € relativismo, y que éste ten-
dré una estricta correspondencia con la légica de la democracia, en tanto que s
todas las posiciones valorativas adquieren igual jerarquia, la Unica posibilidad de
construccion politica serdlagenerada a partir del debatey €l consenso. Se entien-
de entonces por qué | os sofistas estarén vincul ados alos devenires de la democra-
cia. Y es comprensivo de suyo, porque pondran el acento en la palabra: tanto en
su dimension retérica como en la arqueol ogia de una el egante oratoria que tendra
por fin seducir a un amplio auditérium. Recordemos que uno de los ncleos prin
cipales de la vida politica de la Atenas democrética la constituian los tribunales
populares, y que en definitiva era el discurso eficaz o la contienda discursiva en-
tre los mejores oradores la que precipitaba el juicio o voto de lagran mayoria. De
este hecho, cabalmente da cuenta la literatura de la época. La tragedia de Esqui-
lo es més que ilustrativa, cuando muestra que su héroe tragico Orestes mata a su
madre porque aquella a su vez habia matado a padre de Orestes, pues en dicha
tragedia se revela que Orestes es arrebatado de la diosa de lavenganzay entrega
do al tribunal popular para que seala autoridad suprema que designe nadamasy
nada menos que acerca de la vida o muerte del héroe.

Hay otro aspecto relevante del pensamiento de Protagoras, por €l cua €l gran
sofista—en contraposicion a esquema platénico- fundamenta la racionalidad po-
litica valiéndose del mito de Prometeo: “ Entonces Zeus, temeroso de que nuestra
especie se extinguiese del todo, envié a Hermes para que llevara alos hombres €l
respeto mutuo y lajusticia, afin de que hubiese ordenamientosy lazos que estre-
charan su amistad. Hermes pregunt6 a Zeus de qué modo daria alos hombres ta-
les dones: ¢acaso he de repartirlos en la forma en que las artes |o han sido? (...).
Pues éstas lo fueron asi: uno, solo, conocedor del arte médico, es suficiente para
muchos que lo ignoran, y lo propio ocurre con 1os que g ercen otras profesiones.
¢Depositaré también de esta manera en los hombres la justiciay €l respeto mu-
tuo, o he de repartirlos entre todos? Entre todos -repuso Zeus— que todos tengan
su parte, pues las ciudades no llegarian aformarse si s6lo unos cuantos participa
ran de aquellos como de las otras artes. E instituye en mi nombre laley de que, a
quien no pueda ser participe del respeto reciproco y de lajusticia, se le hagamo-
rir cual si fuera un cancer de la polis’ (Garcia Maynes, 1981, p. 144).
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Nos excusamos por la extension de la cita, pero creemos que su importancia es
central para una profunda comprension de nuestratematica. De estaforma, es evi-
dente que Protégoras concibe unaracionalidad politica—a diferencia abismal delo
gue sucede con Platon— anclada en el polo de lamayoria, y que la misma se cons-
truye por oposicion alanocion platénica de arte o episteme. Dicha contraposicién
entre doxa y episteme volvera a estar presente en Gorgias, pero tal didlogo carece-
rade la profundaimpronta reflexiva que suscita el pensamiento de Protagoras.

La dialéctica platénica conducira a la sofistica gorgiana por €l camino del re-
conocimiento de que sdlo en €l terreno de la episteme —y Igjos del mundo de la
multiplicidad— podremos estar seguros de un conocimiento politico que se precie
de ser legitimo. Gorgias no tiene més remedio que aceptar la abismal diferencia
gue existe entre las creencias que pueden tener un basamento falso y el conoci-
miento que por definicion es verdadero. De este modo, Platén vuelve a desnudar
las préacticas de los tribunales griegos en donde la circulacion de discursos enga-
flosos y aparentes es la que en definitiva termina imponi éndose.

Regresando al diagnostico platénico, se hace explicito que € gran mal que el
filésofo intenta evitar es el principio de anarquia, sustentado no solo por un rela-
tivismo discursivo, sino y en consonancia con aquél, en un relativismo que ad-
quiere dominio sobre el conocimiento y la conducta.

A manera de conclusion y en lo referente a esquema platonico, creemos que
la propuesta platonica se enmarca en un postulado gnoseol 6gico-metafisico que
hunde sus raices en un modelo analdgico entre €l concepto de amay € concep-
to de Estado. Profundicemos por tanto en dicho aspecto.

Asi como & ama estd compuesta por tres partes, también el Estado esta com-
puesto por tres estamentos sociales. Lo interesante son las mutuas relaciones que el
fil6sofo establece entre las partes del admay € Estado: la parte racional del ama
coincide con el estamento gubernamental de los guardianes fil 6sofos; la parte iras-
cible, con e estamento de los guardianes; y la parte apetecible o concupiscible, con
los estamentos productivos. Platdn cree que todas estas partes son condicion de po-
sibilidad de la existenciade lapolis, no pudiendo dterarse lasjerarquias que la sa-
bia naturaleza ha establecido entre ellas. Se entiende entonces que para €l filésofo
sealajudticialavirtud suprema, en tanto hay justicia cuando cada uno y cada esta-
mento ocupa el lugar que le corresponde por ‘naturaleza . Si lajusticiaeslavirtud
que asegura el orden socia, lainjusticia, consecuentemente, ocupard el principio de
lafragmentacién o anarquia. Desde esta dptica, pueden comprenderse las radicales
criticas de Platon ala democracia, dado que este régimen mas que ninglin otro —a
pesar de que Platon considere que latirania es la peor forma de gobierno, no olvi-
demos su intento de adoctrinar alostiranos, cosa que creeriaimposible paralama
yoria de habitantes de un ethos democratico— la democracia es por esencialafor-
ma de gobierno en que cada quien hace y realizalo que le parece, implicando de
este modo lamayor injusticia posible en tanto alteracion del orden natural.
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A modo de conclusion, queremos enfatizar algunas apreciaciones que dan
cuenta de la mirada platonica con respecto ala polis ateniense. Para tal proposi-
to, nos valdremos de |os excel entes marcos tedricos que nos aportan Heller en su
texto Aristételes y e mundo antiguo, y Wolin en su texto Politica y Perspectiva.

El Estado ideal platénico es un Estado concebido para proteger la moralidad
de losindividuos, en un momento en que los fundamentos morales de lapolis es-
taban, hacia ya tiempo, en una profunda crisis. En tal Estado deben desaparecer
todos los factores que pueden constituir un principio disolvente, como por gjem-
plo lapropiedad privada (solo para el estamento de los guardianes), la produccion
mercantil, las clases econdmicasy laluchaentrelas clasesy lasfracciones. El Es-
tado ideal que elabora Platon, nos dice Heller (1983), asumiendo la definicién
marxiana, no es més que la idealizacion ateniense del régimen egipcio de castas.

Platén vive laangustia de una épocade crisis, y su elaboracion tedrica serdun
intento, condenado de antemano al fracaso, por corregir las causas de la disolu-
cion de la comunidad griega, que € filésofo ve en la propiedad privaday en la
democracia

“Desde e momento en que la difusién de la democracia es responsable del
fin de la comunidad, se vuelve necesario dar unaforma aristocraticaal Es-
tado (...). Pero hasta qué punto la comunidad aristocrética sigue siendo co-
munidad. Ciertamente que lo es cuando su nacimiento se debe ala evolu-
cion normal de las tradiciones ancestrales. Pero limitar una comunidad ya
extendida con el propésito de conservar en ella el caracter comunitario o,
en otras palabras, llevarla a poder sin sanguinarias luchas de clase y sin
gue represente el dominio de una minoria, esimposible tanto desde el pun-
to de vistatedrico como desde otro préactico. Platon toma asi partido por la
supresion del caracter comunitario del estrato dominante, limitando la ad-
ministracién directa del Estado a una minoria muy restringida de la comu-
nidad” (Heller: 1983, p. 69).

Para Heller, |a ética platonica existe como un apriori de la sociedad, en lama-
terialidad del Estado ideal. Platdn transformalamoral en legalidad pura. Acorda
mos con Heller en este punto, e incluso creemos —a riesgo de caer en un anacro-
nismo— que Platén es el primero en la historia de Occidente en sentar |as bases de
lo que con posterioridad se dara en [lamar “razén de Estado”. Por estarazdn, tan
to la politica como la ética no pueden gercerse desde el ambito privado, y por
otra parte solo desde una razén de Estado puede estructurarse una moralidad ge-
neral.

“Es el Estado e que debe cuidar que la moral absolutaimaginaday profe-
sada por €l filésofo o el politico pueda convertirse en moralidad universal.
Y desde el momento en que la moralidad se traduce en realidad objetiva,
desde el momento en que se la aplican no sélo a ellos mismos, sino tam-
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bién a los demés, se convierte indefectiblemente en filosofia estatal de la
intolerancia’ (Heller: 1983, 103).

Lanecesidad de una ética estatal unida a la politica, esta estrechamente vin-
culada a concepto de “orden social” -concepto clave del pensamiento platénico
-, dicha categoria, excluye la posibilidad del conflicto. Sin embargo, es digno de
apreciar que lateoriadel orden platdnica no tiene su basamento en una dinami-
ca politica con capacidad de mediatizar €l escenario de los conflictos. Mas alin,
podemos concluir que justamente hay orden social porgue directamente el con-
flicto queda totalmente anulado, cuestion que solo puede llevarse a cabo por la
dinadmica estatal. De este modo, €l conflicto sélo puede pensarse a partir de la
extrapolacion que hace el ateniense hacia €l otro cultural: la conflictividad se es-
tablece con los barbaros, pero no al interior de la polis, o de la Republica. Pla-
tén renuncia al elemento politico especifico. Hay orden en el esquema platéni-
co; lo que no hay es “orden politico”, dado que, como ciertamente indica Wolin
(1993), laesencia del orden politico es la existencia de mediaciones que permi-
tan el encaminamiento del conflicto, sin que éste implique la destruccion de la
unidad politica, mecanismos que atenlen las fuerzas vitales de la vida asociada,
permitiendo su existencia, intentando reencauzarlas, o transforméndolas creati-
vamente cuando €llo sea posible. Es posible que una sociedad pueda tener orden
por medio de laimposicién, solo que tal sociedad no es una sociedad politica.
Platon estaba convencido de que el &mbito politico tenia una tendencia natural
al desorden y de que el orden, entendido como armonia, estabilidad y unidad,
nuncasurgiriadel curso normal de los hechos paliticos. No existian de modo in-
manente dentro de |os materiales de la actividad politica, sino que debian ser ex-
traidos desde el exterior de ésta. El orden politico debia ser producido por una
visién proveniente del exterior de la préctica politica, debia provenir del cono-
cimiento del modelo eterno, para moldear ala comunidad sobre laidea del Bien
preexistente.

Aristoteles: éicay politica

Aproximémonos ahora a otro gran exponente del mundo griego. Obviamen-
te, nos estamos refiriendo a Aristoteles®. En esta oportunidad haremos referencia
al pensamiento aristételico en lo que atafie a la vinculacion con Platon. Por esta
razdn, no necesitaremos explicitar algunos supuestos que ya hemos desarrollado

con €l filésofo ateniense y que se comprenden en Aristételes por simple antago-
nismo con su maestro.

Si al interior del esquema platonico se puede pensar la politica como el arte
del orden, legitimado por los designios de una naturaleza inmutable, con su dis-
cipulo también se puede pensar la politica desde laideade “ naturaleza”, pero es-
ta vez ésta cobra dinamismo, y lejos de estar en las antipodas de lo sensible, en-
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cuentra un punto de reconciliacion con € primado de la contingencia. Dicho pun-
to no esatro que el dela politica—claro estd, tomado en su significacioén mas am-
pliay profunda del término.

“Encontramos en la obra aristotélica varias designaciones para aquella
ciencia gque, por oposicion tanto ala academia platénica como alos retori-
cosy sofistas, Aristoteles delimita como una disciplina con métodos inde-
pendientes. Lamés general esladesignacion con que se lamencionaen los
Topicos, epistéme praktiké o ciencia préctica, por oposicion tanto alacien-
cia contemplativa (theoretiké) como ala productiva (poietiké)” (Guariglia
1979, p, 63).

Para Aristoteles, la ciencia préctica centrard su interés en las acciones huma -
nas. Dicho objeto de estudio es mas que relevante, sobre todo porque al tratarse
de acciones y no de entes inmutables y eternos, el conocimiento que se despren-
de del primer dmbito tiene que ser un conocimiento enrolado en el terreno de la
contingencia.

No olvidemos que Aristételes recopil6 y analiz6 rigurosamente ciento cin-
cuenta'y ocho constituciones provenientes de ciudades griegas y no griegas, ade-
lantando lo que en la actualidad en Ciencias Paliticas podemos denominar un es-
tudio tipoldgico y comparativo de los regimenes politicos. Dichas constituciones
eran clasificadas por €l fildsofo por regimenes y acompafiadas con cronicasy re-
latos que reconstruian la historia politica de cada ciudad.

Como se vera, entonces, Aristételes sienta las bases de un model o tedrico so-
cial que reconoce como piedra angular —aunque no exclusivamente- la observa-
cién empirica.

No obstante, incurririamos en un grave error si interpretamos el pensamiento
aristotélico desde una perspectiva que despoja al mismo de su ontologia natura-
listay tel eol 6gica con respecto alapolitica, puesjustamente €l gran esfuerzo aris-
totélico estriba en una posible reconciliacion entre natural eza, concebida como €
reino de la necesidad, y contingencia, concebida como reino de la libertad.

De estaforma, la ciudad aparece como una construccién humana. Si bien ésta
recibe el impulso decisivo de la naturaleza, centralizado en una antropologia de
la sociabilidad, la esencia de la polis dependera también de las posibles conven-
ciones de cadaethos en particular. Vale decir que, para Aristoteles, € impulso po-
litico-social constituye una dindmica intrinseca a la propia naturaleza humana,
pero es a partir de ese impulso de sociabilidad que pueden diagramarse distintas
especificaciones paliticas, de acuerdo con las convenciones particulares, |os con-
flictos particulares, los regimenes diferentes, en Ultima instancia la pluralidad y
diversidad de las constituciones en juego. Tal vez, y para ser ain mas explicitos,
un gjemplo proveniente del ambito de la biologia pueda servirnos: la necesidad
de alimento es una necesidad natural —no constituye el reino de lalibertad—, pero
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€l tipo de aimentacion y la preparacion del mismo ya tienen que ver con €l pri-
mado de la culturay sus posibles configuraciones. La cultura no anula la natura-
leza, pero en cierto sentido la supera.

Cabria mencionar otro aspecto por €l cual las diferencias entre Platon y Aris-
tételes son insal vables; anteriormente hicimos referencia aque el objeto de la po-
litica para Platdn se enmarca en unateoria del orden que excluye o por o menos
considera como una “patologia’ €l conflicto social. Para Aristételes, € conflicto
es constitutivo de las relaciones humanas'y por tanto de la politica; vale decir, és-
taeslarazon por la que su preocupacion primariano es latematica del orden si-
no la problemética de la gobernabilidad, donde € conflicto aparece como un a
priori que no hay que no anular, sino justamente mediatizar o, en todo caso, ad-
ministrar. Una prueba que legitima nuestra afirmacion tiene su base en la priori-
dad que asigna Aristételes a la existencia de las clases sociales, tomadas incluso
como un hecho natural. En tal sentido, podria decirse que el fildsofo griego es el
primero en vincular las nociones de estructura social y gobernabilidad haciendo
unasuerte de “ sociologia comparada’. Es desde esta Optica que asigha sus juicios
mas positivos hacia la democracia como la mejor forma de gobierno —en su for-
mulacion correcta politeia—y es también desde esta perspectiva que reivindicala
importancia de la clase media como la mediacion y el nexo més importante para
una 6ptima gobernabilidad: “Ahora bien, en toda ciudad hay tres elementos: los
muy ricos, los muy pobresy, en tercer lugar, |os intermedios entre unos 'y otros,
y puesto que hemos convenido en que lo moderado y o intermedio es o mejor,
es evidente que también cuando se trata de los bienes de la fortuna laintermedia
es la mejor de todas, porque es la que mas facilmente obedece a la razén (...).
Ademés la clase media ni apetece demasiado los cargos ni los rehuye, y ambas
cosas son perjudiciales paralas ciudades’ (Aristoteles:1989, pp. 186-187).

Por otra parte, y en relacion a lo antedicho, puede apreciarse que, si Platon
unia politica, éticay metafisica supeditandolas a la posibilidad de la contempla
cion de laidea del Bien, Arist6teles también va a identificar politicay ética, pe-
ro su punto de partida es establecer una racionalidad y moralidad practica cuyos
sujetos depositarios serén lagran mayoria, obviamente en alusion directaalacla-
se media. Recordemos que Aristételes distingue entre virtudes dianoéticas y vir-
tudes éticas, entendiendo por las primeras alas facultades racionales puras, y en-
tendiendo por las segundas a |as facultades racionales, pero legislando el terreno
del deseo: “Lavirtud es un habito de eleccidn, consistente en una posicion inter-
media relativa a nosotros, determinada por larazon y tal como la determinaria el
hombre prudente. Posicion intermedia entre dos vicios, €l uno por exceso y €
otro por defecto” (Aristételes: Etica Nicomaguea |, 61096).

Si por e primer tipo de virtud puede decirse que la virtud suprema es la sabi-
duria que reside en €l caracter contemplativo -de ahi la semejanza con Platén en
tanto atributo de la actividad filostfica-, por el segundo tipo puede decirse que la
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virtud supremaes lajusticiay solo esta Ultima es condicion sine qua non parala
existenciade lapalis.

A partir de unamoralidad media, lindando muchas veces con lareivindicacion
del sentido comudn, es que Aristételes reivindica ala politeia como el mejor régi-
men posible de gobierno, pues es en este régimen en donde convergen una etici-
dad préctica—formulada por la teoria del término medio y vinculada consecuen-
temente ala moderacion y estabilidad del estamento medio.

De este modo, podemos notar un pasaje de lalegalidad estatal en Platén ala
recuperacion de una moralidad subjetiva por parte de Aristételes, y desde este
plano visualizar —a riesgo de caer en un anacronismo— la legitimacion aristételi-
ca a un orden burgués sustentado en una moral situada en el plano individual,
conjuntamente con la existencia de clases sociales y propiedad privada, s bien
€on un uso social.
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Notas

1. No hay escisién entre lo socia y lo politico.

2. Nos parece relevante sefidar que en este trabajo partimos del Platon de la
Republicay del Aristételes de la Palitica. Esto hace que se acente un mode-
lo dicotémico entre ambos pensadores; no obstante, recordemos que algunas
de las categorias aristotélicas fueron pensadas anteriormente por Platény asu-
midasy reformuladas por su discipulo; es en tal sentido que creemos que que-
darnos solamente con € Platon de la Republica seria un grave error, si bien
poner acento en las obras posteriores del Platon de la Republica es algo que
excederia nuestro trabajo.
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