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Resumen: En este trabajo se analiza la critica de Platon a la tragedia en el libro X de
la Republica. Se argumenta que la motivacién Ultima de esta critica es de naturaleza
ética y politica: la tragedia griega es un influyente fenémeno cultural que fomenta el
irracionalismo, pues, lejos de purgar las pasiones, las fortalece, poniendo en escena
iméagenes de la virtud y el vicio que estan en las antipodas de la concepcion de la
justicia y la felicidad propuesta en la Republica.

Abstract: This paper analyses Plato’s critique of tragedy in book X of the Republic. It
is argued that the ultimate motivation of this critique is ethical and political in nature.
For him, Greek tragedy is an influential cultural phenomenon that fosters irrationa-
lism: far from purging the passions, it strengthens them, staging images of virtue
and vice that are diametrically opposed to the conception of justice and happiness
proposed in the Republic.
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INTRODUCCION

El objetivo de este trabajo es examinar la critica a la tragedia en el libro X
de la Repiiblica®. El motivo principal de la critica de Platén a la tragedia y
a Homero —“primer maestro y gufa” (Resp. 595 ¢) de todos “los pulidos
poetas tragicos” (ibid.) y él mismo “el mds poético y primero de los trigi-
cos” (607 a)—’ no es tanto, a nuestro juicio, que la tragedia sea un tipo de
imitacién o representacién de actos humanos (Lipnoig Tpa&emc)?, como se
ha sugerido a menudo en la literatura secundaria®, cuanto que se la ve como
un influyente fenémeno cultural que ficilmente podria poner en peligro la
estabilidad del régimen politico propuesto en la Repriblica®. En efecto, los
poetas trdgicos (y también los cdmicos) tienen una notable influencia en
lo que toca a instaurar y derrocar regimenes politicos, especialmente en las

? Para un recorrido general por la reflexién filoséfica en torno al género de la tragedia, véase
Young (2013). Para un examen del tema en Platén, ademds del capitulo dedicado al filésofo grie-
go en esta obra (pdgs. 3-20), consultense Bares Partal (2014, 71-85); Gould (1990); Halliwell
(1988 y 1996, 332-49), y Kaufmann (1968, 1-29).

3 “La tragedia es, junto con la obra de Homero, el blanco al que apunta el demoledor ataque
de la Repiiblica contra los poetas” (BARES PARTAL 2014, 73).

# La tragedia “nos presenta a los hombres realizando actos forzosos o voluntarios a causa de
los cuales piensan que son felices o desgraciados y en los que se encuentran ya apesadumbrados,
ya satisfechos” (Resp. 603 c).

> Sobre el papel que juega la importantisima categorfa de mimesis (LipNo1G) en la filosofia de
Platén, véase la monografia de Palumbo (2009). La autora defiende que “solo una comprensione
unitaria del fenomeno mimetico —una comprensione cio¢ che riconosce nella mimesis, in tutti
i casi di mimesis, uno stesso fenomeno che si ripete in contesti diversi— possa essere una sua au-
tentica comprensione, e possa quindi cogliere 'importanza che la mimesis assume nella filosofia
platonica, una filosofia che interpreta tutta intera la realta sensibile e tutta intera la conoscenza
di essa come casi di mimesis” (17). Para un andlisis de los distintos usos o significados de la
nocién de mimesis en el marco de la Repiiblica, véase Calvo Martinez (2007, 223-38). Otros
estudios que consultar sobre este tema son: Belfiore (1984, 121-46); Dyson (1988, 42-53);
Golden (1975, 118-31); la primera parte del libro de Halliwell (2002) y (2021, 27-46); Janaway
(1995); Lear (2011, 195-216); Marusi¢ (2011, 217-40); Moss (2007, 415-44); Nehamas (1982,
47-78), y Pradeau (2009).

¢ El régimen politico ideal propuesto en la Repiiblica estd constituido por tres clases sociales
(guardianes perfectos, auxiliares y artesanos) distinguidas conforme a las tres clases de actividad
necesarias para su conservacién (gobierno, defensa y economia), aunque soldadas a su vez en
una férrea unidad. Por un lado, estd la clase mayoritaria formada por campesinos, artesanos y
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democracias, dado su extraordinario poder para congregar a las mayorias,
explotar sus gustos y lograr que se identifiquen pasionalmente con uno u otro
modo de pensar y sentir gracias a sus “voces hermosas, sonoras y persuasi-
vas” (568 ¢), lo cual es problemdtico desde una perspectiva politica como la
asumida por el filésofo. En este sentido, Sécrates advierte expresamente que
los poetas trdgicos “arrastran los regimenes politicos hacia la tiranfa o la de-
mocracia” (ibid.); y de ahi que afirme también que “cuanto mds suben hacia
la cima de los regimenes politicos, tanto mds desfallece su honor como im-
posibilitado de andar por falta de aliento” (568 c-d)”. Y es que la concepcién

siervos cuya funcién es producir los bienes materiales necesarios para la ciudad. A esta clase no
se la educa y por tanto no se le reconoce autoridad politica alguna. Por otro lado, estd la clase de
los militares, a la cual si se la educa, pero con el fin de que pueda ser usada por la clase dirigente
como fuerza violenta del Estado. Por tltimo, estd la clase compuesta por quienes reciben una
educacién que mira a dominar el método y saber dialécticos y el conocimiento de la Idea de
Bien, tras haber sido formados en las ciencias matemdticas. En la Repiiblica los filésofos son,
pues, la Unica clase investida de autoridad politica: serdn ellos quienes tendrdn que gobernar
el Estado, de conformidad con la célebre tesis segtin la cual «no cesard en sus males el género
humano hasta que los que son recta y verdaderamente filésofos ocupen los cargos publicos»
(Ep. VII 326 a-b). La descripcién de este modelo politico, Gnico “racional” a ojos del filésofo,
se complementa en los libros VIII y parte del IX con la exposicién de las formas de gobierno
“irracionales”, a saber, “el tan ensalzado por el vulgo, ése de los cretenses y lacedemonios [lo que
Platén llama, acuiando los términos, “timocracia” (tipokpartio) o “timarquia” (tyopyia) y que
hoy calificarfamos de régimen de corte “fascista’]; el segundo en orden y segundo también en
cuanto a popularidad, la llamada oligarquia, régimen lleno de innumerables vicios; sigue a éste
su contrario, la democracia, y luego la gloriosa tiranfa, que aventaja a todos los demds en calidad
de cuarta y tltima enfermedad del Estado” (Resp. 544 ).

7 Ocurrirfa con la critica a la tragedia (y a la comedia) algo parecido a lo que con la enig-
mitica critica a la escritura expuesta hacia el final del Fedro, en la cual la motivacién dltima del
filésofo parece ser también de naturaleza politica. Se trata de una hipdtesis hermenéutica de K.
R. Popper, quien defendié que el ataque de Platdn contra la escritura tendrfa su explicacién en
el efecto “democratizador” que Platén brillantemente habria advertido en el incipiente mercado
del libro en Atenas (19944, 137). Puede aducirse a favor de la tesis de Popper que no parece
casualidad que Sécrates afirme con pesar que “basta con que algo se haya escrito una sola vez,
para que el escrito circule por todas partes lo mismo entre los entendidos que entre aquellos a
los que no les concierne en absoluto, sin que sepa decir a quiénes les debe interesar y a quiénes
n0” (Phaedr. 275 d-e) y que lamente que el libro no sepa “hablar o callar ante quienes conviene”
(276 a). En esta linea cabe recordar también el elogio en el Zimeo de la ley egipcia que regulaba
la separacién de la casta de los sacerdotes del resto de estamentos (77m. 24 a), y que en las Leyes el
extranjero ateniense deplora que las obras materialistas de los primeros fisicos circulen libremen-
te por Atenas y crea conveniente proscribirlas (886 b-c). En cualquier caso, no se deberia olvidar
que la hipétesis de Popper no es, por asi decirlo, inocente, pues es la que conviene a su inter-
pretacién de Platén como padre tedrico del fascismo en Occidente hecha en La sociedad abierra
y sus enemigos. Sea de ello lo que fuere, quedaria por pensar la motivacién del género escogido
por Platén para transmitirnos su pensamiento: el didlogo. ;Quizéd por ser el género mds cercano
al lenguaje cotidiano? ;Quizd porque, por su misma naturaleza, impide que el lector se ahorre
el esfuerzo de pensar por si mismo? ;Quizd porque, y ello no tendria por qué ser contradictorio
con lo anteriormente apuntado, serviria para cribar entre lectores animicamente aristocréticos y
lectores vulgares? ;Quizd, por tltimo, porque en los campos de la filosofia y la politica no bastan
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del destino y la vida humana propagada por la tragedia, con su exacerbado
énfasis en la emocidén violenta, hace anicos el ideal de la unidad racional del
alma propuesto en la Repriblica para acabar, o al menos mitigar, el conflicto
estructural entre la razén y las pasiones que aqueja a la naturaleza humana
y que hace imposible llevar una vida feliz®. Pensamos que ésta es la razén
de mds peso en el rechazo de la tragedia por parte de Platén. Por lo demds,
no es casual que la vieja querella entre la filosofia y la poesia’, presente en la
obra de Platén desde el mismo comienzo, desde la Apologia de Sécrates, no se
desarrolle sistemdticamente sino en un didlogo de naturaleza politica como
es la Repuiblica. Lo hace en dos ocasiones: la primera en los libros I1 y 111, al
ocuparse de la educacién de los guardianes, y la segunda al final de la obra,
una vez expuesto tanto el régimen politico ideal como sus desviaciones y los
tipos humanos que corresponden a cada una. Como deciamos, por nuestra
parte nos centraremos en esta ocasién en un andlisis de la critica a la tragedia
hecha en la primera parte del libro X.

EL IDEAL PLATONICO DE LA UNIDAD RACIONAL DEL ALMA

El principio de mds peso en la filosofia platénica es, a nuestro juicio,
lo que podemos llamar el principio de “la soberania de la razén”. En su di-
mensidn ética, este principio consiste en el ejercicio del ideal apolineo de au-
toconocimiento, el cual Platén identifica con el hébito de hacer que deseos,
emociones y sentimientos se atengan en lo posible a los dictados de la razén. El
bien o fin que persigue esta practica de autocontrol racional es la ordenacién

las demostraciones, adquiriendo en cambio un papel decisivo la persuasion y el acuerdo entre los
interlocutores? Sobre el didlogo como género literario en Platdn, pueden verse Trabattoni (2012,
105-24) y el excelente manual clésico de Untersteiner (1980, 23-32 y 59-65).

8 En las Leyes Platdn llegard a decir, de forma casi provocadora, que el més bello espectdculo
es la vida feliz que pone en escena su régimen politico ideal: ““Nosotros mismos —dirfamos
[dirigiéndose a los poetas trdgicos]|— somos, joh, los mejores de los extranjeros!, autores en lo
que cabe de la mds bella y también de la mds noble tragedia, pues todo nuestro sistema politico
consiste en una imitacién de la mds hermosa y excelente vida, que es lo que decimos nosotros
que es en realidad la mds verdadera tragedia. Poetas, pues, sois vosotros, pero también nosotros
somos autores de lo mismo y competidores y antagonistas vuestros en el mds bello drama que
el tnico que por naturaleza puede representar, segin esperamos nosotros, es una ley auténtica’”
(Leg. 817 b-c).

? Dirigiéndose a la tragedia y recogiendo los dardos del contraataque de algunos poetas (cuya
identidad desconocemos), dice Sécrates: “Digdmosle a ella, ademds, para que no nos acuse de
dureza y rusticidad, que es ya antigua la discordia entre la filosofia y la poesia: pues hay aquello
de ‘la perra aulladora que ladra a su duefo’, ‘el hombre grande en los vaniloquios de los necios’,
‘la multitud de los fildsofos que dominan a Zeus’, ‘los pensadores de la sutileza por ser mendigos’
y otras mil muestras de la antigua oposicion entre ellas” (Resp. 607 b-c).
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o unificacién de las partes del alma, armonizacién que da al ser humano la
posibilidad de alcanzar la felicidad (poxapia, evdayrovia)'®, bien supremo o
fin dltimo que da sentido a la existencia humana y que opera como valor mds
alto en la ética platénica. Vedmoslo.

En el alma humana hay, segtin Platdn, tres fuerzas psiquicas distintas''. La
excelencia o virtud cardinal de la justicia, a cuya definicién estd consagrada la Re-
piiblica, es, en su dimensidn ética, el orden o unidad resultante de que cada ele-
mento del alma realice la funcién que le corresponde (es decir, ninguna otra mds
que la que le corresponde por naturaleza y educacién). Del mismo modo que
la ciudad “era justa porque cada una de sus tres clases hacia en ella aquello que
le era propio” (441 d), “cada uno de nosotros sélo serd justo y hard él también
lo propio suyo en cuanto cada una de las cosas que en ¢l hay haga lo que le es
propio” (441 d-e)'. Para tratar de persuadir sobre la plausibilidad de este punto
de vista, Sécrates ofrece una serie de consideraciones, de entre las cuales las que
mis directamente nos conciernen para nuestros propdsitos son las siguientes.

Una de ellas tiene que ver con el hecho paradéjico de que cuando decimos
de una persona que es justa, solemos tener en mente su comportamiento frente
a los demds, mientras que en el didlogo se ha definido la justicia como algo
que tiene que ver con la relacién que uno tiene consigo mismo. Ahora bien, lo
que justifica a ojos de Platén el sentido en que se usa la palabra en el lenguaje
cotidiano es la definicién “etiolégica” que se ha ofrecido en el didlogo, una idea
que halla las raices de los actos justos para con los demds en una cierta actividad
del alma del que actda de tal modo. Asi, la raiz de los comportamientos que
llamamos “justos” no es otra que la que se ha sacado a la luz en la Repiiblica, a
saber, “que cada una de las cosas que hay en €l [en el individuo] hace lo suyo

10 Para felicidad Platén usa generalmente gddatpovio, pero mds atn poakapia, término por
el que sin duda siente predileccién.

"' “En el alma de cada uno”, afirma Sécrates, “hay las mismas clases que en la ciudad y en el
mismo nimero” (Resp. 441 ¢): la facultad racional con la que se calcula y discurre sobre el bien
y el mal; la fuerza colérica, que es una facultad instrumental (énikovpoq), pues su funcion es ser
‘aliada de la razén” (440 b), y la fuerza concupiscible, con la cual se apetecen “los placeres de la
comida y de la generacién y otros parejos” (436 a-b). En la Repriblica la existencia de estas tres
fuerzas psiquicas se infiere a partir de la experiencia del conflicto interno y la aplicacién al mismo
del principio de no contradiccién, pero las premisas que operan en este punto de la psicologia
platdnica son las mismas que justifican la particion de la ciudad en tres clases sociales: por una
parte, la idea obtenida de la suma de las funciones o actividades necesarias para la vida (del in-
dividuo en un caso, de la ciudad en el otro); por otra parte, la premisa (capital para la propuesta
politica del didlogo) de que cada clase social, cada individuo y cada elemento del alma estin
constituidos por naturaleza para “hacer cada uno lo suyo y no multiplicar sus actividades” (10
70 aOTOD TPATTEWY KOl [T} TOAVTPOLYHOVETY, 433 a). Sobre este punto, véase el excelente andlisis
de Nettleship (1922, 154-5).

2 Para los términos de la definicién de la justicia y de la injusticia en la dltima obra del

filésofo, cf. Leg. 863 e-864 a.
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propio, tanto en lo que toca a gobernar como en lo que toca a obedecer” (443
b). Esta actividad interior del alma, esta accién del individuo “sobre si mismo

»

y las cosas que en €l hay” (443 d), es la justicia propiamente tal, y gracias a ella
puede darse también la justicia en las relaciones interpersonales. Citamos el
pasaje con el que culmina la busqueda de la significacién de la palabra: el ser
humano es justo “cuando éste no deja que ninguna de ellas [de las facultades
del alma] haga lo que es propio de las demds, ni se interfiera en las actividades
de los otros linajes que en el alma existen, sino que, disponiendo rectamente
sus asuntos domésticos, se rige y ordena y se hace amigo de si mismo y pone
de acuerdo sus tres elementos exactamente como los tres términos de una ar-
monia, el de la cuerda grave, el de la alta, el de la media y cualquiera otro que
pueda haber entremedio; y después de enlazar todo esto y conseguir de esta
variedad su propia unidad, entonces es cuando, bien templado y acordado, se
pone a actuar asi dispuesto ya en la adquisicién de dinero, ya en el cuidado de
su cuerpo, ya en la politica, ya en lo que toca a sus compromisos privados, y en
todo esto juzga y denomina justa y buena a la accién que conserve y corrobore
ese estado, y prudencia, al saber que la presida, y accién injusta, en cambio, a
la que destruya esa disposicién de cosas, e ignorancia, a la opinién que la rija”".

B un édoovto TAALOTPLO TTPATTELY EKOGTOV £V DTG UNOE TOMTPAYLOVEIV TPOG GAANAa TO

v i} Yoydi yévn, 6ALe T dvit Té oikela gD B&uevoy Kol dpEavta adTov adTod Koi KOGHUHCAVTOL
Kol @ihov yevopevov €ovt@d Kol cuvappocavto tpio dvia, domep Opovg Tpelg appoviog
ateyvdS, VEaTNG T€ Kol DILATNG Kol pHéong, kad &l GAla dtto peta&d toyyavel dvta, mévto TodTa
GLVONGOVTO KoL TOVTATAGY £V YEVOUEVOV €K TOALDY, GOEPOVO, KOl TpHOGUEVOY, 0UT® On
apdrte 710N, £Gv TLTpdTTN T} TEPL XPNUATOV KTHOW T TEPL oOpaTOG Ogpansioy 1j Kol ToMTIKOV
Tt fj mepl T ©Bro ovpPorata, v mdotl tovTolg yoduevov Kol ovopdlovta Sukaioav pev kai
Koy Tpd&w f av tadTnv v EEWv odln Te kai cuvomepydlntal, coeioy 3¢ TV €mcTtatodoay
o0ty Tf) Tpdet motiuny, ddikov 8¢ mpdafwv i av del TovTny Ady, duodiov 8& Ty TowTy od
émototodoav d6&av (Resp. 443 d-444 a). Para otra aplicacién del principio de funcién especifica
en el andlisis de la naturaleza del alma humana, cf. Resp. 586 e.

Por lo demds, cabe recordar que con 4nimo de mostrar de forma pldstica los efectos saludables
de la justicia y los perjudiciales de la injusticia sobre “aquello que se mejora con lo justo y se destru-
ye con lo injusto” (Crizo 47 d), en el libro IX Sécrates pinta una imagen del alma humana a partir
de la unién de las figuras de un hombre, un leén y “una bestia abigarrada y policéfala que tiene
en torno diversas cabezas de animales mansos y feroces y que es capaz de cambiar y de sacar de si
misma todas estas cosas” (Resp. 588 ¢). Con ella desea transmitir la idea de que decir que conviene
actuar de forma injusta equivale a decir que al ser humano “le interesa tratar con todo regalo a la
fiera monstruosa y hacerla fuerte, y lo mismo al leén y a lo relativo a éste, y, en cambio, dejar ham-
briento y débil al hombre, de suerte que sea arrastrado adonde le lleve el uno o el otro de aquéllos;
y asimismo no acostumbrar a ninguno de ellos a la compania de los demds ni hacerlos amigos, sino
dejar que se muerdan mutuamente y se devoren en su lucha” (588 e-589 a). “Y, a la inversa”, agrega
Sécrates, “el que sostiene la conveniencia de la justicia vendrd a decir que es necesario obrar y hablar
de tal modo que de ello resulte el hombre interior el mds fuerte dentro del otro hombre y sea ¢l
quien se cuide de la bestia policéfala y la crie cultivando, como un labrador, lo que hay en ella de
manso y evitando que crezca lo silvestre, procurdndose en ello la alianza de la naturaleza leonina,
atendiendo en comun a todos y haciéndolos amigos entre si y también de si mismo” (589 a-b).
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Asi, pues, la excelencia del alma es resultado de la creacién de un deter-
minado orden entre sus elementos o fuerzas en conflicto. Este orden consiste
en la armonizacién de las distintas partes del alma, la cual se da cuando cada
una realiza su actividad o funcién propia (¢pyov). El esmerarse por crear y
conservar ese orden es un bien porque dicha disposicién armoniosa procura y
conserva la unidad del alma, es decir, la serenidad y libertad interior necesarias
para vivir una vida feliz. Esta unidad racional es unidad de emociones, unidad
de propésitos, unidad de obra y palabra e incluso unidad de pensamiento'. La
Repiiblica concluye exhortando al lector a practicar “la justicia, juntamente con
la inteligencia, para que asi seamos amigos de nosotros mismos y de los dioses”
(621 ¢), porque sélo de este modo podemos alcanzar la felicidad o fin objetivo,
perfecto y autosuficiente de la vida humana.

En el libro IV se ofrece otra consideracion en favor de esta concepcion
de la justicia del alma que nos concierne para nuestros fines. La estrategia
argumentativa en este otro lugar, la cual ya jugaba un papel importante en
el Gorgias, estd inspirada en la teoria hipocrética de la salud y en la analogia
de origen socrdtico entre la salud del cuerpo y la excelencia del alma. La tesis
del filésofo es que la justicia y la injusticia son, respectivamente, la salud y la
enfermedad del alma. A esta teoria se llega a partir de la idea de que la salud
del cuerpo y del alma dependen de que se tenga lo que en las Leyes se llama
“el buen orden (evvopio) arraigado en las almas™ (960 d), esto es, de que se
unifiquen o armonicen los deseos y pasiones con la razén mediante el hdbi-
to y la educacién. El actuar con justicia o el hacerlo injustamente son cosas,
afirma Sdcrates, que, “en realidad,... en nada difieren de las cosas sanas ni de
las enfermizas, ellas en el alma como éstas en el cuerpo. ... El producir salud
es disponer los elementos que hay en el cuerpo de modo que dominen o sean
dominados entre si conforme a naturaleza; y el producir enfermedad es hacer
que se manden u obedezcan unos a otros contra naturaleza. ... ;Y el producir
justicia ... no es disponer los elementos del alma para que dominen o sean
dominados entre si conforme a naturaleza; y el producir injusticia, el hacer que
se manden u obedezcan unos a otros contra naturaleza? ... Asi, pues, segin se
ve, la excelencia serd una cierta salud, belleza y bienestar del alma; y el vicio,
enfermedad, fealdad y flaqueza de la misma (&petn pév épa, dg Eowkev, Hyied
6 T1G A 1N kol KALog ko eve&io yuydic, Kakio 8& vocsog Te kol aioyog kai
acOévela). ... ;Y no es cierto que las buenas précticas llevan a la consecucién
de la excelencia y las vergonzosas a la del vicio?” (Resp. 444 c-e). De esto se in-

14 Recuérdense las palabras de Sécrates ya en el Gorgias: “Yo creo ... que es mejor que mi lira
esté desafinada y que desentone de mi, e igualmente el coro que yo dirija, y que muchos hombres
no estén de acuerdo conmigo y me contradigan, antes de que yo, que no soy mds que uno, esté
en desacuerdo conmigo mismo y me contradiga” (Gorg. 482 b-c).
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fiere que vivir cometiendo injusticias es algo asi como estar muriendo en vida;
de ahi que Sécrates pueda afirmar que el actuar con justicia es un bien objetivo,
esto es, algo provechoso para todo el mundo, y que si muchos no lo ven asi,
es por falta de una comprension clara sobre cudl es el sentido del paso del ser
humano por la vida y la seriedad de ésta.

EXAMEN DE LA TRAGEDIA EN EL LIBRO X DE LA REPUBLICA

Veamos ahora cdmo reverbera esta concepcidén de la excelencia y el vicio
en el examen critico que se hace de la tragedia en el libro X. Cierto es que las
obras de los poetas trdgicos, a diferencia de las imdgenes mds o menos fieles del
mundo que alumbran los filésofos", son “apariencias enteramente apartadas de
la verdad” (eidwAa ..., T0D 8¢ dAn0odg ndppm mhvv dpeotdTa, 605 c)'C. Pero
su problema mds grave es que con ellas “el poeta imitativo implanta privada-
mente un régimen perverso en el alma de cada uno, condescendiendo con el
elemento irracional que hay en ella” (Tov punticov Tomv eHGopeV KoKnV
moAtelay 10ig EKAOTOL TH Yoyl EUTOLETY, T@ AVOoNT® avTiC YapllOUEVoV,
605 b-c). Esto dltimo es lo que lleva a Platén a querer censurarlas'. En este

1> Sobre el estatuto de mimesis de la filosoffa cabe recordar que se debe al hecho de que el
medio de la filosoffa sea el lenguaje, tanto en el sentido de que el lenguaje es el hébitat en el que
vive como en el de que es el instrumento del que la filosofia tiene que servirse forzosamente. Pero
el lenguaje tiene una naturaleza representacional, como se demuestra brillantemente en el Cratzilo.
Por lo demds, el lenguaje es también el objeto sobre el que versa la filosofia. Sobre estos puntos
véanse los ensayos de L. Palumbo recogidos en Verba manent. Su Platone e il linguaggio.

' “Ha de observarse que la categoria de imitacién no es pasiva. Serfa mds preciso, como hacen
muchos intérpretes de la Poética de Aristdteles, traducir pipmoig por representacion. El alejamien-
to del patron ideal abre la puerta a la creacion, aleja indefectiblemente a la copia del modelo. Una
imitacién perfecta, por definicién, no puede existir, y se confundirfa con su modelo. El imitador
cuenta hechos fabulosos, habla de hombres que no han existido, y que si existieron, no son como
se les representa. Crea un mundo, fantasmal y vaporoso, en el que podemos penetrar y que puede
sostenerse por el remoto contacto que tiene con la auténtica realidad. A este contacto, que reside
en su condicién de imagen, €ik@v, le llamard Aristdteles verosimilitud, 10 €ik6g. Lejos de estar
regida por una servidumbre a la lejana realidad, el édmbito de lo verosimil permite imaginar cosas
que no son, abre la puerta a la creacién. A Platén le cabe el mérito inmenso de ser el primero,
hasta donde podemos saber, que ha identificado este componente esencial a toda obra de arte”
(BARES PARTAL 2014, 77).

17 Citamos un texto de las Leyes especialmente elocuente a este respecto: “No credis, por tanto,
que jamds vamos a dejaros tan ficilmente que plantéis tablados en nuestra plaza ni que nos pre-
sentéis actores de buena voz que hablen mds alto que nosotros, ni os permitiremos que os dirijdis
en publico a los nifios y a las mujeres y al populacho entero diciendo, en relacién con unas mis-
mas précticas, no lo mismo que nosotros, sino, por regla general, todo lo contrario. Vendriamos,
pues, a estar completamente locos tanto nosotros como la totalidad de cualquier ciudad que os
permitiera hacer lo que ahora decis sin que antes hayan decidido las autoridades si lo que habéis
hecho es decible y apto para ser publicamente pronunciado o no” (817 c-d). Sobre la censura
en la filosofia politica de Platon pueden verse, por ejemplo, Murdoch (1977) y Naddaff (2002).
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sentido el examen critico al que somete a la tragedia en el libro X de la Repibli-
ca es perfectamente coherente con la reforma de la educacién griega defendida
en los libros II y III'%, con la psicologia propuesta en el libro IV", y con la
entera propuesta politica hecha en el didlogo™.

Ese “régimen perverso” que implantan los poetas trigicos en quienes los
escuchan es el del ser humano que “se muerde” y “se devora” a si mismo. En
efecto, en la representacion de la vida que hace la tragedia, el ser humano no se
mantiene en todos sus actos “en un mismo pensamiento” (603 ¢), sino que en
ellos se divide y se pone “en lucha consigo mismo” (603 d). Lejos de represen-
tar la actividad reflexiva y serena de la razon, los poetas tragicos se abandonan a
la “mucha y variada imitacién” (604 ¢) de las emociones més violentas y multi-
formes. Ello responde a una razén ala vez de tipo técnico y sociolégico, a saber,
que “el cardcter reflexivo y tranquilo, siendo siempre semejante a sf mismo, no
es fdcil de imitar ni comodo de comprender cuando es imitado, mayormente
para una asamblea en fiesta y para hombres de las mds diversas procedencias
reunidos en el teatro. La imitacién, en efecto, les presenta un género de senti-
mientos completamente extrafio para ellos” (ibid.). Platén reprueba por consi-
guiente lo que ensenan los espectdculos tragicos, pues el camino de la sabiduria
de la vida ensefiado por Sécrates consiste en aprender a mantener los deseos y
sentimientos, por dolorosos que sean, bajo el freno y dominio de la razén, asi
como en aprender a no enojarse ni apesadumbrarse con el destino, por malo
o injusto que éste pueda llegar a ser. En este extremo, la ética platénica ofrece
un tipo de fdrmaco o consuelo, por asi decirlo, contra el sufrimiento del alma
basado en el modo de pensar y sentir humano que asume las desgracias con
la actitud de una sublime resignacién. Lo mejor que puede hacerse es, afirma
Sécrates, “guardar lo mds posible la tranquilidad en los azares y no afligirse, ya
que no estd claro lo que hay de bueno o de malo en tales cosas; que tampoco
adelanta nada el que las lleva mal, que nada humano hay digno de gran afin y
que lo que en tales situaciones debe venir mds prontamente en nuestra ayuda
queda impedido por el mismo dolor” (604 b-c). Sécrates se refiere “a la re-
flexién ... acerca de lo ocurrido y al colocar nuestros asuntos, como en el juego
de dados, en relacién con la suerte que nos ha caido, conforme la razén nos
convenza de que ha de ser mejor, y no hacer como los ninos, que, cuando son
golpeados, se cogen la parte dolorida y pierden el tiempo gritando, sino acos-
tumbrar al alma a tornarse lo antes posible a su curacién y al enderezamiento

'8 Sobre la concepcién de la educacién en Platdn, véase el excelente estudio de Nettleship
(1906). Para un recorrido general sobre la educacién tradicional griega, véase Marrou (2004).

19 Sobre la psicologia platénica, véanse, por ejemplo, Grube (1994, 189-231) y Robinson
(1970).

2 Sobre la filosoffa politica de Platén nos contentaremos con recordar dos obras cldsicas:
Barker (1906) y los capitulos sobre la Repriblica, el Politico'y las Leyes de Guthrie (1998 y 2000).
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de lo caido y enfermo, suprimiendo con el remedio sus planidos” (604 c-d).
Ademds, concluye, “lo que nos lleva al recuerdo de la desgracia y a las lamen-
taciones, sin saciarse nunca de ellas, ;no diremos que es irracional y perezoso y
allegado de la cobardia?” (604 d)*'. Este ideal de paz e impasibilidad del alma
es uno de los elementos fundamentales de la concepcion socrdtico-platdnica
de la felicidad, de esa vida vivida en “lo bello, lo justo, lo bueno” (Pol. 309 ),
como le gusta decir a Platén, usando una expresién que le sirve para trasmitir
su mds alta valoracién. Pero, ademds, el discipulo de Sécrates argumenta que
este orden del alma no sélo es el mejor en relacién con bienes como el pudor, el
respeto por uno mismo, la elegancia o la buena reputacién, sino también si se
quieren mirar estas cosas desde el punto de vista de un célculo hedonista, mds
apegado a las debilidades humanas: una forma de vida que intente llevar a la
préctica ese ideal, la cual es propia de un dios (Leg. 792 d), es la mejor “también
porque, si quiere uno gustar de ella y no rehuirla desde joven como un fugitivo,
también entonces resulta superior en aquello que todos buscamos, en el gozar
mds y sufrir menos a lo largo de la vida entera” (733 a)*.

Por una parte, el poeta trigico compone “cosas deleznables (padia)
comparadas con la verdad” (Resp. 605 a), y, por otra, tiene una “relacién in-
tima” (605 b) con las “cosas viles que en nosotros hay” (603 a) o pulsiones
negativas. Por eso se hizo bien, comenta Sécrates, desterrdndolo de la ciudad
ideal, “pues aviva y nutre ese elemento del alma [el irritable] y, haciéndolo fuer-
te, acaba con la razén (611 10070 £yeiper TG Yoyfig Kol TpéPet kal ioyvpov
OV AMOAAVGL TO AOYIGTIKOV), a la manera que alguien, dando poder en
una ciudad a unos miserables, traiciona a ésta y pierde a los ciudadanos mds
elegantes” (605 b). Pero lo mds grave de “la poesia placentera e imitativa” (607
¢) atn no ha salido a la luz y es el poder hechizante que tiene no ya sobre los
jovenes, las mujeres y, en general, sobre las mayorias®, sino incluso sobre los
hombres de provecho. “Los mejores de nosotros” —rumia Sécrates—, “cuan-
do oimos cémo Homero* o cualquier otro de los autores trdgicos imita a al-

2! Véase, ademds, el pasaje Leg. 732 c-d, en el que se trata también sobre la importancia de
guardar la compostura tanto en la adversidad como en la dicha.

2 Véase Leg. 733 a-734 e para el desarrollo de este extremo.

» La tragedia es el especticulo preferido “de las mujeres mds educadas, de los jévenes y,
podemos decir, de la multitud toda” (Leg. 658 d). Por su parte, los nifios pequefios sienten predi-
leccidn por los titeres; los nifios ya mayores, por las comedias; y las personas ancianas preferirfan
quizd los cantos de Homero y de Hesiodo (658 c-d).

 Cabe recordar que la reforma de la educacién tradicional griega que se propone en la Repii-
blica nace en parte de la aguda conciencia o sensibilidad del filésofo ateniense hacia la influencia
moral que la poesia tiene sobre nifios y jévenes y en particular hacia la influencia de Homero,
por el que profesa desde nifio, confiesa, “un cierto carifio y reverencia’ (Resp. 595 b). La critica
a la poesia en el libro X de la Repriblica arroja como conclusién que el poeta no debe gozar de
autoridad alguna sobre el gobierno de los asuntos humanos. Sobre este tema puede verse Bolotin
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guno de sus héroes que, hallindose en pesar, se extiende, entre gemidos, en
largo discurso o se pone a cantar y se golpea el pecho, entonces gozamos; ...
seguimos, entregados, el curso de aquellos afectos y alabamos con entusiasmo
como buen poeta al que nos coloca con mds fuerza en tal situacién” (605
c-d). “Pero cuando a nosotros mismos” —continda confesando— “nos ocurre
una desgracia, ... presumimos de lo contrario, si podemos quedar tranquilos
y dominarnos, pensando que esto es propio de vardn, y aquello otro que antes
celebrabamos, de mujer” (605 d-e). “;Y estd bien” —se pregunta— “ese elogio,

. estd bien que, viendo a un hombre de condicién tal que uno mismo no
consentirfa en ser como él, sino que se avergonzaria del parecido, no se sienta
repugnancia, sino que se goce y se le celebre?” (605 ¢). Que “no parece eso
razonable” (ibid.) se muestra también, agrega Sdcrates, si se examina en este
otro aspecto, “pensando que aquel elemento que es contenido por fuerza en las
desgracias domésticas y privado de llorar, de gemir a su gusto y de saciarse de
todo ello, estando en su naturaleza el desearlo, éste es precisamente el que los
poetas dejan satisfecho y gozoso; y que lo que por naturaleza es mejor en noso-
tros, como no estd educado por la razén ni por el hdbito, afloja en la guarda de
aquel elemento planidero, porque lo que ve son azares extrafios y no le resulta
vergiienza alguna de alabar y compadecer a otro hombre que, llamdndose de
pro, se apesadumbra inoportunamente; antes al contrario, cree que con ello
consigue él mismo aquella ganancia del placer y no consiente en ser privado de
éste por su desprecio del poema entero. Y opino que son pocos aquellos a quie-
nes les es dado pensar que por fuerza han de sacar para lo suyo algo de lo ajeno
y que, nutriendo en esto ultimo el sentimiento de ldstima, no lo contendrdn
ficilmente en sus propios padecimientos™.

(1995, 83-94). Por lo demds, Platén era ¢l mismo poeta y “escribié poemas, primero ditirambos,
luego poesias liricas y tragedias” (Didgenes Laercio IIT 5). No es menester hacer mencién de la
genialidad poética y literaria de los Didlogos. No obstante, por lo que hace en particular al Platén
escritor de tragedias, es conocida la anécdota de que siendo joven “iba a participar en las fiestas
con una tragedia cuando oy6 la voz de Sécrates delante del teatro de Dioniso y alli quemd sus
versos diciendo: ‘Hefesto, ven acd, Platédn ahora te necesita™ (ibid.). Sobre la influencia de la
tradicidn literaria griega sobre Platén, cf. Crotty (2009) y Vicaire (1960).

¥ gl évBvpoio 61t 10 Pl Kateydpevov TOTE €V TAIG OlKELONG CLULPOPAIS KOl TETEVNKOG
100 Soxpdoai te kol dmoddpachal ikovde kai dmomincdivol, e¥ceL dv To10DTOV OloV
TouteV Emfupely, 10T €TV TODTO TO VIO TOV TOMTAV TIUTAGUEVOV Kol Yoipov: TO 68
@VGEL BELTIGTOV UMV, GTE OVY IKAVAS TETAOEVHEVOV AOY® 000E EDgL, Avinay TV eLAAKTV
0 Opnvmdovg TovTov, dte AALITPLO TAON Oe@PodV Kol E0VTG 0VOEV aicypoOV OV &l dALOG
avilp Gyafdc @dokov eivorl dxaipomg mevOel, Todtov Ematvely kol €Aesiv, GAL’ Eksivo
kepdaivew nyettat, v Ndovy, Kai ovk v dé€atto avtilg otepnOfjvar Katappovioag Ghov
100 moMpotoc. AoyilesOat yap oipat OAiyolg TIoly PéTesTV &TL AmoAADEWY AVEYKN Gmd TdY
arlotpiov gig Ta oikelo: Opéyavta yap v EKeivolg ioyvpov TO EAEVOV OV PASIOV &V TOIG
avTod Tafect Katéxew (Resp. 606 a-b).
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La misma critica se cierne sobre la comedia: “Cuando te das al regocijo
por oir en la representacién cémica o en la conversacién algo que en ti mismo
te avergonzarfas de tomar a risa y no lo detestas por perverso, ;no haces lo
mismo que en los temas sentimentales? Pues das suelta a aquel prurito de reir
que contenfas en ti con la razén, temiendo pasar por chocarrero, y no te das
cuenta de que, haciéndolo alli fuerte, te dejas arrastrar frecuentemente por él
en el trato ordinario hasta convertirte en un farsante” (606 c).

Por tltimo, agrega Sécrates, “por lo que toca a los placeres amorosos y a
la célera y a todas las demds concupiscencias del alma, ya dolorosas, ya agra-
dables, que decimos siguen a cada una de nuestras acciones” (606 d), puede
decirse que tal poesia produce los mismos efectos en nosotros, “porque ella
riega y nutre en nuestro interior lo que habia que dejar secar y erige como
gobernante lo que deberia ser gobernado a fin de que fuésemos mejores y mds
dichosos, no peores y mds desdichados” (tpépet yap tadta dpdovca, déov
avyuelv, kol dpyovra Nuiv kabiotnotv, déov dpyeobotl avta tva Beltiovg
T€ Kol EDOAUOVESTEPOL AVTL XEPOVOV Kol AOMOTEP®V Yiyvoueda, ibid)” .
Sécrates concluye de este modo que la tragedia no es de provecho ni para los
regimenes politicos ni para los individuos, sino mds bien algo nefasto (607
d), y por tanto afirma, apelando a la categoria ética y politica de lo serio (10
omovdaiog), sumamente importante en la filosoffa de Platén, que “no debe
ser tomada en serio, por no ser ella misma cosa seria”, es decir, una actividad
cultural que mire al bien o la felicidad del ser humano, “ni atenida a la verdad;
antes bien, el que la escuche ha de guardarse temiendo por su propia reptblica
interior y observar lo que queda dicho acerca de la poesia” (608 a-b).

% La vehemente dureza de esta afirmacion contrasta con el regocijo que al filésofo procu-
raban los mimos de Sofrén (cf. Didgenes Laercio III 18), asi como con los muchos momentos
humoristicos y de recreo que se viven en los propios Didlogos platénicos. Por mentar sélo un
ejemplo: recuérdense los divertidos juegos verbales del Eutidemo. Sobre el humor en Platén,
véase Prieto Pérez (2000, 7-34).

7 Como se ha advertido a menudo, esta descripcién de los efectos de la tragedia es muy dife-
rente a la que hace Aristételes. Y es que, a ojos de Platén, la tragedia, lejos de purgar las pasiones,
las fortalece. Sobre este tema, véanse Ahrensdorf (2009, 151-78); Avila Crespo (2017, 13-30);
Halliwell (1984, 49-71), y Nussbaum (1995, 469-87).
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