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CONCEPTO DE JUSTICIA E INJUSTICIA DESDE HOMERO HASTA
EL SIGLO DE PERICLES

Dra. Azucena Millin Méndez de Fraboschi
. (UB.A)

Se ha tomado el Siglo de Pericles como punto crucial de una evolucion politica que se va
cumpliendc en Atenas desde su iniciacién como Estado y que va a desembocar en una aguda
crisis que desatard la Guerra del Peloponeso como etapa final. Esta crisis estd ya muy latente,
no solo en su gobierno, que evidencian fluctuaciones politicas, sino en su propia vida, como
consecuencia de cambios operados, ademés del socio-politico-econbmico, el espiritual que ha
sobrevenido con 1a influencia ejercida por los filésofos,

Desde el siglo VIII a.C. al V a.C. Atenas habia experimentado diversas transformaciones
en Instituciones y Magistraturas y todas ellas prosiguieron en una afirmacién positiva para el
establecimiento de un gobierno democrdtico, En este movimiento politico-social tiene total
incidencia la valoracién del concepto de Justicia como mévil principal; primero, como norma
legislativa y luego como actitud individual. :

La primera transformacin es en el siglo VII[ a.C. Del absolutismo imperante en los tiem-
pos micénicos se paso a una especie de monarqufa patriarcal. El rey perdi6 su preeminencia al
formarse el Consejo del rey. El gobierno de las ciudades habfa pasado a manos de la nobleza
terrateniente, la que detentaba su poder sobre la base de la riqueza, Las grandes propiedades
aumentaban a costa del trabajo de los mds humildes, quienes llegaban hasta perder su libertad
cuando no podian hacer frente a los tributos exigidos. Junto con el incremento de las grandes
fortunas habidas por la aplicacién de leyes que sdlo contemplaban los intereses de la nobleza,
los campesinos vieron desaparecer sus fincas cuando ya no pudieron pagar los elevados tipos
de intereses que se les aplicaban, A pesar de los cambios que se habfan operado, desde la reale-
za 3l Arcontado, con la inclusién de los Tesmotetes para la justicia, los nobles continuaron
dominando el poder como consecuencia del privilegio de nacimiento.

También, desde el siglo VIII existia en Atenas un comercio de exportacion y una indus-
tria y la clases social enriquecida obtuvo paridad de derechos con la nobleza, pero las capas infe-
riores quedaron siempre y alin méds con las capas enriquecidas comercialmente, sujetas a un
sometimiento total,



Esta primera transformacion realizada en el campo politico no habia tenido en cuenta
mas que a la nobleza, aun cuando subsistia la Asamblea del Pueblo, asi como el Consejo al qu
luego, se sumé el Aredpago. (Aristoteles: Constitucion de Atenas IT, 3; Id. Fragm. 1-4). La
division en clases sociales seglin los biencs rafces y la forma como se acrecentarfan los bienes de
los eupatridas puso de manifiesto la Injusticia con que se obraba.

Es a mediados del siglo VII con el desarrollo del comercio y el paso de la economf{a de
intercambio a la econom{a monetaria, que se ahondan atin mds las diferencias existentes entre la
nobleza y la masa trabajadora, ya que la clase hasta esc momento excluida, comerciantes, arte-
sanos, obreros libres, compiti6 con la nobleza para alcanzar privilegios politicos y una vez alcan-
zados, esa clase ejerci6 su presién, no sélo sobre los anteriormente castigados, sino también
sobre la propia nobleza, El descontento suscitado y la miseria sobrevenida provocan revueltas
sociales. La nobleza se avino a hacer concesiones. Primero las Leyes de Dracén (621), codifica-
cion dudosa y luego las de Solén (594) van a solucionar algunos de los problemas, aunque sélo
transitoriamente, (Arist, Constitucién de Atenas, IV, 1-4).

Lo principal en la codificacién draconiana es que sus leyes pusieron fin a la justicia expe-
ditiva, justicia privada, y que la instancia judicial quedara en manos del Estado, sobre todo en
lo que se referfa a los delitos de sangre. Pero es Solon quien da una de las medidas de mayor
trascendencia por el poder que otorg a los mds pobres a participar en la Asamblea Popular,
ddndoles la facultad de pedir cuentas a los magistrados al término de su funcién. (Aristo teles:
Fragm. 5, Lexicon Patmiaron; Id, Const. de Atenas, IV, 1.5; V, VI, VII, VIII; Fragm. 23; 13}

Aparece entonces, claramente, la oposicién que existfa entre la Justicia y la Injusticia
dentro de un mismo cuerpo social y los fundamentos de tales actitudes; cudles eran los medios
justos para la adquisicion de las riquezas y cudles no. Ya el precedente lo habia expuesto Hesfo-
do y ahora Solon va a legislar no Gnicamente en cuanto a la forma y medios para adquirirlas,
sino en la anulacién de leyes que consideraba tanto injustas como inhumanas. La enumeracién
de algunas de ellas hacen avizorar un nuevo aspecto de valorar la sociedad en su conjunto por la
aplicacion del concepto de Justicia. (Estobeo: Floril, 111, 1, 72; Jenof.: Memeor. 1, 1, 10;1, 2, 9;
Diogenes: 11, 30; Fragm, Diel: 4, 6; Jenof.: Memor. IV, 4, 24 ss.; Id. 4, 12; Diogenes VIII, 50
(carta apberifa de Pitdgoras a Anaximenes); Hesiodo: Trabajos y Dfas, 240-41; Solon: Fragm.
V, 5-6;24-27; 24, 8).

Las principales leyes Solonianas, exponentes de una nueva mentalidad son: condonacién
de todas las deudas contrafdas por los campesinos, no s6lo con los nobles, en cuanto particula-
res, sino con la nobleza que estaba en el poder; con la clase comerciante, que al igual que la
nobleza los explotaba; las referentes al Estado que gravaban la propiedad; la liberacibn de todos
los esclavos por deudas contrafdas; se asegur la subsistencia del campesinado, poniendo limite
a la compra de bienes rafces y evitando as{ el latifundio. La resolucion de los problemas econo-
micos y jur{dicos qued$ en manos del Estado; suprimié todos los privilegios de clase y adaptd
los deberes y derechos de los ciudadanos a las rentas de sus tierras,

Aunque la politica de Solén correspondié a una valoracién de la timocracia, ella fue tre-
nada por el concepto de Justicia; pero como Soldn era enemigo de la reforma agraria, al no dar
solucion al problema fundamental que aquejaba a la poblacion ateniense, éste quedd latente
y asi el gobierno de la clase que detentaba la riqueza no tuvo la preocupacion de! problema
social en cuanto a distribuciones justas. Por lo tanto, aunque Solén se opuso a la tirania, dejé
vigentes las causas para que ella surgiera como consecuencia de reacciones violentas, Atenas fue
presa de una tremenda crisis; su poblacién se aglutind en tres bandos correspondientes a facto-
res geogrdficos y econdinicos: montafia, llanura y costa, cada una de elias capitaneada por un
noble poderoso. Al frente de los montafieses se puso Pisfstrato (561-528), quien, aunque en
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lineamientos generales mantuvo la Constitucién de Solén, establecié un gobierno democrdtico.

Teniendo suempre en cuenta el concepto de Justicia, se ha visto ya que ha habido una pri-
mera transformacion en el siglo VIII, sobre todo con un planteamiento ideolégico que compor-
taba andlisis y ruptura con las viejas estructuras. Luego, a mediados del siglo VII, con Dracén
y luego Solén, aun a pesar de la nueva clase social surgida, que implicaba un escollo més, no
obstante, sin haber podido dar solucién a los problemas acuciantes, la mentalidad de los ate-
nienses habfa cambiado, '

Pisfstrato fue quien sent6 las bases de la futura evolucién de Atenas: facilidades al comer-
cio y a la industria al mismo tiempo que fundamentaba la supremacia naval de Atenas. Uno de
sus actos mds revolucionarios fue la reforma agraria. Las tierras de sus enemigos desterrados,
muertos o derrotados, fueron confiscadas y las repartié entre los campesinos, transformando los
campos de cereales en olivares y favoreciendo la existencia de pequefios labradores para los que
instituy6 un fondo de préstamos.

Todas esas reformas provocaron una verdadera revolucién: su politica innovadora repre-
sentd un acicate para la aristocracia que sacaba provecho de estas reformas, destacando atn
mids la Hybris y agravando asi la tencion existente entre ella y el pueblo. Este es el momento
en que, al desarrollarse el comercio va a surgir esa nueva clase, la enriquecida, la que se habia
enriquecido con la reforma agraria, ya que Pisfstrato habfa repartido entre los campesinos las
tierras de los nobles terratenientes. De esta manera soluciond las medidas tomadas por Solén,
al desistir de una nueva distribucion de las tierras y dejando a los propietarios con las que legiti-
mamente posefan, Pero esa clase surgida con la reforma Soloniana, la timocracia, habiendo
conseguido la igualdad polftica y legal, son los que van a enfrentar, no sélo a los pequefios
campesinos, sacando provecho de ellos, empobreciéndolos aGin més, sino que al hacerlo aumen-
tan las posesiones de los terratenientes, asumiendo éstos las actitudes condicionadas por la
Hybris para enfrentar al campesinado. (Jenofante Memor. IV, 3, 15;1d, VI, 24; Id. IV, 24;
Zenon de Diogenes: VII, 119; Arist.: Const. de Atenas XIV-XVII; Tucid. VI, 34 Arist. Polit.
XVIL, 1;1,12,1315D).

Pero Ia auténtica transformacion de cardcter revolucionario serd la que realiza Clistenes,
cuando derriba a los tiranos surgidos a la muerte de Pisistrato. Para evitar el predominio de los
antiguos grupos tribaies, clasificé a la poblacién del Atica, no segiin el nacimiento, sino seglin
el domicilio, creando distritos electorales de manera que las antiguas tribus no influyeran en la
vida privada de los ciudadanos. Las 10 tribus de cada una de las 3 zonas en que dividi6 el Atica
sustituyeron a las antiguas 4 tribus jonicas de Atenas que representaban unidades gentilicias,
con lo cual, al suprimir los 3 partidos clasistas (cada tribu jonica comprendfa 4 trittyes y 12
naukrariai) fusionaba al pueblo en las 30 tribus creadas. Al Consejo Soloniano, Bule, de 400
miembros, al cual sélo podfan acceder los miembros pretenecientes a las 3 clases superiores,
Clistenes lo eleva a 500 miembros sin que necesariamente tuvieran que pertenecer a las clases
superiores, llegando a ser por su funcionamiento el organismo mds importante que produjo esta
reforma en lo que concierne a un ordenamiento justo por su equilibrio y que tenfa como fin
valorar la Justicia de las causas que Ilegaban a su poder sin tener en cuenta ni nacimiento, ni
riqueza. Esto habfa podido ser realizado por Clfstenes al dar la preeminencia al principio terri-
torial sobre el gentilicio, principio bésico en la organizacién de la polis.

Con €l se inicia un nuevo orden politico y humano que condicionard un nuevo Estado;
la aristocracia y el pueblo actuardn con limitaciones, dando asf origen al establecimiento de la
democracia. Las etapas por las que ha atraveado la ciudad han tendido a ella en el orden insti-
tucional y la actuacion de los ciudadanos ha impreso una tonica en ella. (Demostenes: XXIV;
Lysias: XVI, 9; Arsit.: Const. de Atenas, 23, 28).
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El antecedente de este cambio, cuyos antecedentes son los habidos, por un lado en algu-
nas circunstancias, evolutivos, pero en ¢l fondo revolucionarios por la transformacion que signi-
fican, estd planteado primeramente en Hesfodo, quien esbozd por primera vez la idea del dere-
cho y formulé las leyes permanentes que rigen el orden del mundo. No se trataba de un orden
juridico, de una legislacion para regular las relaciones sociales, aunque en fltima instancia ella
sea una de las principales consecuencias. Su postura la va a centrar en una postura filos6fico-
religiosa; en el Cosmos desde sus origenes; en el Caos y las sucesivas generaciones. Pero los .
conflictos entre las grandes fuerzas cosmicas concluyen con la victoria de Zeus, el hijo de Cro-
nos y segfin un antiguo himno 6rfico, “Zeus es el principio, Zeus es el medio, todo se halla com-
puesto por Zeus” y diversos Fragmentos otorgan a Zeus el sefiorfo y mando y el principio del
orden que ejerce, o sea el dominio del cosmos. (Antiguo Himno orfico citado en el seudo-
aristotélico De mundo; Kern: Fragm. 21 y 21 a;239 b; 168, 245, 247).

Asi, partiendo de un origen natural, establece también una ley natural, que debe regular
las relaciones entre los hombres. Pero siempre, dado su proceder recto para todo el universo,
Dike acompafia a Zeus, pues es ella la encargada de mantener la ley universal de Justicia casti-
gando a los que infringen la Ley divina. Se estd a(n en la era del mito, (Platon: Leyes, 715).

Zeus ha dado a los hombres la Justicia que es el mejor de los bienes (Hesiodo: Trabaj. y
Dfas. 275 ss.). “Y fécilmente da Zeus la fuerza y ficilmente maltrata a los fuertes; ficilmente
rebaja al soberbio y facilmente exalta a quien permanece en la sombra; ficilmente pone derécho
lo que estaba torcido y mortifica al arrogante” (Hesfodo, Op. Cit.).

Las leyes que rigen el mundo c6smico, Hesfodo las proyecto a las que deben regir el mun-
do humano. Son leyes naturales que provienen de la divinidad. Ha comenzado el hombre a ser
parte consciente del mundo; los lazos no son ya tnicamente con la divinidad sino entre los
hombres. A la sociedad como tal, dard forma Solén, cuando funda su politica social en la fuer-
za de la Dike y lucha por la Justicia que debe existir entre las clases sociales ya formadas. El
derecho no es s6lo para la polis: es el orden divino que rige el mundo y al que se debe acata-
miento. Esta fe en una legislacion fija va a sustituir la Dike (sentencia o simple decisién), por
Themis.

La sustitucion de Dike por Themis correéponde a una distinta organizacion social: socie-
dad en vias de evolucion, “Themis designa a la Justicia que se ejerce en el interior del grupo
familiar y Dike es la que regula las relaciones entre las familias”. Themis es de origen divino.
“En la epopeya Themis indica la prescripcion que fija los derechos y los deberes de cada uno
bajo la autoridad del jefe del genos, ya sea en la vida diaria en el interior de la vivienda o en
circunstancias excepcionales”. (Benveniste: Le Vocabulaire des Institutios indoeuropéennes”
Les Editions de Minuit, Paris 1969. Cap. Themis).

Este autor ilustra con precision el cardcter de Themis y la relacién social existente en
Homero cuando al referirse al pafs de los Ciclopes dice que son A thémistes, pues entre ellos no
hay Asambleas deliberativas, ni Themistes; cada uno dicta su ley a su mujer y a sus hijos (Odisea
IX, 106-115). Donde no hay genos y rey, no hay themis, cada familia vive bajo su propia ley.
Y transcribe un pérrafo de la Odisea (XIV, 53) donde presenta la correlacion de los dos térmi-
nos, Themis y Dike que hacen a la diferencia de la evolucién social. Cuando Ulises es recibido
pot Eumeo, que no lo reconoce, al agradecerle su hospitalidad le dice: “Zeus y los inmortales
dioses te concedan... lo que més anheles; ya que con tal benevolencia me has acogido”, a lo
que Eumeo respondi6: ... la Themis no me permite despreciar al huésped que se presente,
aunque sea mds miserable que t0; pues son de Zeus todos los forasteros y todos los pobres”.
La Themis proviene de Zeus, de cualquier lado que llega “un forastero™; en cambio, cuando
prosigue diciendo: ““cualquier donacion nuestra les es grata, aunque sea exigua; que asi suelen
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hacer los siervos, siempre temerosos...” se estd refiriendo a la Dike de los esclavos, La ejempli-
ficacion estd referida a los pretendientes de Penélope y Dike expresaria la posicion de ellos en
su afin de dominacién que explica la relacion de la familia con otros grupos. Themis es el
orden de la casa y de la familia establecido por voluntad divina y Dike no es la nocién ética
tal como nosotros la entendemos sino de acuerdo con las circunstancias donde ella es invocada
para poner fin a los abusos y que luego se ha identificado con la virtud de la Justicia. (Benve-
niste: Op. Cit., Caps. Themis y Duke). :

Conviene sefialar que la organizacién gentilicia es propia de las poblaciones aqueas y do-
rias (mundo de Homero: s. XII; sus poemas: s. VIII; su rapsodia, Hesiodo, S. VIII) y que
Themis predominard en esta Justicia gentilicia, Las Thesmoi conservan su naturaleza original:
eran reglas de derecho plblico de naturaleza esencialmente religiosa, surgidas en la Justicia del
genos. Cuando las oleadas inmigratorias, al mezclarse los genos con grupos no gentilicios, pro-
ducen alteraciones en sus estructuras y, al mismo tiempo también, en la propiedad con nuevas
formas de riqueza. Al quebrarse la rigurosa estructura familiar, el derecho que sostenia a ésta,
cede ante uno més amplio: el de Dike. Comienza la legislacién humana: los Nomoi,

A esta sociedad organizada bajo las directivas del Nomoi y bajo las cuales comienza a
prefigurarse la polis dard forma Solén cuando fundamenta su politica social en la fuerza de
Dike, ya preanunciada por Hesfodo, y lucha por la Justicia que debe existir entre los hombres.
Pero conviene hacer una aclaracién acerca de la ideologia predominante en esta época y que
dard un vuelco radical con los Sofistas: ‘“Por muy arraigada que estuviera la idea de comunidad
(el aspecto comunitario se salvaba gracias a agrupamientos menores dentro de la polis, tales
como la aldea o el demos en Atenas, etc.) nunca pretendi6 o supuso el igualitarismo. Cuando
mucho, algunas poleis —la de Atenas y la Esparta cldsicas, por ejemplo, a su particular manera—
introdujeron mecanismos que proporcionaban una medida de igualdad de oportunidades para
los ciudadanos en lo tocante al acceso a los cargos politicos y al ejercicio de los derechos poli-
ticos; més aln, recurrieron a medidas urgentes tendientes a proteger el sector mds débil durante
las hambrunas o los asedios. Pero fue un hecho universal, y universalmente aceptado como
“natural”, que los miembros de la comunidad fueran desiguales en recursos, facultades y estilos
de vida”. (M.I. Finley: “Le Legado de Grecia”, Ed. Critica, Grijalbo, Barcelona, 1983).

La Atenas del siglo VI presenta el nuevo estado juridico que mana de la legislacién de
Solén. Y como més adelante se va a hacer referencia a la influencia de la Filosofia J6nica en los
politicos y pueblo ateniense, conviene destacar que ya en Solon hay un principio ejercido por
ella, pues €l estd en estrecha con su cultura. Por diversas circunstancias los jonios del Asia Me-
nor no realizaron una construccién politica; no tuvieron como fin la formacion estatal, pero de
sus luchas heroicas liberaron esas fuerzas que proyectaron en el espiritu griego a la vez que refle-
jadas en los poemas homéricos: en éstos estdn esbozados los principios de la polis jonica. Por
ello se han tomado estas dos etapas: época de Homero-época de Pericles, como extremos de una
evolucién que se va cumpliendo como manifestacién de derecho en la lucha de clases y cuyo
rasgo sobresaliente es la idea rectora, Dike, la Justicia.

Los cambios violentos en el orden social y econdmico habian ofrecido a Solén con firme-
za, la idea de que era el Derecho el principio que debia regir la polis, aunque con anterioridad
habfa sido Hesfodo el primero en invocar a Dike cuando el pleito contra su hermano. Solén
hace lo mismo al poner su fe polftica en Dike y lo mismo que €l, advierte el aparecer de la
Hybris humana, Si bien es cierto que Solon retoma las ideas ya expuestas por Hesiodo, frente
a las desorbitadas ambiciones de los caudillos y a su injusto enriquecimiento, ve que una forma
distinta de castigo, no ya el religioso, sino el Social es el que aparece (Solon: Fragm. 3).

A las malas cosechas y aridez de los campos, pestes y pérdidas de ganados que como san-

13



cion divina describe Hesfodo, Solén opone luchas civiles, violencia e injusticia que obligan a los
hombres a peregrinar en servidumbre. Este es el mal social. Y es entonces cuando Solén expo-
ne su teoria de la Funomia que se manifiesta en la armonfa del Cosmos Social. La conexi6n
entre los fendmenos de la naturaleza y el cuerpo social le presentan la evidencia de una legalidad
existente y paralela. (Solén: Fragm. 10).

E!l dominio de los nobles con un jefe y el apoyo brindado por el pueblo en oposicion a la
aristocracia, entre los vaivenes de las luchas sociales, en los que no era ajeno el factor econémi-
co fue descripto por Solén ante los eupitridas, abriendo el camino a la tiranfa. (Solon: Fragm.
9). “Si por vuestra debilidad habéis sufrido el mal no echéis el peso de la culpa a los dioses.
Vosotros mismos habéis permitido a esta gente Ilegar a ser grande cuando le habéis dado Ia fuer-
za cayendo en vergonzosa servidumbre” (Fragm. 8). Y mds adelante se sobrepone a los males
venideros, dando aliento a los hombres, diciendo: “Nuestra ciudad no sucumbird a los decretos
de Zeus y el consejo de los dioses bienaventurados, pues Palas Atenea, su alta protectora, ha
extendido sobre ella sus manos. Los ciudadanos mismos quieren arruinarla por su codicia y
estupidez” (Fragm., 3).

En la Plegaria a las Musas plantea el problema de la responsabilidad y de la culpa personal
relaciondndolos con el destino humano. Si bien es comprensible el deseo de la adquisicion de
bienes, éstos deben ser realizados mediante un procedimiento justo, ya que son bienes que otor-
gan los dioses, no en forma distinta, pues sobreviene el castigo divino. (Fragm. 1). La Dike es
la que tiene que regular las relaciones sociales. La concepcibn social y ética de Solon estdn
expuestas en esta Elegfa en la que se destaca que el éxito proviene de la Justicia.

Después de Solén, todas las formas que sobrevinieron estaban acuciadas por problemas
politicos en los que subyacfan los problemas sociales, aunque ellos estaban al margen de una
teorfa politica, del Derecho, de la Justicia entendida como principio rector y de la posicién del
hombre como centro. No hay todavia una delimitacion entre los dos mundos, ¢l divino y el
humano.

La legalidad de la vida polftica fue determinada por el pensamiento de los filosofos jonios,
en un primer momento por Tales y Anaximandro, con sus !eyes del devenir. Las sanciones que
provienen por las alteraciones a un orden jurfdico en la polis, si bien provienen de la divinidad,
tienen por causa las culpas de los hombres,

Se ha hecho una sfntesis de las principales leyes que en Atenas pretendieron condicionar
el Estado con vigencia legal y dentro de un cambio polftico-social que se iba consolidando
dentro de un concepto de Justicia, Se han marcado tinicamente aquellos aspectos legislativos
que tenfan su fundamento en ella dentro de las transformacionés sociales que se fueron operan-
do desde los tiempos homéricos.

Luego de todas esas etapas, sobrevienen las Guerras Médicas (1a. 490-480); 2a. 479-448)
y un nuevo mundo con Pericles. La consecuencia primordial de ellas, fue la expansién de la
polis y las condiciones para ejercer la jefatura del Imperio. Después de la batalla de Eurimedon-
te (468) la Liga ateniense se convirti6 en el verdadero poder imperial. Pero no es este poder
el Gnico aspecto a destacar: cuando el enfrentamiento con los persas, la “excelencia”, “areté”,
se habfa manifestado en todo su esplendor, y en su doble acepcion de Excelencia y de Justicia,
ya que se habfa podido apreciar la superioridad del régimen politico que en esos momentos
imperaba, frente al absolutismo persa. Ello dio a los griegos la sensacion de la causa Justa por
la que obtuvieron la victoria, La *“‘excelencia” habia sido tenida como moral de la aristocracia
y la “sophrosine” como cardcter del hombre superior, enraizado con el pensamiento aristocré-
tico, pero que ya habfa salido de los cdnones rigidos que habian condicionado su clase. Desde
la época homérica hasta ese momento, se habia mantenido el ideal heroico, pero no habia sido
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tenido en cuenta el hombre interior.

A las ideas predominantes en Homero, Hes{odo habfa contrapuesto la idea del Derecho.
La idea de la Justicia como fundamento del Derecho y la forma Justa en la adquisicion de los
bienes, es lo que configurard una nueva forma de “areté”. Ya no es el atributo propio de la
nobleza, sino la “areté” que proviene de fuerzas espirituales, la alcanzada mediante el trabajo
y con el esfuerzo personal.

Hay otra diferencia en la “areté” de la epopeya homérica y en la de las Guerras Médicas:
en la primera hay un alarde del individualismo competitivo que caracteriza a los personajes
homéricos, mientras que la evidenciada en el conflicto contra los persas, concierne a la conduc-
ta del hombre, puesta al servicio de la ciudad. La Justicia ya no es patrimonio de las condicio-
nes dadas por la fuerza y encarnada en un predominio clasista, sino que funciona a modo de
resorte, para establecer el equilibrio, La Justicia conveniente de Hesiodo, estaba vinculada a
la razén del Cosmos y ella derivard luego en la conveniencia pragmética, que expondré uno de
los personajes de Platon,

Ha comenzado ya la transformacién del hombre bzjo la influencia de la Filosofia; los
filosofos llegados de la Jonia han empezado a difundir sus ideas en la Atenas de Pericles.

DEFINICION DE LA JUSTICIA

Los poemas homéricos son el exponente de una mentalidad aristocratica legada al poder
luego de la cafda micénica. La naturaleza del noble es la naturaleza heredada y que le da su
excelsitud, su “areté”, que es la justificacion de su primacfa. En ellos esté reflejada Ia creencia
en ¢l origen divino y su relacién con el orden social: el hombre no puede rebasar ciertos limites
de lo que se puede y de los que no se puede.

Aparece el concepto de “Dike”, idea de justicia que después desembocard en el ideal de
igualdad, Conviene, antes de entrar de lleno en la aplicacién de este término y en su significado
dentro de las dos épocas en que se verd su uso, sobre todo en su proyeccion en la sociedad,
analizar su origen v trayectoria. :

Va a tomarse para la interpretacion del término dike el estudio que para el vocabulario
de las instituciones indo-europeas hace el Prof. Emile Benveniste, no en su detallado desarrollo,
sino en sus conclusiones. .

La raiz de dike es deik —cuya correspondencia estd en los nombres— raices sanscritos, dis
con el significado de “direccion, regién”, en latin dix que estd implicita en la locucién dicis
causs, 0 sea “para la forma”. Es decir que tiene un valor institucional, presente en todas las
formas verbales de esta rafz. Mediante un estudio comparativo de los términos latinos y griegos,
con sus rafces sdnscritas e iranias, llega el autor a establecer el empleo frecuente de dicere en
el lenguaje de los tribunales (diem dicere o multem dicere) que en Gltima instancia tiene gl
sentido de “mostrar, que es la significacién de deik. mostrar aquello que debe ser.. “E:stas indi-
caciones permiten precisar el sentido inicial del griego dike como término de institucion com-
parando las formas sanscritas, di§ y latinas dicis cause, se ve que dix enuncia esta funcién como
normativa; dicis causa significa “seglin Ia enunciacién formal” o como se ha dicho anteriormen-
te, “para la forma”, Dix literariamente sc verd como “el hecho de mostrar con autoridad de
palabra, lo que debe ser”, es decir la prescripcién imperativa de Justicia”. (Benveniste Emile:
“Le vocabulaire des institutios indo-europécnnes”, Ed Les Editions de Minuit, Paris 1969).

En el Canto XVIII de la Iliada, vers. 490 estd la descripcion de una escena en que aparece
claramente el sentido de justicia expuesto: “Los hombres estaban reunidos en la dgora, pues
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se habfa suscitado una contienda entre dos varones... El pueblo se.hallaba dividido en dos
bandos, que aplaudfan sucesivamente a cada litigante... y los ancianos, sentados sobre pulimen-
tadas piedras en sagrado cfrculo, tenfan en las manos los cetros de los heraldos... y levantdn-
dose uno tras otro, publicaban el juicio que habfan formado: ' 7
(506). En el centro estaban los dos talentos de oro que debfan darse al que mejor demostrara
la justicia de su causa” (507).

“Los términos de la expresién homérica muestran una misma construccién en griego y en
latin: tenemos diken eipein “decir la dike”, como en latin dicere. Se ve como esta “monstra-
tion” da fin a un acto de palabra: en griego el sustantivo dike exige un verbo “decir” (eipein);
en latin es el mismo verbo “mostrar’ (deik) que lleva implicito el sentido de “decir” (Benvenis-
te, E. Op. Cit.).

Deik significa mostrar aquello que debe ser, prescribir-la norma. No hay que olvidar que
Ia dike es una formula. Hacer la justicia es estar en posesion de las formulas que conviene en
cada caso. La noci6n ética de justicia no estd incluida en dike; ella ha surgido paulatinamente
?ﬁl cgcunsta;wias en donde la dike ha intervenido o ha sido invocada para poner fin a abusos

. Op. Cit.). : :

La idea de Justicia en Homero tenfa valor universal; no estaba ajustada tmicamente a las
estructuras politicas vigentes. La diferencia que hace uno de los protagonistas de Platén,
Glaucon, al establecer la diferencia entre 2 personajes la ha realizado remontindose hasta
Homero y Hesfodo, ya que la Dike de Homero por su significacién extensa, ha originado la
nocién de hdbito, costumbre, siendo necesario el “nomos” hesiddico como expresién de la jus-
ticia expuesta en las leyes.

As{ Teognis dird: “Nada hay entre los hombres mejor que un padre y una madre, a quie-
nes preocupa la sagrada justicia” (Elegias, 131);

“Prefiere, piadoso, vivir con pocos bienes a enriquecerse adquiriendo bienes injustamente.
En la justicia, en suma, estd toda la virtud y todo hombre es bueno, Quirno, siendo justo” (Id.
145). '

“A nadie oprimas nunca con maldad: para el justo nada es mejor que el obrar bien” (547)
(Teognis: Elegfas 131;743;145;329;373;383;393;547;279 Univ. del Salvador, 1968).

La identificacién de lo hermoso con lo justo si bien es caracteristica de los poemas homé-
ricos en cuanto al ideal del héroe y heroismo, cuyo rasgo saliente era “lo hermoso”, en cuanto
héroe, no as{ después con referencia a lo justo. Es propio de esta nueva forma, la Inscripcién
del templo de Delos: Ty

“Lo mds justo es lo mds hermoso, lo mis deseable es estar sano, la cosa mis grata, obtener
lo que uno desea” (Teognis: 255).

El ideal aristocrdtico cuya principal caracterfstica era la “areté”, condicionada por la
“sophrosyne®, da pautas a la politica aristocrdtica, La realizacion de la “polis” se establecio
en base a la jerarquizacidn de clase en posesién de Ia “areté”. Pero, a pesar de la concepcidn
aristocrdtica para la formacién del Estado, vigentes en siglos anteriores a Homero, ya en éste se
trasuntan nuevos matices, como resultado de una evolucion tenida desde la época en que han
ocurrido los acontecimientos descriptos en el poema, hasta el momento en que se han fijado,
es decir, desde 1a época micénica hasta el siglo VIIL .

Asi, hay distintas acepciones para el vocablo “dike”: “... y ademds, nada servil se advierte
en ti, pues por tu aspecto y grandeza {e asemejas a un rey, a un varoén que después de lavarse
y de comer haya de dormir en blando lecho; que tal es la costumbre de los ancianos™

“_.. no ofsteis decir a vuestros padres, cuando erais todavia nifios, de qué manera los tra-
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taba Odiseo que a nadie hizo agravio ni profiri6 en el pueblo palabras ofensivas, como suelen
hacer los divinales reyes...”

“... {No cesards de interrogarme acj.érca de mi progenie? Pues bien, voy a decirtela aun-
que con ello acrecientes, los pesares que me agobian; pues asf le ocurre al hombre que, como
yo, anduvo mucho tiempo fuera de su patria...”

En los versos siguientes estd muy claramente expuesta la ant{tesis que da Homero del con-
cepto de Justicia, la aplicada por los hombres, ya en la dgora y la sustentada por la divinidad:

“Como en el otofio descarga una tempestad sobre la negra tierra, cuando Zeus envia una
violenta lluvia, irritado contra los hombres que en el Foro dan sentencias inicuas y echan a la
justicia no temiendo la venganza de los dioses...) (Id, Iliada XVI, 384).

Los distintos matices que adquiere el vocablo no siempre se ajustan a la palabra en sus dis-
tintas acepciones, sino que adquieren un sentido trascendente visible en el contexto en que ha
sido usado. As{ por ejemplo cuando Odiseo quiere abrazar a su difunta madre aconsejado por
Persefone, y por tres veces no puede asirla, ante sus lamentaciones, la madre le dice: “No te
engafia Persefone, hija de Zeus, sino que esta es la condicién de los mortales cuando fallecen...”
(0d. X1, 218).

Aqui dike es la condicién, pero se estd en el Hades y el mandato es divino y més alld de
las palabras de Persefone estd la norma que rige a los difuntos,

Otra pasaje (Odisea XIV, 81) evidencia la creencia de los mortales, pasibles por sus accio-

nes de las venganzas de las deidades (una de las facetas de la justicia): “Pero a los bienaventura-
dos nlimenes no les agradan las obras perversas, sino que honran la justicia y las acciones sensa-
tas de los hombres”,
: La idea de justicia en Homero tenia valor umversal no estaba atada a las estructuras poli-
ticas vigentes, era la justicia gentilicia, la que imperaba en el genos. Conviene remarcar la dife-
rencia existente para la aplicacién de la justicia en el genos, que es la existente entre Themis y
Dike: Themis designa el derecho familiar y Dike el derecho entre las familias de la tribu. The-
mis es de origen divino y Dike serfa la forma que adquiere la manifestacion de Themis; la
formulacién de sus mandatos. Themis es la rectora de la aplicacién de justicia en la organiza-
cién gentilicia propia de poblaciones aqueas y dorias. Cuando nuevas olas inmigratorias hacen
surgir nuevas clases por la coexistencia de los genos con grupos no gentilicios, junto con la des-
membracién de la propiedad, la sociedad emergente de ésta, no se somete a la ley emanada de
Themis sino que lo cambia por el que puede convenir més a sus intereses; es decir por uno més
amplio, que no contemple sdlo el derecho familiar.

Al hacer referencia a Homero (s. VIII) hay que tener presente que sus escritos son ubica-
dos en el mundo llamado homérico (s. XII). Puede por lo tanto haber una variante, cuando
se trata de estos mismos problemas en otros autores. Hesfodo, algo postenor (rapsoda de
Homero) coloca este valor en un principio divino y lo nuevo es que pone esta justicia como
defensa del pueblo, enfrentando a éste con la practicada por la aristocracia. En los Trabajos y
los Dfas hay primero una invocacién a Zeus para que conforme nuestros juicios a su justicia.
Aquf emplea la palabra Dike. Lo mismo cuando se dirige a su hermano y le dice: “Terminemos,
pues el proceso con juicios rectos, que son dones excelentes de Zeus; porque recientemente
hemos repartido nuestro patrimonio, y me has arrebatado la mayor parte, con el fin de inclinar
a tu favor a los reyes, esos devoradores de presentes que quieren juzgar los procesos...” (Hesfo-
do: Los Trabajos y los Dias, vers. 2/3).

Aqui hay una alusion al papel de los reyes, sobre todo en su relacién con la Asamblea en

17



la que ellos imponen su voluntad, Hay un llamado constante a la justicia y es cn donde, a pesar
de ser contempordneo de Homero estdn reflejando mentalidades distintas: por un lado, mundo
micénico, y por otro, siglo VIII. Hesiodo hace un llamado constante a la Justicia y con la crea-
cion de las razas desciende paulatinamente hasta los hombres dirigiéndose a los reyes:

“iOh reyes! Considerad por vosotros mismos este castigo; porque los dioses, mezciados
entre los hombres, ven a cudntos se persiguen con juicios inicuos, sin preocuparse de los Dio-
ses...”. Y mds adelante personifica a la Justicia como hija de Zeus; si alguien la hiere o la ultra-
ja al punto acusa ella al espiritu inicuo de los hombres, con el fin de que el pueblo sea castigado
por culpa de los reyes que, movidos de un mal designio se apartan de la equidad recta y se
niegan a pronunciar juicios irreprochables. “Considerard esto. jOh reyes, devoradores de pre-
sentes! Corregid vuestras sentencias...” (Hesfodo: Los Trabajos y los Dfas, vers. 248-258).

Es evidente un Hamado a la arbitrariedad de los reyes. - Asf en forma manifiesta, dos eta-
pas estdn reflejadas en Homero y en Hesfodo: en uno es el reflejo de la cultura aristocratica
expuesta en sus posmas, cuyo rasgo sobresaliente y que posee finicamente la nobleza, es la
“areté”. Es la fuerza y la destreza que culminan con el valor heroico, Hesiodo en cambio expo-
ne el estado social destacando las injusticias que aquejan al hombre de su época. Pero también
hay otros valores que hacen a la “areté” de un personaje, como ser la Prudencia y la Astucia que
se manifiestan en Odisco. Un concepto destacado constantemente en Homero, inherente a la
nobleza y que es el que conduce al hombre al estado heroico, es decir el sentido del deber. Este
es fundamental en la formacién de la aristocracia, pues a é1 estd asimilado el sentido del Honor.

La Ilfada prdcticamente estd dedicada a exaltar estas virtudes del pueblo griego, tomada
de los jonios en particular y puestas en evidencia, sobre todo por tratarse de un episodio bélico,
que bien se aviene para este fin. “... el hombre homérico adquiere exclusivamente conciencia
de su valor por el reconocimiento de la sociedad a que pertenece. Era un producto de su clase
y mide su propia “areté” por la opinién que merece a sus semejantes” (Jaeger, W.: Paideia I).

La Odisea, en cambio, refleja una imagen de sociedad posterior a la guerra; 2 Odiseo no
se lo presenta igual que 2 los demds reyes participantes en la contienda y contrasta la descrip-
cién de su nobleza, nobleza cerrada, con conciencia de sus privilegios, pero en la que aflora ya
las consecuencias de una vida sedentaria, y en la que, ademds de las virtudes expuestas en la
lliada se perfilan otras, consecuencia de un profundo cambio social posterior a la guerra y en
especial el papel de la mujer asumiendo una nueva actitud. :

Los principios que tuvieron vigencia desde los siglos VIII al VI, debido a la sociedad que
ampli6 sus estructuras, generaron otras ideas morales que se impusieron luego en el siglo V., As{
dentro de una misma época hay dos mentalidades contrapuestas (siglo VIII la personificada por
Homero, sintetizada en su frase “No hacer nada que no sea hermoso”, muy en consonancia con
la bravura del héroe, en los primeros tiempos del combate entre la organizacin tribal y la
estatal y la de Hesfodo que refleja una preocupacitn social y también la expuesta en el Templo
de Delos: “Lo mds hermoso es la Justicia”. (Homero: Iifada IX, 412 ss; Focilides: Fragm. ).

La excelencia, “areté”, se manifest6 en su doble acepcién de excelencia y justicia, condi-
cionada a las circunstancias del momento en que se manifesto la superioridad del régimen politi-
co frente al absolutismo persa y dio a los griegos la certeza de la justicia por la que obraban y
la recompensa de la victoria. Pero no se habfa tomado en cuenta el otro aspecto del hombre,
el humano, el interior.

La excelencia es el distintivo de clase social, innata en la nobleza aristocrética, aunque en
Homero también estd usado como juicio de valor universal, y como rasgo predominante en el
bienestar que da la “areté”: ésta es la “Euphrosine”, fundamento del hombre superior, sélo
asequible en la aristocracia. (Homero: Ilfada IX, 412; Odisea IX, 120).
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Jaeger en su “Paideia” ha captado fotograficamente las variaciones de un mismo concepto
producido por una evolucion: “el poema de Hesiodo nos permite conocer con claridad el tesoro
espiritual que poseian los campesinos beocios, independientemente de Homero... En el mito
de Prometeo halla la solucién al problema de las fatigas y los trabajos de la vida humana; la
narracion de las cinco edades del mundo explica la enorme distancia entre la propia existencia
y el mundo resplandeciente de Homero... no fue Hesiodo el primero en popularizar estas
historias entre los campesinos, pero si, ciertamente, fue el primero en situarlas con resolucion
en la amplia conexion social y filosofica con que aparecen en sus poemas...”.

“En Hesfodo se introduce por primera vez el ideal que sirve de punto de cristalizacién
de todos estos elementos y adquiere una elaboracién poética en forma de apopeya: la idea del
derecho... se hace portavoz de una doctrina que maldice la injusticia y ensalza el derecho...
La idea del derecho es para él, la raiz de la cual ha de surgir una sociedad mejor. La identifica-
cion de la voluntad divina de Zeus con la idea del derecho y la creacion de una nueva figura
divina, Dike, ..., son la consecuencia inmediata de la fuerza religiosa y la severidad moral con
que sintieron la exigencia de la proteccion del derecho la clase campesina naciente y los habi-
tantes de la ciudad”.

En el siglo V se van a generar otras ideas morales emanadas del cambio de mentalidad que
han provocado las Guerras Médicas. La justicia ya no es patrimonio inicamente de la fuerza,
del predominio clasista; es también y es conveniente para el equilibrio social. Pero si la Justicia
es conveniencia para Hesiodo, no lo es para el personaje platonico a quien refuta Socrates,
evidenciando alli el papel que cabe a la filosofia y las directivas que van a tener en el mundo de
Pericles. La Justicia conveniente de Hesiodo estaba vinculada a la razon del Cosmos, mientras
que en el personaje platonico que dialoga con Sécrates, Trasimaco, él es la conveniencia prag-
matica, desvinculada de la razon ultima. Se pone en evidencia el desconcierto ante la situacion
de la polis y en la que el Logos, como palabra que expresa una eterna verdad, se quebrard.

En Pericles estd perfectamente sistematizada su concepcion del gobierno y la relacion
existente entre el hombre y la sociedad. (Tucidides: 11, 35 ss. 111;37;11, 41, 44, 61, 65; Hero-
‘doto: 111, 81; Pseudo Jenof: Const. de Atenas).

La conveniencia expresada por Pericles a través de Tucidides es en parte la de Protdgoras
en cuanto al ejercicio de la razén, pero la verdad que prima es la de Anaxdgoras, que fue figura
dominante en su circulo intelectual y que coincidié con el ritmo que estaba tomando Atenas
y cuya doctrina se fundamentaba en el cambio como proceso fisico. (Anaxdgoras: Simplicio,
Fisica III, 164,16;1V, 34, 28, V, 156,9; VI, 164,25).

Otra de las cualidades representativas que caracterizaran la Atenas posterior a las Guerras
Médicas y a este siglo V de Pericles, es el concepto de la “areté”, puesto en funcién de la ciu-
dad.

Pindaro refleja la “areté” como formando parte de la estirpe; ella incluye excelencia fisica
y juicio certero a la vez que belleza y riqueza y por todo ello el hombre que la posee, adquiere
fama. (Pindaro: Nemea VIIL, 8; 111, 19; XI, 13;Pit.: IV, 10; Istm.: V, 61; OL: VIIL, 19;IX, 65;
II, 53).

)Justamente la “‘areté” como representativa de la cualidad aristocrtica perteneciente al
noble, que es a la vez jefe politico y militar, la celebra Teognis (867; 525, ss. 150). Antes, el
beneficio o ruina de una ciudad dependia de la “areté” individual como la habian celebrado
Tirteo y Solon.

De cualquier forma, la “areté” es siempre un ideal aristocratico que sélo pertenecia al

noble; ella se heredaba, ya que la concepcion aristocritica suponia que los nobles tenian una
“phisis” especial.
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Asi los términos ,,agathoi”-buenos y “kakoi”-malos designaban a los nobles y a los que
no lo eran, y la “euphrosine”, que es el ideal del hombre superior, era la alegria caracteristica
de éste, aunque es verdad que esta cualidad pertenecié al pensamiento aristocritico que ya
hab{a abandonado los esquemas cefiidos y condicionantes de su clase.

Pero esta vigencia predominante de la “areté” empalidece el concepto de justicia tal como
habia comenzado a emerger con Hesfodo. En Pericles la filosoffa pone en crisis el fundamento
del Estado asentado sobre el concepto de Justicia surgido con motivaciones distintas y en Pla-
ton se ve el final de esa crisis en el aspecto concerniente a la Justicia.

JUSTICIA E INJUSTICIA

En Homero Dike, la Justicia, aunque se refiere muchas veces a las normas de conducta
humana, trasciende a ésta como fuerza conservadora del orden social. Asi por ejemplo cuando
Odiseo llega a los establos del palacio como un forastero y el porquerizo sin reconocerlo le guia
a su propia cabafia para darle alimentos le dice: “Come, oh huésped, esta carne de puerco, que
es la que estd a disposicion de los esclavos, pues los pretendientes devoran los cerdos mds gor-
dos, sin pensar en las venganzas de las deidades... Pero los bienaventurados nimenes no se
agradan de las obras perversas, sino que honran la Justicia y las acciones sensatas de los hom-
bres” (Homero: Odisea XIV, 81 ss.).

En la Iliada la Justicia es evidente como norma directriz impuesta por los jefes en la con-
ducta asumida frente al ejército, y de mesura entre entre ellos. Asi, cuando Agamenén, luego
de un combate se dirige a Aquiles y le ofrece los regalos que le habian sido ya ofrecidos por
Odiseo, Aquiles le responde: ... rey de hombres, Agamenon! Luego podrds regalarme estas
cosas, como es justo, o retenerlas. Ahora pensemos sdlo en la batalla” (Iliada XIX, 146, s.)
luego esa Justicia asumida debe proyectarse hacia todos: “... Y ti Aquiles, procura tener en el
pecho un dnimo benigno. Que luego se te ofrezca en el campamento un banquete de reconcilia-
cion... y el Atrida sea en adelante mds Justo con todos...” (Iliada XIX, 180 s.).

No sdlo exalta Homero la accion de la Justicia sino la sancion religiosa que tienen las In-
justicias. En varios pasajes de la Iliada los dioses manifiestan esta actitud. Cuando en la batalla
de aqueos y troyanos huyen los teucros, “‘a Héctor le sacaron de alli, con sus armas. .. y el héroe
desampar6 la turba de los teucros... Como en el otofio descarga una tempestad... cuando
Zeus envia violenta Iluvia, irritado contra los hombres que en el foro dan sentencias inicuas y
echan a la Justicia no temiendo la venganza de los dioses... de semejante manera corrian las
yeguas troyanas, dando lastimeros relinchos” (Homero: Iliada XVI, 384 ss.).

El alarde del valor individual, propia de la aristocracia, estd en relacion con la ascendencia
divina y la divinidad protegerd a los héroes y la Justicia que beneficia a ellos conforma la “are-
té”. En cambio la Injusticia atrae el castigo divino. Cuando Menelao es herido por una flecha
enemiga, Agamenon le dice que de €l no se han olvidado los inmortales dioses, porque es Hera
quien ha desviado la flecha para que la herida no fuera mortal. Y agrega: “Para tu muerte cele-
bré el jurado convenio cuando te puse delante de todos a fin de que lucharas por los aqueos, t
solo... Si el Olimpo no los castiga, ahora, lo hard més tarde... el excelso Zeus Cronida... irrita-
do por este engafio, agitard contra ellos su égida espantosa” (Homero: Iliada IV, 160 ss.).

La Justicia pasa a ser, de un conjunto de normas, un principio rector de un orden social
en el que subyace un ideal de igualdad. Contra este principio se tratard de crear la “justicia
aristocrdtica” para mantener las diferencias. No obstante, la Dike ya ha sido mencionada soste-
niendo leyes no escritas pero que tienen vigencia porque son defendidas por los dioses. Enla
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sociedad hesiodica la Justicia protege al pueblo y es protagénica en la raza de bronce y en la
del hierro junto con la Injusticia. Asi en la disputa que tiene con el hermano a raiz del reparto
de la herencia, alude a la Injusticia de éste y de los reyes sobornados para que fallen a su favor.
Pero al hacer mencion de su mito de las razas y el advenimiento de generaciones con un sentido
de mayor equidad y Justicia dice: “Pero cuando la tierra hubo cubierto también a esta genera-
cion, Zeus Cronida cre6 otra, en la tierra nutricia, la cuarta (generacion), mas Justa y mas
valiente, la generacion divina de los héroes, que fueron llamados semidioses, y la cual precede
a la nuestra...” “Ojald yo no viviera entre los hombres de la quinta generacién (se refiere a la
que estd viviendo)... Porque ahora existe la generacion de hierro. Los hombres no cesard jamas
de sufrir pesares y fatigas durante el dia y de amargarse por la noche, por que los dioses les
enviardn tristes inquietudes”. (Hesiodo: Trabajos y Dias, 39; 146; 156; 174; Teognis: Fragm.
329, ss;373, s8; 732 55,943 5.).

Junto a la Justicia aristocrdtica que pugna por mantener sus privilegios, Hesiodo procla-
ma la Justicia divina acusando a los hombres Injustos, a las Injusticias de los reyes cuyas victi-
» mas son el pueblo: “Existe también la virgen Justicia hija de Zeus... ella acusa la torpeza de los
hombres Injustos, para que el pueblo pague las Injusticias de los reyes, quienes movidos por
malos designios, tergiversan la equidad...” (Hesiodo: Trabajos y Dias, 256; 248-252; 228).

La Justicia es lo que hace posible la convivencia humana y fundamenta la vida de la polis
y a su vez esta exalta el concepto de Justicia y su aplicacién. Arquiloco expone esto en sus
Epodos (1, II, V) y Parménides alude claramente a la funcion de Temis y Dike: “Joven... jbien-
venido! No ha sido ninglin funesto hado que te ha empujado en este viaje por este camino —tan
alejado por cierto de los senderos transitados por el hombre— sino Temis y Dike. Es necesario
que lo investigues todo, tanto sobre la verdad, como sobre las opiniones ilusorias de los morta-
les...” (Parmenides, B 1, 14).

Esta Justicia hesiodica, principios que van a regir un orden social, contradicen la naturale-
za del noble en la cual asentaban su supremacia y proclamaban su forma especial de “‘areté’.
Con la aparicion de “Dike”, la Justicia es la verdadera “areté”;ella, la Justicia, es la reguladora
en las relaciones politicas, sociales y econdmicas, y la transgresion a ella acarrea la sancién
divina; queda establecida asi y de hecho la relacién Divino-Humano, Kosmos-Microcosmos. El
orden humano es la proyeccion del orden divino. (Hesiodo: Teogonia 551;655 ss.; 730; Solon:
Fragm. 8).

La idea de Justicia como fundamento del derecho y la forma Justa en la adquisicién de
los bienes es lo que configurard una distinta forma de “areté”. Ya no es la “areté” propia de
la nobleza, sino la “areté” alcanzada mediante el trabajo y lo alcanzado con el esfuerzo perso-
nal. La “areté” de la época homérica y la de las Guerras Médicas era la exaltacion del valor indi-
vidual, sobrehumano, caracteristico de los personajes homéricos, mientras que la nueva “areté”
es la que mana de la conducta y que estd al servicio de la ciudad. La Justicia ya no es patrimo-
nio de las condiciones surgidas de una mayor fuerza o condiciones que sobrepasan las del com-
petidor y que estaba encarnada en la clase que ostentaba el predominio, sino que lo es también
de aquella en que prima un sentido de honor y de deber que rigen su conducta. Esto dard un
equilibrio.

La Justicia conveniente de Hesfodo estaba vinculado a la razén del cosmos, mientras que
la evolucion que ella sufre estd nitidamente expresada en uno de los personajes de Platon, Tra-
simaco, que es ya la conveniencia pragmdtica, desviada de la razon Gltima. En Pericles estd
perfectamente sistematizada su concepcion del gobierno y la relacion existente entre el hombre
y la sociedad. (Tucidides: 11, 35; Herodoto: 111, 81; Pseudo Jenof,: Const. de Atenas; Tucid.:
111, 57;1d: 11, 41, 44, 61, 65).
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JUSTICIA TRIBAL: JUSTICIA ARISTOCRATICA

Desde el momento en que los conceptos de Justicia e Injusticia se han tomado, tal como
ellos estdn reflejados en la poesia homérica (s. VIII), aunque ellos transmiten un sentir anterior,
el de la época micénica (s. XII), éstos, con variantes a veces profundas pero parciales, han
llegado hasta el siglo de Pericles (s. V). Para una verdadera confrontacién serd necesario ver los
distintos matices que estos conceptos van adquiriendo en consonancia con el desarrollo de la
polis y las distintas formas que van asumiendo-en su transformacion las distintas clases sociales.

En el siglo VI a.C. se produce una neta y tajante separacion entre dos mentalidades: la
expuesta por Homero, netamente aristocrética, surgida del genos patriarcal, y la que, por cir-
cunstancias evolutivas a través del tiempo, hard eclosion en el siglo V; una la presenta el propio
Homero en la Iliada y Odisea; la otra, expuesta en el Templo de Delos, lo serd también en los
poetas del siglo de Pericles: una en la épica; la otra en los tragicos.

Una frase homérica dice: “No hacer nada que no sea hermoso”. Esto estd en consonancia
con la bravura del héroe, con los primeros tiempos del combate, entre la organizacion tribal y
la estatal. La inscripcion de Delos reza: “Lo mds hermoso es la Justicia™.

Hay un hecho historico en Grecia que es indiscutible: la existencia de un genos patriarcal,
asi como la disolucion de este genos en la polis. El triunfo de Ulises frente a la polis con sus
leyes vigentes, no representa el triunfo del clan sobre la ciudad, sino de una nueve Justicia, cuyo
rasgo principal va a ser la sustraccion de la propiedad privada a la ambicion de los poderosos y
la ruptura de la antigua legislacion gentilicia. Ya se percibe el cambio de la sociedad tribal hacia
la nueva sociedad.

Dos etapas caracterizan los Poemas Homéricos: la de la Iliada y la de la Odisea. En la
sociedad de los siglos VIII y VII a.C., durante los cuales presumiblemente son compuestos los
Poemas Homéricos, pueden observarse en los caracteres descriptos la distinta valoracién que hay
de la “areté”, rasgo que distinguird, en su concepcion, a las dos sociedades en una primera etapa
de su evolucion: en la Il{ada se manifiesta como condicion de Fuerza y Destreza en los perso-
najes actuantes y de bravura en el Héroe (condiciéon por nacimiento; primacia social); en cam-
bio, en la Odisea lo son la Prudencia y la Sagacidad.

Es indudable que hay una superacion de valores dada por un estado reflexivo y por el cual
se contraponen, como una reaccion, a la Fuerza, la Prudencia; a la Destreza, la Sagacidad. Pero
de estas formas que representan un estado individual, va a surgir aquella que representa un senti-
miento social, el Honor, o sea el reconocimiento de la propia “areté”, y que se exhibe ante los
otros.

La época reflejada por la Iliada y la Odisea estd regida por el genos patriarcal y donde
estdn latentes fuertes resabios de la época del matriarcado, dentro de una estructura de clanes y
de tribus. Asi uno de estos caracteristicos episodios, es la actitud de los pretendientes de Pe-
nélope en su tenacidad, que no se explicaria si no fuera porque ven en su aceptacion la forma de
acceder al trono (Odisea V, 518-522 s.). Ello significa que las prerrogativas reales estdn en
posesion de la madre, que es quien las trasmite. Caracteristicas también del régimen matriarcal
es la convivencia de los hijos con sus esposas en el palacio de Priamo (Iliada VI, 243 ss.).

En estos episodios, como en el de la descripcion de la guerra de Troya (aproximadamente
s. XII) y su relato (s. VIII) pueden observarse también el enfrentamiento de dos mentalidades:
la de los pueblos del Egeo, con su régimen predominantemente matriarcal y la de los Aqueos,
que ya habian evolucionado hacia el régimen patriarcal. El relato pone de relieve una nueva
virtud que implica que, aun cuando persiste la temitica guerrera, hay una distinta valoracion
revelada por la excelsitud. (Homero: Iliada, Funerales de Héctor, Canto V).

22



La nueva sociedad de la que Homero es el portavoz, presentard a Ulises como el arquitipo
de esa etapa de evolucion, ya que si el valor de la Justicia no alcanza a constituir una norma,
enumera en cambio, una serie de Injusticias pasibles de sanciones que impone la divinidad como
dique de contencién, cual es la de que cada individuo no debe sobrepasar sus normas, obligan
do asf a mantener un orden social.

Se contraponen as{, con nitidos caracteres y perfectamente delimitados, el hombre homé-
rico y el hombre de Pericles, que representan la evolucién sufrida a través de estos siglos y las
transformaciones inherentes a sus profundos cambios. Las dos mentalidades que las informan
son antitéticas: una como caracterizacién del individualismo; la otra, de la sociedad. Sila areté
constitufa la excelencia del individuo considerado aisladamente, la Justicia sera el orden exce-
lente en el 4mbito social. La accién individual dentro de un orden social, tendr4 un limite justo
que no se podrd rebasar si se quiere mantener la Justicia. Esta condicionari un orden social
establecido, y los principios que fundamentan esta Justicia, plasmarén la sociedad en la que,
por la sola vigencia de ellos, alcanzard y gozard la sociedad del ideal de igualdad.

En la Odisea, la justicia que pretendfan llevar a cabo los aspirantes a Penélope y las razo-
nes aducidas, era la vieja justicia fribal, exponente de la nobleza y clase aristocrética, que prote-
gia la integridad de sus miembros y que con fuerza cohercitiva presionaba para mantener sus
privilegios.

No hay que olvidar que esta aristocracia es de la que salen los “reyes” que, aunque some-
tidos al poder de un rey central, como ya ese rey tiene un poder limitado, adquiere mayor
fuerza la organizacion gentilicia, caracteristica de la monarquia tribal y propia de los pueblos
indoeuropeos

La actitud de Ulises en que se manifiesta la nueva Justicia triunfando por sobre la tradi-
cién, conserva de ella, sin embargo, un rasgo esencial que ha de set caracteristica del Estado:
la familia y la propiedad privada,

En la sociedad homérica, el individuo que posee las virtudes propias de su clase o impone
una serie de valores, o los crea, y ellos son propios de su individualidad, establece una moral
normativa que se transformard luego en leyes vigentes. Homero describe esta nueva sociedad,
si bien es verdad que la constitucién del Estado como institucién se da mucho después. Los
principios que tuvieron vigencia en la aristocracia del siglo VIII y que permanecen hasta el
siglo VI, se ampliaron en una sociedad heterogénea que también ampli6 sus estructuras sociales
y donde se generalizaron ideas morales, originadas en una posicién espiritual y racional distin-
tas, que condicionaron el desequilibrio que se produjo en el siglo V, cuyo resultado fue el apo-
geo y la decadencia.

Para expresar los conceptos generales que informan los principios de la aristocracia, Ho-
mero hace decir al Ayante Telamonio: “No habrd quien, valiéndose de la fuerza o de la astucia,
me ponga en fuga contra mi voluntad... Tan terrible se levant6 el A:yante, antemural de los
aqueos... que un violento temblor se apoderd de los teucros... al mismo Héctor p?lpltole el
corazén... pero ya no podfa manifestar temor ni retirarse... porque de él habfa partido la pro-
vocacion”. (Homero: llfada, VII, 195 ss.). . ;

Pero no es sélo entre los aqueos que se da este valor y que constituye su virtud, sino
también entre los troyanos, en cuya respuesta va implicita igual caracterfstica de nobleza. As{
Héctor responde: “Ayante Telamonio del linaje de Zeus, principe de hombres: no me tientes
cual si fuera un débil nifio... Versado estoy en elos combates y en las matanzas de hombres...
sé deleitar al cruel Ares en el estadio de la guerra. Pero a ti, siendo cual eres, no quiero herirte
con alevosi{a, sino cara a cara...” (Ilfada, VII, 254 ss.).

Donde se percibe el origen divino dado a estos personajes no es Gimicamente en el combate
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por el valor que en é] demuestren, sino en las actitudes posteriores como en que refleja el hecho
de dejar librado el desenlace, en Gltima instancia, a la divinidad. Es Héctor quien dice al Ayan-
te, que ya que los dioses le han dado corpulencia, valor y cordura, descollando entre los aqueos,
suspendan momentdneamente el combate, para volver a luchar otro dia hasta que una deidad
los separe. Es el reconocimiento de la paridad de origen que resale en la aristocracia con la
manifestacion de las actitudes irrenunciables ya que la divinidad estd de por medio. (Homero:
lliada, VII, 195, ss.; IX, 334, ss.; X. 214 ss.; 1V, 297, ss.).

Estos son los conceptos generales de la aristocracia; las actitudes asumidas por los reyes
no son tomadas en virtud de un mandato divino, sino porque son descendientes de Zeus. Por
ello Odiseo dird: “... la colera de los reyes, alumnos de Zeus, es terrible, porque su dignidad
proviene del provido Zeus y éste los ama™. (L. 11, 195). ,

Unos versos antes Homero relata que la diosa Atenea, bajando de las cumbres del Glimpo,
lleg6 hasta las naves aqueas y allf hall6 a Odiseo, “igual a Zeus en prudencia” y poniéndosé a su
lado le dijo: “ jLaert{ade, del linaje de Zeus!, Odiseo, fecundo en ardides...!”

Son constantes las palabras y las actitudes que denotan el origen divino destacado por
Homero. Belerefonte, quien dio muerte a la Quimera, quit6 Ia vida a las varoniles Amazonas,
entre otros episodios, &s reconocido por el rey de Licia como un héroe, vistago ilustre de una
deidad y por elio comparte con é1 la dignidad regia. (Homero: [lfada V1, 191, ss.).

Otro episodio muy ilusirativo en cuanto se manifiesta la conciencia que tenfa estos grie-
gos de su naturaleza divina, es el de Idomeneo, cuando dirigiéndose a Deifobo le dice: “Ven,
hombre admirable, ponte delante y verds quién es este descendiente de Zeus,.. porque Zeus
engendré a Minos... Minos fue el padre de Deucalién y de éste naci yo, que reino sobre mu.
chos hombres en la vasta Creta...” (Ilfada XIII, 447 ss.). Y cada que en los posmas homéricos
se hace referencia al origen divino de los reyes, se insiste en sus privilegios, que son los de la
nobleza, que son los de la aristocracia. (Homero: Ilfada 1, 163; 287; VIIL, 161; XII, 311).

- Este origen divino es ol que da a los griegos la idea del “estado perfecto”. Ya de antigua
data los poetas habfan trazado la imagen ideal de la eunomis, Tirteo admiraba el orden perfec-
to en la tradicibn de Esparta y su eunomia de origen divino que censtitufa su poder. “El mismo
Zeus, el Kronida, el esposo de la coronada Hera, dio a los Herdclidas esta ciudad... junto con
ellos vinimos a la amplia isla de Delops™.

Es una vuelta 2 los orfgenes miticos del estado espartano de la época de las primeras mi-
graciones ddricas. La ley fundamental, la Rhetra, Tirteo Ia deriva de la autoridad divina, orde-
nada por el Ordculo de Delfos. Tirteo recordard al pueblo, cuando se excede en sus exigencias
como retribucién a sus sacrificios, que s6lo a los Herdclidas debe el pafs su derecho, porque es
a ellos a quienes Zeus les dio la ciudad. Fue el Ordculo de Delfos el que estableci6 la posicitn
legftima de los reyes (recuérdese que es Apelo el que transforma la sociedad matriarcal en
patriarcal) y junto a ellos una sociedad que detenta privilegios propios de su condicién, con
principios como la lealtad caballeresca (Hfada IV, 266, 296; X1I 86); el respeto a la edad, esta-
biecida por los propios dioses, como cuando la diosa Iris dice a Poseidon: “Ya sabes que las
Erinias se declaran siempre por los de mds edad” (Il XV, 204) y con més precisidn atin cuando
Antfloco dice: “Os diré, argivos aunque todos lo sabéis, que los dioses honran 2 los hombres
de mds edad, hasta en los juegos™. (Il. XXIIL, 788).

La division profunda con la sociedad subsiguiente y que es la que enfrentard con claridad
las dos mentalidades es la Justicia tribal, que se manifiesta en el deber de venganza, es decir la
Justicia individual, la Justicia de la familia: “Mirad a Promaco, que yace en el suelo, vencido
por mi lanza, para que la venganza por la muerte de un hermano no sufra delacién. Por eso el
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hombre que es victima de alguna desgracia, anhela dejar un hermano para que pueda vengarle”.
(Iljada XIV, 484).

Esta Justicia tribal es la Justicia aristocritica que protege la integridad de sus miembros.
Ello también queda evidenciado en la Asamblea Popular, ya que no es una reunién de pueblo,

ni es soberana; ella acta junto a los “reyes”, independizados del rey central, verdaderos repre-
sentantes de la aristocracia y eje de la organizacién gentilicia. Su actuacion es tan restringida,
que précticamente es convocada para ofr la opinién de sus jefes. Aunque son hombres libres,
propietarios de tierra o ganados, no pueden hacer propuestas, a tal punto que cuando alguno se
atreve, como Tersites, Ulises lo golpea con el cetro (Il II 211), ya que no estaba permitido alte-
rar las normas tradicionales a que se ajustaba el funcionamiento de dicha Asamblea. (Homero:

Odisea, XIV, 228; XVII, 357; VIII, 159-164; V, 17; ifada: II, 363; 95-398; VII, 345-379, 382-
412;414-417; VIIl 489;1X, 11-.70; XVIII, 245-313; VII, 403; I, 333; XIX, 40, 276).

El ritua] funerario es e1 exponente de un culto tributado a casi una divinidad; las exequias,
la cremacién en la pira y todos los pasos seguidos hasta el final de la ceremonia dan debida
cuenta de la posicion en consonancia con la bravura del héroe y con los primeros tiempos del
combate entablado entre los miembros de la organizacion tribal y la estatal. (Homero: Iliada,
V11, 78; XV1, 457; 1V, 99; VII, 78; XXII, 162; XXIV, 748; XXIII, 1-256).

PRINCIPIOS DE LA ARISTOCRACIA

Los principios que tuvieron vigencia en la aristocracia del siglo VIII al VI a.C. se amplia-
ron en una sociedad que iba adquiriendo, heterogeneidad y que también fue ampliando sus
esgtlmcturas sociales; también se generalizaron ideas morales que produjeron el desequilibrio del
siglo V.

Vamos a enumerar los principios generales de la aristocracia en distintos rubros como
estdn expuestos en Homero, en la Ilfada:

1) NOBLEZA: VII, 195; IX, 334; X, 214; IV, 297 (conceptos generales). Reyes descen-
dientes de Zeus: 11, 197, VI, 191; XII1, 449; XXI, 187. Sus privilegios: I, 163, 287; VIII, 161;
XII, 311, 2) ESCLAVOS (se los compra y se los vende): VI, 475; VII, 475; XXI. 3) MORAL.
Lealtad caballeresca: 1V, 266, 296; XII, 86. Respeto a la edad: XV, 204; XXIII, 788. 4) DE-
BER DE VENGANZA: XIV, 484, 5) RITUAL FUNERARIO; Exequias: VII, 79; XV, 457.
Cremacion en la pira: 1V, 99; VII, 78, Certdmenes finebres: XXII, 162. Funerales: XXIV,
748; XXIlI, 1-256. 6) REYES: Dignidad herediteria: 11, 100; XX, 181, 307. Representantes
de ln sociedad: 11, 402; 1X, 529; 111, 288; IV, 384, Tienen el mando de la guerra: XiIl, 414;
XVII, 149; XVIII, 104, 7) CONSEJEROS DEL REY: Posicion de los ancianos en general: 11i,
149:1V, 315, 344; V], 113;1X, 422, 574; XV, 721 ; XVI11, 503.

INFLUENCIA DE LA FILOSOFIA EN EL SIGLO DE PERICLES

La Filosoffa que se habfa iniciado ya en el siglo VIa.C. en las ciudades de Jonia, Mileto,
Colofén, Samos y otras, orientd la bsqueda acerca del porqué de las cosas. Es la filosofia
racional que en Sbcrates concentra todo lo que hay de nuevo: la fisica jonica, la naciente l6gica
y gramdtica de Protdgoras, cuyas ideas nuevas ponfan en peligro la santidad de las viejas leyes
y costumbres. El naturalismo de los filésofos, con su concepcién racional, habfa quebrantado
la fe natural, pero irreflexiva, no sujeta a la critica despiadada del racionalismo cuyo final fue
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el escepticismo. Ya, no los dioses. Se elevaba la concepcion de Protdgoras: el hombre como
centro: “El hombre es la medida de todas las cosas”. Ello trae aparejado un nuevo concepto
de moral, moral humana y préctica en lugar de una moral dependiente de la divinidad.

Es logico que si el hombre es el centro, su méxima accion esté en la ciudad, en la politica
y que los medios de su triunfo como ser humano sea la palabra, la elocuencia, y con ella, el
arte de hacer triunfar la causa que defiende.

El ambiente de Atenas fue propicio para el desarrollo del saber filosofico: las luchas socia-
les y politicas; las distintas formas de gobierno segtn el hombre que la asumia; la guerra que
habia enfrentado: el comercio, la industria y sus secuelas, todo ello habia desestabilizado una
sociedad rompiendo viejos moldes que resultaban inadecuados.

El movimiento filosofico se inicié hacia el 256, bajo el arcontado de Calias y lo fue con el
filosofo Anaxdgoras, quien fue amigo de Pericles. La Atenas de Pericles, la aristocrdtica Atenas,
siente su influencia. Su vinculacién con el estadista no se debid tanto a su simpatia politica,
sino a curiosidad de parte de Pericles por las ideas rruevas que el filosofo exponia, sobre todo
en el aspecto cosmoldgico, tema no tratado hasta entonces, sino en forma mitica. Fue €] quien
expuso la significacion del NOUS, principio inmaterial que actuaba como creador distinguiendo
y separando el Caos inicial.

Toda construccion politica estd basada en una teoria politica que presupone una concep-
cion del ser humano. El estado juridico ateniense, sociedad e individuo; gobierno y estado;
hombre politico-social-moral; fin del hombre;fin del estado: estos son los términos que afloran
en la Atenas del siglo V a.C.

Retrotrayendo a etapas anteriores que preanunciaban el florecimiento del siglo, se estd
en presencia de su decaimiento posterior y queda en evidencia la ambigiiedad por la que ha
atravesado Pericles en su accionar sobre algunos aspectos, como una consecuencia, de una
euforia puesta al servicio de la gloria de Atenas y luego de medidas tomadas para contrarrestar
las leyes que é] mismo habia acordado, percibiéndose asi la desorientacion al no haber consegui-
do la transformacioén necesaria para un desarrollo arménico entre Estado y Sociedad, ni una
fuerza politica capaz de encausarlas.

La legislacion de Solén, suprimiendo los privilegios de clase y sobre el aspecto econdmico-
social fue impuesta y no acatada sino por la ley; lo mismo puede decirse de Pisistrato que no
consiguid su meta para la expansion imperialista, aun cuando, todo su empefio habia sido pues-
to en la supremacia naval. Pero ni Solén, ni Pisistrato ni Clistenes consiguieron hacer desapare-
cer las desigualdades que desde los origenes de la polis amenazaron la estabilidad a causa de los
excesos de los nobles.

Toda la literatura politica evidencia el enfrentamiento entre las posiciones extremas del
imperialismo. El hecho esencial era el antagonismo entre ricos y pobres, entre nobleza y pue-
blo. Ello provoca el desasosiego y la incertidumbre en que aparece la politica, pues no s6lo era
el problema del imperialismo, sino toda la politica seguida por Atenas durante el siglo V y aun
después en el siglo IV, cuando la mayor parte de la poblacion ateniense sofiaba con la recons-
titucion del Imperio. (Tucidides: passim; Aristofanes: Asamblea de las mujeres V, 197; Lysias
XXVIIL, 115;1d, XIX, 35).

Pero junto al Imperialismo politico y econdmico se debatia también el problema social;
estaba candente la idea de la igualdad social. Después de su lucha contra los persas, Atenas
habia tomado conciencia de su valor y de sus posibilidades y de alli salieron fortalecidas las
virtudes caracteristicas del pueblo griego, fundamentos de la doctrina ética de Platon en su
aspecto politico: Areté y Dike,

Al tomar primacia el problema antropol6gico, como una consecuencia, no la Gnica de los
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cambios politicos, no es ya con un solo soporte que podrd ser eficaz la direccion del Estado.

Son necesarios fundamentos normativos para el funcionamiento que suponia la transiciéon de
la polis al Estado Nacional como una consecuencia primerisima de la unién de todo el mundo
jonio en la Liga de Delos bajo la supervisién de Atenas. Pero una serie de medidas politicas no
respondieron en la realidad al conocimiento del mundo humano. El proceso que habia culmina-
do con la unién de ese mundo jonio, no tuvo la repercusion que debia tener, al negar Atenas
a sus aliados el derecho de ciudadania. Junto a los elementos que parecian coadyuvar a la esta-
bilidad de un estado fundamentado en el orden social, se destaca otro detalle que contribuyo
a la inestabilidad de esta sociedad que estaba plena de transformaciones.

El conocimiento de la fisica y las ideas nuevas, sobre todo en el aspecto cosmoldgico,
influyeron en la pérdida de la religiosidad. La piedad del pueblo ateniense se ve socavada; los
astros ya no son seres divinos y a los que, ademds se agrega un elemento disgregador en cuanto
ello favorece el pensamiento individual. (Diogenes: 1X, 57).

Atenas recibi6 la herencia de Mileto y de los filésofos que integraban el grupo naturalista;
su filosofia estuvo plasmada por los acontecimientos del mundo griego, cambiando profunda-
mente después de las Guerras Médicas: Anaxagoras, radicado en Atenas, amigo y maestro de
Pericles: totalmente escéptico en materia politica, después que habia visto aplastar la subleva-
cion de Jonia y ya, desentendido de ella, no pensaba sino en los fendmenos naturales. (Didge-
nes I, 6 y 7, Fragmento 484 n. en Diod. I, 7, 7; Fragm. 839 en Aecio V, 19, 23; Diodoro XII,
39, Plut. Pericles, 32; Didgenes I, 12 en Jenof. Memor. I, 4, 9).

Junto a Anaxdgoras, Diogenes de Apolonia, que fue blanco de Aristofanes y antecesor
de Socrates; Empédocles de Agrigento, que al igual que Anaxdgoras, revela la contradiccion
de un sistema que surge, no de la incapacidad de los pensadores, sino de las contradicciones
y enfrentamientos de una sociedad luchando por evolucionar y Arquelao, el maestro de So-
crates.

Es visible la interdependencia que condiciona la filosofia con respecto a la sociedad, de
acuerdo con las pautas surgidas ante la nueva posicion, cuya primacia es el Hombre que suplan-
ta al Cosmos y, formando parte de €l por otra parte, la influencia que ejerce la Sociedad y la
politica en la filosofia, pues ella quiere avalar los principios de sus transformaciones.

Para Anaxdgoras, el Espiritu es el ordenador del mundo (el Intelecto); es la divinidad
y Euripides su discipulo versificaba sus ideas: “Nuestro Intelecto es, en cada uno de nosotros,
la divinidad (Fragm. 1018). Por sus ideas acerca de ese Espiritu Ordenador en los astros, el
sol, la luna, el aire y el éter y su desarraigo de la ciudad, el pueblo se puso contra él y tuvo que
dejar Atenas. Este filosofo pretendia conciliar los atributos del ser inmutable con la multipli-
cidad y el movimiento, y este doble frente aparece claro en su doctrina del Nous, el principio
inmaterial que actuaba como creador, distinguiendo y separando el caos inicial.

Es necesario detenerse un poco en su filosofia por el reflejo que ella da a la politica de
Pericles. La forma del Bien, en el contexto politico, se presenta como el modelo a seguir por
el gobernannte y tiene su raiz en la filosofia de Anaxdgoras, en un intento de reconciliar el Ser
Inmutable con la Multiplicidad y el Movimiento: esto es un sintoma del cambio que se estd
produciendo en el Atica. (Anaxigoras: Fragmentos; Simplicio: Fisica 155, 23, 30; 164, 16;
34, 28:156, 9:164;25:;Simplicio: De Caelo, 608, 23; Fisica 175, 11;35, 13;164, 22; 300, 27;
BS7.5:179,:3,6),

Su filosofia corre paralela con el ritmo de la incongruencia ideolégica de la democracia
en pugna con la politica expansionista de Pericles.

El nudo de la duplicidad estd en el Nous que es el agente del cambio. (Anaxdagoras, Aris-
toteles: Fisica VIIIL, 1, 250; 111, 5, 205; Diog, Laercio: 11, 6; Euripides: Fragm. 1018; Simplicio:
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Sobre la Naturaleza Fragm. 21, 21b; Framg. 21a, 17).

“... El espiritu es infinito y dotado de fuerza propia... porque si no estuviera en si mis-
mos, sino que se hallara mezclado con otra cosa, participaria de todas ellas... porque en toda
cosa hay parte de cada cosa... el espiritu es siempre todo igual; es lo mds grande como lo mds
pequefio...”

“Y el espiritu domina a todas las cosas, grandes o pequefias que tienen un alma (vivien-
tes)”.

“Y el espiritu dominaba toda la revolucién (del universo), de manera que le dio origen™.

“Y el espiritu conoce todas las cosas... Y ordend todas las cosas, todas las que deberén
ser, las que fueron y no son, y las que son ahora;y puso orden en esta revolucion (rotacion)...”
(Anaxagoras: Fragm. 12).

“El espiritu, que es eterno, estd ciertamente todavia donde estdn todas las cosas, es decir,
en la masa envolvente, como en lo que estuvo unido a ella y en lo que se separ6”. (Anaxdgo
ras: Fragm. 14).

Anaxdgoras pretendia conciliar los atributos del ser inmutable con la multiplicidad y el
movimiento, y este doble frente aparece claro en la doctrina del Nous, equivalentes a las fuerzas
del amor-odio de Empédocles.

Las vacilaciones en que la filosofia de Anaxdgoras se mueve, son el reflejo de las debilida-
des ideologicas de la democracia griega que busca el fundamento doctrinario para su consolida-
cion. La democracia mercantil del siglo V a.C. detuvo su impulso revolucionario, frenado por
sus propias contradicciones, y el propio Anaxdgoras reflejo en su filosofia el estado de la socie-
dad en que vivi6: su sistema fluctGa como la democracia de Pericles. Aunque su filosofia es
progresista, debe luchar contra la burguesia mercantil, cuya clase no da la solucion social, limi-
tandose a consolidar su concepto de propiedad y, en cierta forma, él, con su filosofia, justifica
el estado de la situacién. Anaxdgoras se estanca como el régimen de Pericles, y su dialéctica,
que es lo que le daba su energia vital, sentido del devenir, decae. (Aristoteles: Metafisica, 985a,
18).

Existe un paralelismo entre la ambivalencia del hombre politico, Pericles, que busca aunar
posiciones opuestas para poder llegar a un equilibrio justo y Anaxdgoras, su amigo. Eleclecti-
cismo entre el Nous que actuaba como creador; el movimiento y la multiplicidad son las mismas
contradicciones que, en el aspecto politico tiene también Pericles en el aspecto socio-economico
y que eran las que entorpecian el desarrollo de la democracia.

Las formulas eclécticas fueron compartidas también por Arquelao y son el resultado de
la impotencia ideologica que no puede superarlas, ya que el aspecto econoémico, al que se habia
intentado ponerlo en funcién social, es el mismo en que se apoya la aristocracia.

Arquelao, fisico, formado en la escuela de Anaxdgoras e incluso en posesion de doctrinas
més antiguas aln, parece ser que fue el maestro de Socrates. (Timoén en Clem. de Alejandria
Strom. I, 301; V, 4; Alejandro Polihistor: Fragm. 141, Miller; Ciceron: Tuscul. V, 10; Euse bio:
Praep. Evang. X, 14).

En Arquelao, como en un ateniense, tienen vigencia las cuestiones morales; él siente que
en la convivencia humana, van adquiriendo primacia las cuestiones sobre la justicia y las leyes
y orienta su filosofia hacia una moral: las leyes, el bien, la justicia son el objeto de la preocupa-
cién del fisico, quien ademds transmite las doctrinas de Anaxdgoras. (Jenof.: Memor. IV, 7,
6; Esquines: Fragm. 16 (Kraus); Timon, en Clem de Alej.: Strom. V, 103).

Asi como las opiniones de Anaxdgoras son las de un libre-pensador y un materialista,
puente entre el pensamiento eleata y la corriente dialéctica que desde Herdclito llega al atomis-
mo, la de Arquelao es una figura de transicion en Atenas.
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El otro filésofo naturalista, Empédocles de Agrigato, mantuvo la misma fluctuacién de
pensamiento al querer conciliar la permanencia del ser de los eledticos y el devenir profesado
por Heraclito, acorde con las condiciones ambientales. Habia actuado como polftico en las
filas democrdticas, cuando éstas se hallaban en su apogeo, es decir, cuando partiendo de un
cambio total de estructuras (revolucién), habian llegado a un estado de clase dominante, en
la que sus propios intereses pueden estar afectados por la misma marea de la que ellos partie-
ron, Y es aqui su desconcierto filoséfico: introducir el movimiento en el ser eterno e inmévil
y su proyeccion politica, (Empédocles: Sobre la Naturaleza, Fragm. 27, 30, 31).

Empédocles, observando la transformacién econdmico-social de Atenas, ve que en el co-
mercio, sobre todo de ultramar y en la economfa surgida desde las distintas fuentes de trabajo,
se resquebrajaban las primarias estructuras, Lo que hoy serfa la sociedad de consumo y la clase
terrateniente, era la imagen del Ser, en el cual se introducia, transforméndolo totalmente en el
No-Ser; democracia de mercaderes que comparte Jos privilegios explotando a la clase que le
permitird un mayor acrecentamiento de esclavos,

Es decir: en Jos llamados filosofos naturalistas 0 mecanicistas (Anaxdgoras, Empédocles
y Arquelao) comienza a producirse un proceso de abstraccién, provocado por los cambios surgi-
dos en ¢l mundo griego, y que se originan en el factor econdémico (cambios provocados por rela-
ciones econdmicas) en que la sustancia material va 2 convertirse en la sustancia imponderable,
causa eficiente o sustancia en que la materia desaparece. (AristGleles: Metafisica 984b, 15).

La diferencia con los Eleatas (Parménides, Zenén, Meliso, Jenofanes) es que, sobre todo
Parménides, intenta condicionar un orden eterno, mientras que Empédocles rechaza la idea del
ser finico e inmévil y trata de explicar el movimiento y la existencia del mundo originando la
doctrina de las raices (los cuatro elementos primordiales necesitan de dos fuerzas extrafias:
Amor y Odio, para ponerse en movimiento). (Aristoteles: Metafisica 985 a 32).

Estos cuatro elementos son la sustancia primordial que se halla en el fondo de todos los
cuerpos existentes. (Simplicio: Fragmento 7 Fis. 157, 25; Id, Fragm. 20, 1124, 9;Id. Fragm.
21,159, 13;Id, Fragm. 33, 18).

Con Parménides se fija la ideologia de la clase que detenta el poder y que es duefia de la
tierra, es decir la clase conservadora, El Ser Eterno es igual a la jerarquia estatal; el devenir,
el cambio, es una amenaza con el orden establecido. “Cre6 el orden en la ciudad con las mejo-
res leyes, y el gobierno hacfa jurar anualmente a los ciudadanos su puntual observancia”. (Dio-
genes Laercio: IX, 23; Plutarco: Adv. Col. I, 126 A). |

Empédocles, que en Agrigento habfa desarroliado una intensa actividad politica en favor
de las tendencias democraticas, rebate el Ser Unico, tratando de explicar el movimiento y justi-
ficando la existencia del mundo de los sentidos. ,

Se ha visto como en la filosoffa griega —que aparece con cardcter més o menos sintetizado
16gicamente por los siglos VI y V a.C.—, con los filésofos de Mileto (Tales, Anaximandro y
Anax{menes) se perfila el esquema social que la condiciona como consecuencia de los profun-
dos cambios, debidos a la transformacién econdémico-social, aparicién de la mercancia como
valor de cambio y aparicién del dinero como otra medida de valor, a la que todo puede ser
reducido. Esta filosoffa es eminentemente materialista,

~ Este materialismo jonico sufre profundos cambios con Pitigoras de Samos, debido a sus
rasgos idealistas y, es la primera reaccién sistematizada que lucha contra la linea materialista
y dialéctica del pensamiento presocrdtico. Inspiré el poderoso movimiento de trascendencia
religiosa y polftica que ejercié gran influencia en Platon. (4polonio: Vita Pithag, Jamblico 254;

Platon; Repfiblica 600 a; Diogenes Laercio: VIIL, 6; Porfirio; Vita Pithag. 19)
El principio matemitico es lo real; el hecho es s6lo apariencia dotada de realidad. Pita

29



goras, JenGfanes y Parménides pertenecen a la escuela de la Italia Meridional —resultado del
intelectualismo materialista jénico—, que sufre profundos cambios debido a factores economi-
cos muy diferentes de los que habfa en Jonia, '

Parménides, que postula la reunion de los opuestos Ser y No-Ser que estructuran un orden
eterno, luchard contra toda la filosoffa materialista que ahondaba las diferencias sociales en el
sur de Italia, La diferencia entre Parménides y Herdclito estd en que, mientras Parménides
postula el ser como médxima quietud y perfeccion, Heraclito afirma que todo es transformacion

(Devel;ir). (Teorfa del eterno flujo y una Gnica sustancia fundamental: el fuego). (Simplicio:
Fisica).

Pero el vocabulario empleado indica el proceso ideolégico de la clase mercantil jonica:
“En el cambio, todas las cosas se tornan fuego y el fuego en todas las cosas, como las mercaf-
cfas en oro y el oro en mercancfas”. . Es el sentido del valor-del cambio; en el fuego, Heraclito
vio la materia en eterno movimiento, Refleja, socialmente, el ascenso de la clase dominante
sustentada por la esclavitud.

Herdclito . proclama un principio de acuerdo con el cual ocurren todas las cosas, y habla
de palabras y acciones diciendo que los hombres las ponen a prueba porque carecen de com-
prension de la verdadera naturaleza de las cosas, Para él la sabidurfa es como un hablar y obrar
de acuerdo con la verdad y sostiene que este conocimiento renovard la vida de los hombres.
(Herdclito: B 2, 17, 64, 112, 113, 116; Id.: B 73;1d.: B 1; Esquilo: Agamenén 176; Heraclito:
B 29;104, 49;Id.: B 89, 21, 26, 73).

Para él, el saber es el portador del Logos, palabra que expresa una eterna verdad y que

unird a los que as{ lo entiendan, en un cosmos comtn, quedando ligados en una nueva comu-
nidad.

Herdclito fue el primer filésofo que elabord su ideologia en funcién social y por ello el
contenido de su Logos tiene trascendencia ética y politica, ya que lo hace algo afin a la ley del
estado, que liga a todos los ciudadanos y es comfin a todas las cosas. (Herdaclito: B 113).

Su érgano es la mente. “Aquellos que hablan con la mente no pueden sino hacerse fuer-
tes con lo comfin a todos, justo como una ciudad se hace fuerte con su ley, y mucho més
fuertemente que ella. Pues todas las leyes humanas se nutren de la divinidad que une, ya que
ésta impera hasta donde quiere, y basta a todas, y prevalece en cada cosa”. (Herdclito: B 117).

Define la sabidurfa como un hablar y obrar de acuerdo con la verdad. Aparece la idea de
la ley considerada como el mayor conocimiento y esta ley no es s6lo en sentido politico, sino
que es connatural a la realidad, ya que este sentido polftico es el resultado de un orden conjun
to o kosmos. Hay una sola ley cosmica que es la que gobierna todo: ella es la “ley divina” que
se diferencia de la ley humana,

Lo que hay que destacar es que este principio divino no est en lo eterno ni en lo todo
poderoso, sino en'el proceso de la naturaleza y por consiguiente es ley sobre todas las otras
leyes. Esto aclara la idea del Logos: es com@n a todos, como el conocimiento de la ley divina,
y por ello, todos los hombres deben obrar como manda esa ley. Esta ley es normativa y la
clispide del proceso cosmico. Toda ideologfa apunta al Estado. El pensamiento de Heraclito
gi_ra)en torno a tres asuntos: universo, politica y teologfa. (Didgenes Laercio: 1X, 5; Heréclito:
Al). i,

La relacion entre estos tres aspectos es comparable a la existente en tres esferas: todos
estdn vinculados por el mismo principio, El principal punto de vista es el estado y la sociedad;
el elemento fisico tiene solamente una funcién paradigmética,

30



LOS SOFISTAS
SOCRATES

Socrates es el simbolo de la ciudad, que pasa de la época heroica a una organizacién per-
fecta, conciente de su proceso. Con la introduccion de la filosoffa, Socrates adquiere concien-
cia de su individualidad; él experimenta en s{ mismo la llegada de la filosofia a Atenas. Los
sofistas, el conjunto de hombres que aparecié en Atenas a mediados del siglo V a.C., durante
el gobierno de Pericles, representan una nueva forma de pensamiento, indudablemente produc-
to de la evolucién politico-econbmico-social, surgida después de su lucha contra los persas,

El hombre toma conciencia de si frente a la historia, frente a la sociedad, y trata de dar
respuesta mediante el saber, a la naturaleza. Desde el momento en que el hombre es el prota-
gonista, la autoridad puede ser puesta en duda, sometida a prueba y criticada. ' La consecuen-
cia filtima de esto serd la de un juicio negativo y falto de prejuicios, adquirido por la polémica
sobre opiniones y creencias y aplicado a la existencia y a las relaciones humanas y sociales,
Fueron verdaderos educadores y padres de la Antropologfa racional. Su actividad se centrd
en la idea de la phisis del hombre. Consideraron las leyes generales de la naturaleza humana y,
teniendo un concepto bien determinado del Estado y la Sociedad y de las condiciones que le
sirven de fundamento, practicaron sus ensefianzas haciendo conocer e inculcando la virtud po-
litica.

Los sofistas fueron los primeros en hacer un estudio teérico acerca de la naturaleza del
Estado y la Sociedad en su relacién con la educacion del hombre en lo que respecta a la vida
politica, al origen de las normas morales aceptadas y al téglmen legal del Estado. (Oxyrhynchus
Papyri X1, 1364; El texto del papiro en Diels Versckratiker 11, pp. 346; Fragm, A col, I, 1-33,
Cit: 1;:6; Pfaton Rep. 359 D; Antifon: Sobre la Verdad (obra perdida: queda un fragmento,
el mencionado primero).

Cuando los sofistas pusieron en tela de juicio la validez de la ley del estado, el problema
mayor fue encontrar una norma intima independiente de los cambios legislativos (Fragm. de
“Stsifo” de Critias, conservado por Sexto IX, 54 (Critias B 25).

Para los sofistas, que como griegos tienen el ideal de la formacién del hombre por lo
tanto conciben la naturaleza humana apta para la educacién. Pero en esto se va a ver una oposi-
cibn entre Socrates y los Sofistas al encarar cudles sean los métodos para la educacién (Sofistas:
mito, discurso, conversacién y comentario de los poetas; Socrates dialéctica).

Sécrates fue formado en los afios subsiguientes a las Guerras Médicas, cuando Atenas se
transformaba en metrdpoli riquisima de un vasto imperio comercial, a la que aflufan hombres
que trabajaban e intercambiaban mercader{as e ideas con una ciudad que florecia econémica-
mente, pero las consecuencias de cuyo triunfo rompian los moldes de su acostumbrada vida,
con nuevas formas e ideologfas también nuevas. Hay que ubicar a Socrates entre dos corrientes
filosdficas que han confluido en Atenas y que han informado la transformacion que se operaba
ya politicamente como una consecuencia arrolladora socio-econdmica.

La filosofia jonia actud como un elemento disgregador, favoreciendo el pensamiento indi-
vidual, y a su lado hay que colocar a los sofistas. Socrates experimentaba en sf mismo el desa-
rrollo de la filosofia en Atenas, pero si estuvo en el momento del surgimiento de la filosoffa
ateniense, vivid también, a través de Arquelao, la etapa fisica. Y es en esta etapa donde chocard
con la piedad del pueblo ateniense,

No hay duda de que en Sdcrates actud mucho una tradicion formativa en que primoé la
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filosoffa jonica sobre los sofistas y si por una parte es racionalista, por otra se apoya en la tradi-
cion o en una opinion, pero nunca establecio la primacfa de la razon sobre la opinion. Su dife-
rencia fundamental con los sofistas es que se siente hombre de Ia ciudad y se presenta como un
ciudadano cualquiera ante los demds: habla con ellos, discute con ellos; en cambio los sofistas
ponen en evidencia su desprecio por el vulgo, Estos sienten un afén profesional por ejercer su
influencia. (Platon: Protdgoras, 317 a; Id.: lon 532 d; Id,: Sofista 224 c-d;Id.: Teetes, 167 c;
Id.: Eutidemo 304 a;Id.: Laques, 186;Id.: Menon, 95 b-c).

S6crates acude a la dialéctica para lograr la verdad, no en la forma, en que también quie-
ren alcanzarla los sofistas, ya que dan preeminencia a las apariencias, dejando la certeza redu-
cida a la probabilidad, sino en que la usaba como un método para conquistar la verdad: lo que
lo distingufa era la finalidad, (Platon: Protdgoras, 317 a; 334, c-d; Id.. Sofista 224 c-d; 240 d;
241 b: 267 e; Id.: Gorgias 484 ;485 a; 487 ¢; 499 b;Id,: Teeteto 167 c; 189 e; 200 a; Republ.
1 336 c-d: De Caelo 557, 20; Proclo: Coment, al Timeo I, 345; Id.: Simplicio, Ffsica 117, 2;
Id.: Simplicio, De Caelo 558, 8). '

La ley del mds fuerte tenfa vigencia sobre todo en el plano internacional, hasta la Guerra
del Peloponeso: son los comienzos del final del Imperio ateniense.

: El desconcierto que se capta en los dramas de Eurfpides despertaba una nueva concepcién
de la vida que ejercia sobre los hombres un dominio igual que el que anteriormente habfa ejerci-
do la religion, Socrates fue el fundador de esta nueva escuela, no en el sentido de que sus idea-
les discreparan esencialmente de los tradicionales, que no los hizo objeto de criticas (salve a
las instituciones oficiales) perc los preparé para ela, La justificaci6n moral es decisiva y funda-
mental en Socrates.

Aristofanes toma como centro de sus blancos, verdaderos adversarios, a los sofistas a quie-
nes ataca; pero Sécrates, para él, encarnaba el arquetipo de toda esa época historica, cuyos
sintomas de decaimiento eran palpables ya y preanunciaban tiempos muy desfavorables para
Atenas,

La destruccion de las creencias tradicionales, de sus costumbres, de sus ideales, estin
representados en La Nubes, por los sofistas. En el teatro de Eurfpides y de S6focles aparecen
ya las corrientes racionalfsticas y soffsticas como expresiones sintomdticas de un enfrentamien-
to a la ideologfa dominante y que, si bien aparecen como extrafias, son rotundamente claras
para su aceptacion, (Euripides; passim;Sofocles: passim!).

Pero, a su lado, Aristofanes, instintivamente, desconfia de la tan clara, brillante y superfi-
cial razén. A SOcrates lo pinta ridfculamente, aun cuando en su pintura se destacan algunos
rasgos importantes: auténtico filésofo, abstrafdo y asceta. De esta manera resulta ser el precur-
sor de cinicos v estoicos. (Platon: Protdgoras, 335 c-d;Id.: Fedro. 229 a; Id.: Banquete, 174 a
y 214 a-220 a;Id.: Leyes II, 673 d; Esquines: Telanges; Jenofonte: Banquete 9, 7).

Otros comedidgrafos presentan a Socrates en forma similar a Aristofanes: Cratinos, Eupo-
lis, Diphilos, Ameipsias. El S6crates de Ameipsias y Eupolis es el personaje extravagante y
ridfculo, adulador, el precursor del cinismo. (Ameipsia: Konnos; Cratinos: Ver Los Caballe-
ros 400, 526-528; Aristofanes: Las Nubes 362; Platon: Banquete 221 b).

Aunque €1 amaba a los héroes atenienses, a los vencedores de los persas, a los organizado-
res de la ciudad, a los legisladores y hasta los héroes mfiticos (Jenofonte: Banquete 8, 39;Id.:
Memor. 111, 5, 30) es enemigo del rumbo imperialista que estd tomando la polftica de Pericles,
y empieza a ver los peligros de la democracia. (Plaion: Menexeno, 238 b-239 a).

La individualidad de Socrates representa un papel protagénico en este momento y que
marca la ruptura con la mentalidad homérica. Hay dos enfoques que se proyectan sobre él,
aisldndolo y que como un mojon marca dos etapas: la plebe, que arrastrada por la nueva ideolo-
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gfa, pierde contacto con la ciudad; y los que quieren reformar en base a esa nueva forma de vida
que él repudia por inconsistente, (Tucidides: III, 81; I, 76; V, 89; Platon: Leyes III, 699 cd;
Id.: Repibl, VI 492 a-b;493 a; Méximo de Tiro: IV 31 b),

S6crates representa la mesura y el equilibrio frente a los sofistas, que se manifiestan eufo-
ricos con las condiciones nuevas por via de transformacién en los campos polftico y econdmi-
c0, y que han aportado la mentalidad cientificista con respecto a la naturaleza, el estado, la
virtud y la religién. “El hombre es la medida de todas las cosas” hab{a llegado a extremos, pero
la mayéutica empleada por Socrates, demostraba su fe en la marcha de la razdén. Y vive el
momento en que se conjuga el esplendor y comienzo de la decadencia y el aflojamiento de la
tensién que hizo posible las realizaciones sobrehumanas de que gozd Atenas. La plenitud de la
ciudad y la desorientacion.

En el momento de Apogeo del Siglo de Pericles, Atenas vivi6 un estado de orden en que
aparecia una perfecta relacion entre el Individuo y el Estado. Pero esta situacién empez6 a
perder vigor (Tucfdides: Discurso de Pericles). Es el momento en que Pericles consider6 los
dogmas democrdticos como un impedimento para su ideologia politica, teorias itracionales
frente a su politica avalada por la propaganda sofista; pero ya ha sido dicho que lo que distin-
gufa a Sdcrates de los sofistas era la Finalidad, :

El no vefa con buenos ojos el ascenso de Atenas hacia un Imperialismo. La posesion de
riquezas y el principio de justicia comienzan a gravitar en él como principio directriz.

Podria establecerse un paralelo entre Solon y Sécrates: Solén amaba las riquezas, pero
para él lo importante era ganarlas con justicia, SOcrates descubrfa las verdades morales, la
conducta regida por principios que manaban —creencia ateniense— en la proteccién de los
dioses y, como Sol6n, adoraba las divinidades recibidas y era temeroso de Zeus. En tiempos
de Solén no se habfa llevado a cabo ninguna colonizacién; Solén s6lo dese6 mantener a la
ciudad con su fuerza ancestral, sus costumbres, su moral, su religion y su legislacion; tendi6
a asegurar un gobierno en el que dominara la paz y lo que ¢l iama eunomia. (Solon: Constitu-
¢ién de Atenas).

Solén preveia los peligros de la codicia y recomendaba la moderaci6n: las riquezas no son
nada; la justicia es la que no falla, los dioses no son arbitrarios. (Fragm. 4, 6, 8, Dieh).

Sécrates hered6 el afin de explicar todo racionalmente y sobre todo en lo que concernfa
a la religiosidad popular, enraizada en Atenas, como fondo filos6fico popular. Al captar lo
profundo de esta sabidurfa, pudo enfrentar el racionalismo de Anaxdgoras, y as{ apareci6 con
una sabidurfa extrafia, que es la de los trigicos y que es también muy ateniense. (Fragmento
17,171;17, 23, 15; Anaxdgoras). ,

En Sol6n aprendi6 Scrates a mantenerse dentro de la ciudad y su posicion era firme fren-
te al racionalismo jénico. Hay un paralelismo entre los textos de la Constitucién y la Reptbli-
ca, y muchas sentencias atribuidas a Solon se ven también en boca de Sdcrates. Asf, el “nada
en exceso”, “aconseja a los ciudadanos no lo més agradable, sino lo mejor”, “estudia lo bueno”,
“no pretendas tener mds razén que tus padres”, “honra a los dioses”, “juzga lo que no ves por
lo que ves”. (Colecc. en Stobeo, Flor, 111, 1, 72; Jenofonte: Memor. I, 1, 1).

Sécrates es el simbolo de la ciudad, que pasa de la época heroica a una organizacion per-
fecta, consciente de su proceso. Experimenta en s{ mismo la llegada de la filosoffa a Atenas
y su transformacion,

LA JUSTICIA EN LOS TRAGICOS

Ya después de las Guerras Médicas es evidente el cambio de mentalidad que preanuncia
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el porvenir y se manifestard con toda su crudeza en el ambiente que envuelve la época de 1z
Guerra del Peloponeso.

Esquilo, que como Séfocles se mueve en el mundo de los dioses de Homero, con el Pro-
meteo escinde este ambiente y aparecen los eternos problemas: civilizacion, la ciencia del bien
y del mal, soberbia del hombre y el papel que cabe a la divinidad.

En Sofocles, su personaje Antigona es el simbolo de la tradicion religiosa con relacion
a los deberes que tiene que cumplir para con los dioses y los muertos, aunque con ellc contrarie
el poder humano,

Eurfpides presenta personajes de la vida; estd influido por los filésofos que sustituyen la
antigua mitologfa por un ideal ético,

Es la sociedad toda que se estd transformando; el mundo griego ya no se mueve con los
mismos valores. Aunque el verdadero creador de la democracia es Clistenes en cuanto a su
aplicacion, el teérico es Esquilo quien expone el sentido de Justicia con el nuevo orden politi-
co y humano, “Hay que juzgar a cada hombre dentro de su género de vida: al injusto dentro
de su injusticia y al justo, de su justicia”. La alusién a Gorgias y a los sofistas es evidente: “El
hombre es 1a medida de todas las cosas”, se aviene perfectamente, (Jenofonte: Constitucion de
Lacedemonia, I1I 8, Cfr. 7; Platon: Protag. 317 A).

Con Prometeo, al que atribuye el descubrimiento que originard la civilizacién, junto a
ella también surgen los problemas del bien y del mal: “... Tan pronto como el nuevo sefior se
senté en el paterno trono, luego repartié entre los dioses a cada cual su merced, y orden el
imperio; mas para nada tuvo en cuenta a los mortales...” El mundo de los dioses y el de los
hombres aparecen iguales y mds adelante sigue: “Viéndote estoy Prometeo... todavia quiero
aconsejarte lo que te estard mejor... pues que hay nuevo tirano entre los dioses, muda t tam-
bién tus procederes...” (Esquilo: Prometeo, Passim).

Esquilo da la imagen del hombre justo, luego de la descripcién de los actos cometidos por
el injusto: “...jAh Destino que asocias a un hombre justo con los méds impios de los morta-
les...! El campo de la maldad rinde por cosecha la muerte. Embérquese el bueno con navegan-
tes malvados... y perecerd con toda aquella ralea aborrecida de los dioses... “Yo soy la Justi-
cia... no pienso que ha de ponerse de tu lado para oprimir a la patria...” (Esto lo dice cuando
quiere volver a su patria al desterrado). (Esquilo: “Siete contra Tebas”, 540, ss.).

Los honores y recompensas que tenga el hombre como justo pondrdn un interrogante:
si es justo por amor a la Justicia en s o por los gajes y normas, La Justicia de Esquilo es conce-
bida como razén y se refiere a una conducta derivada de la condicion de familia, clase o estado.
Empieza para Atenas un destino histérico que emerge del pueblo entero luego de una lucha y
de su justa victoria; sobre ella estd la Atenas de Pericles. Esquilo en su nueva concepcién de la
divinidad y su influencia sobre los hombres, introduce un elemento determinante: el Destino.
Pero su idea acerca de él es distinta (Los Persas 819) ya que, queda sojuzgado cuando triunf:
la Justicia, que condiciona el orden del mundo. °

La distorsién que acosa a los hombres en la organizacion asentada sobre distintos princi
pios y que deben actuar con fuerza de ley estd expuesta en las diversas tragedias de Esquilo,
muy especialmente en lo que hace 2 este concepto de Justicia, en Electra y en las Euménides.
En ésta se trata de la sustitucién de la venganza privada, por la ejercida de acuerdo con los tribu-
nales plblicos y también el acatamiento a que estdn obligados los integrantes de la polis a los
dioses olimpicos,

El Zeus que interviene en las Euménides es el Zeus victorioso que ha conquistado el po-
der; y es aquf precisamente donde se destaca el enfrentamiento del estado prehelénico con el
helénico, dando lugar a los distintos mitos sobre la creacién de lo que sale victorioso el nuevo
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Zeus, encabezando el sistema Olfmpico junto con Hera: “Oh Zeus, quien quiera que th seas,
yo te invoco...; el primero, que fue grande en el mundo... y al cual nadie se resistfa, nada
podr{a mandar hoy: fue antes, ya nada es, El que vino después que él, encontrd quien le vencie-
se y feneci6. Mas quien de corazén celebre a Zeus con jubiloso himno de triunfo, llegaré al
colmo de la sabia prudencia”. (Esquilo: Agamendn, vers. 167-75. Meautis G.: Eschyle et la
trilogie, Paris 1936).

Estos tres Zeus se refieren a los dioses que se habr{an sucedido: Urano (el que fue antes);
Crono (el que vino después) y Zeus, el triunfante, el que ha conquistado el poder. Este Zeus
es el que intervendrd en las “Euménides”: él librard del peso de la infitil e interminable cadena
de las venganzas expiadas, e instituyb la ley del suplicante; es el Zeus que, al mismo tiempo
que exige el cumplimiento de la ley, sabe perdonar, cumpliendo asf con la verdadera Ley de
la Justicia. (Murray, Gilbert: Esquilo. Ed. Espasa Calpe, Argentina, 1943).

En esta tragedia Esquilo revive el cambio de mentalidad provocado por el entronizamien-
to de Apolo en el Ordculo de Delfos sobre la serpiente (cambio social del matriarcado al patriar-
cado), siendo entonces Apolo el intérprete de los Olimpicos y son estos dioses quienes practican
tanto la Piedad como la Justicia. Pero para las Erinias (hijas de la Tierra) el dios hab{a violado
el antiguo tratado y es Atenea, entonces, diosa de la ciudad quien remite a un tribunal humano.
La comunidad social comienza su predominio,

El Coro patéticamente sefiala el cambio. Si el castigo de Orestes no se cumple, ello evi-
dencia el desconocimiento de las antiguas leyes, Pero Apolo proclama que lo hecho por éste
es la voluntad de Zeus. El Coro subraya entonces la actuacién de Apolo como intérprete de los
Olimpicos y condice con esto 1a huida de Orestes a la ciudad de Palas para acogerse a la protec-
cién de la diosa. Las Erinias, hijas de la Tierra, las encargadas del castigo en aplicacién de las
antiguas leyes, estin puestas bajo sus pies. Apolo, que es el mensajero olfmpico, el encargado
de la nueva ley, que sopesa el factor humano, al echar a las Erinias del Templo, lugar donde
ejercfan las “‘sangrientas justicias”, ha entrado en conflicto con el mandato por el cual la ley
debe ser obedecida: era un deber cumplir con la deuda de sangre, deuda claramente expuesta
por Homero,

Esta tragedia tipifica el cambio que se ha producido en el concepto de Justicia; la supre-
macia de los Olfmpicos con la entronizacién de Apolo en el Ordculo y las palabras rectoras de
la conducta humana,

En el caso de Orestes la resolucién del problemn es sumamente ilustrativa, Orestes cum-
ple con el viejo precepto de la ley de la sangre y lo hace en virtud del mandato de Apolo, que le
ordena vengar al padre; no puede quedar sin sanci6n el crimen cometido, Apolo es el intérprete
de Zeus, asf es que Orestes se ve obligado doblemente: la Ley Divina y Ia Ley Social. Esta @lti-
ma era la que debfa cumplirse en virtud de la deuda de sangre, no como venganza, $ino como un
deber de piedad para con la victima. '

Cuando el Coro recuerda a Apolo que es él quien ordené a Orestes matar a su madre, res-
ponde que o que él orden6 fue vengar a su padre; por ello lo toma como suplicante y como
tal lo salvard. Este es el momento crucial donde quedard expuesto el cambio que se ha opera-
do en el concepto de la aplicacion de la Justicia. Las motivaciones que mueven a Apolo es que
hay que cumplir con la vieja ley, hay que cumplir con un mandato; pero esta ley a cumplirse
estd en contradiccion con un juramento del que son patronos Zeus y Hera: el matrimonial.
Apolo protegerd al que mata a la mujer que dio muerte al marido, aunque é] sea su hijo. Ha
habido otra transgresién a la Ley y cuando el Coro sefiala que la mujer no ha derramado la
propia sangre cuando mata al marido; sf el hijo cuando mata a su madre. Y en esto debe actuar
la Ley. (Esquilo: Euménides).
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Aquf comienza la nueva fase de la Justicia. Apolo toma bajo su proteccién al suplicante.
Zeus, a desemejanza de sus antecedores, era capaz de sopesar circunstancias y de perdonar: es
un dios que estd por encima de la Ley. Es la instauracién de la nueva Justicia. Aqui estin con-
trapuestas las dos etapas. Apolo remite a Orestes al templo de Atenea: el asilo en el templo es
sagrado y allf escapard a la venganza de las Er{neas, cuyo juicio es irreversible y del que no pue-
de salvarlo ni el poder de Atenea. Pero la Ley cambia: aparece Atenea. Se ha instaurado un
nuevo orden,

La transformacion es total: es la sociedad y son los dioses y no ya en cuanto a la aplica-
cién de la Ley Gnicamente, sino en cuanto al valor de los atenuantes; al silencio impuesto por
las Erinias hasta que el asesino expiara su falta se opone ¢l que el Suplicante sea escuchado.
La diosa escucha a las dos partes y dice: ““‘Ciudadanos de Atenas, que vais a juzgar por primera
vez en causa de sangre, mirad ahora la institucién que yo fundo (Aredpago). En adelante sub-
sistird por siempre en el pueblo del Egeo este senado de jueces... En este lugar ofrecieron sacri-
ficios al dios Ares, con que esta roca tomé el nombre de Aredpago, y aqui velardn por los ciuda-
danos el respeto y el temor... y contendrén la injusticia mientras los mismos ciudadanos no
alteren las leyes... Ofd mi consejo, ciudadanos que habéis de mirar por la reptiblica: no rinddis
culto a la anarquia ni desterréis de la ciudad todo temor, que sin temor no hay hombre justo.
Mirad, pues, con temerosa y merecida reverencia la majestad de este senado, porque asi tengéis
un baluarte defensor de vuestra ciudad y patria... Yo os doy un tribunal que nadie podré co-
hechar... (Esquilo: Las Euménides).

Cuando la diosa abre el debate en que ha de juzgarse el crimen, en igualdad de votos ella
se inclina por la absolucién, La igualdad de votos tiene su significacion: las Erinias no han sido
vencidas, quedan en pie las causales de un castigo, pero la diosa aplica las nuevas normas. Las
Erinias son las representantes del antiguo derecho, el que reposa sobre la familia y en fltima
instancia sobre el primer nficleo social que tiene raigambre matriarcal y a Gea como divinidad.
En el orden instaurado por Apolo, ejecutor de las nuevas divinidades, el castigo pasa de la
familia al Estado. -

La justicia en' Esquilo es concebida como razon;en Las Suplicantes, el niicleo fundamen-
tal es el de la Justicia que actia como mediadora entre libertad y autoridad, que se mueve den-
tro de las exigencias de la comunidad, en que no desconoce los derechos humanos. En este
justicia no hay igualdad, sino respeto con reconocimiento de autoridad. (Herodoto: I, 29;
Tucidides: V1, 59; Esquilo: Agamenén 464; 1403 ss.; 1440; 883; 1649; 385. Esquilo: Supli-
cantes, 8’?%; 37,77, 343 ss.; 81; 528; Id.: Prometeo, 50; 324; 514; 1039; Id.: Euménides 526
$s.; 690 ss.).

No deja de ser muy sintomé4tico que Socrates haya tenido devocion especial por Apolo y
Atenea, en un momento en que el escepticismo invade todos los campos desarraigando creencias
y tradiciones que condicionan aspectos primordiales del hombre en la vida de la ciudad. ,

La vida critica porque atraviesa Atenas brindard a Socrates el escenario donde esclarecerd
la confusién producida por las nuevas corrientes. Dos son las que en materia de religion van a
nuclear los distintos enfoques: legalista y mfstico. Sécrates se inclina por la primera ya que
por su devocién a Apolo se siente inclinado al cumplimiento de las normas de la ciudad y el
respeto a la polis. Ello es para Sécrates una directiva como las esculpidas en Delfos. Esquilo
pone en boca de Apolo lo que Scrates sostiene en su didlogo con Hipias: “El justo es quien
obedece las leyes de su ciudad; injusto quien las traspasa. Lo que ordena la ciudad, eso es
lo justo”. Y ala respuesta de Hipfas acerca de como ha de ser la justicia en leyes que uno
mismo vota, Socrates responde entonces que hay ciertas leyes universales que han sido da-
das por los dioses, por Zeus y por Dike. Esta revision en la forma de administrar justicia es
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en cuenta las leyes eternas, leyes humanas, no en cuanto hechas por hombres, sino teniendo en
cuenta el ser humano.

El que da la pauta del proceso critico por el que estd pasando Atenas, es Arist6fanes
quien con risuefia sdtira pinta amarga verdad. (Aristéfanes: Las Nubes; Las Ranas, Las Avispas).

Una pléyade de hombres ilustres convivieron alrededor de Pericles y no ya los trégicos
Gnicamente, exponentes del desconcierto, sino historiadores, filésofos y poetas, informan esa
época, Rodean a Pericles Herodoto y Tucidides; Anaxdgoras, amigo suyo, quien hizo de Atenas
el centro de la filosofia; Socrates, conocido por todos los atenienses y que conversaba con
todos en la Plaza y en el Agora; Pitdgoras y los Sofistas; Hipocrates cuyo método experimental
sacudi6 los fundamentos de muchas ciencias; arquitectos y escultores y por fin estos trigicos
a que nos estamos refiriendo y cuyos nombres son inseparables del de Pericles.

Atenas espiritualmente estd en una encrucijada y Pericles es el arquetipo del momento:

aristocrata por cuna y demécrata por conviccion; fue el polftico realizador de la teorfa de los
sofistas. Hizo la fusion de 1a corriente tradicional con la nueva: existencia de las esferas divina
y humana; imagen teocéntrica del mundo y del hombre en el mundo asumiendo su responsa-
bilidad; plano divino y plano humano. Es decir: caracteriz6 el nuevo humanismo acorde con
el mundo nuevo en que un nuevo tipo humano ha superado al héroe, pero conservando sus
virtudes,

Primero la victoria sobre los persas, habia convertido a Atenas en centro vital de Grecia.
La potencialidad irradi6 y la antigua ciudad adquiri6 la caracteristica del Estado con fuerza
hegeménica y fisonomf{a imperial. Pero la euforia del triunfo habfa pasado y luchas intestinas
dejan sus rastros, La moral decae y la eunomis, la paz basada en el respeto a las leyes, en el
mantenimiento de la tradicion es sacudida. (Jenofanes: Banquete [V 32; VIII, 39; Arist Const.
de Atenas 12, Fragm. de Solon Diehl 5;Id,: Const. de Atenas 26-28; 12, Fragm. 5, 23, 13, 24,
25 Diehl).

La moral religiosa aparece mds en forma racionalista, aunque persiste la leyenda heroica.
El Coro aplica la vieja justicia, la justicia tribal: “Una vez derramada la sangre de una madre, ya
no vuelve a su venas; caliente a@in... la absorbe la tierra... Fuerza es, pues, que sufras la pena
de tu delito... que yo me cebe en esa roja bebida... y que después de haberte consumido en
vida te arrastre a los infiernos. Allf verds a todos los demds culpables que fueron culpables
como td... a los que pecaron contra los dioses... Que el Hades. toma estrecha cuenta a los
hombres, y no hay accién que no escriba en el libro de memorias de su pensamiento, al cual
nada se oculta”. (Esquilo: Euménides 275 ss.; Id.: 801-807).

En Las Suplicantes el ntcleo fundamental es el de la Justicia, concebida como razon y
que actia como mediadora entre libertad y autoridad; que se mueve dentro de las exig?ncias de
la comunidad, en que no desconoce los derechos humanos, En esta Justicia no hay igualdad,
sino respeto con reconocimiento de autoridad. |

“Lo justo es quien obedece las leyes de su ciudad, injusto quien las traspasa. Lo que orde-
na la ciudad, eso es lo justo”.

De la lucha entre la tradicién y la nueva corriente surge una nueva-sociedad, el hombre
nuevo. Este hombre y esta sociedad se proyectardn en las estructuras politicas.

En el andlisis de las obras de historiadores y trgicos se pueden apreciar las similitudes
o diferencias que presentan con respecto a la ubicacion del hombre en la sociedad; pero en
trazos generales se puede afirmar que todos propugnaban por un ideal establecido a través de
una concordia ideol6gica basada en la igualdad.

Séfocles que fue amigo de Pericles y estratego como él en la campafia de Samos (441-
440), critica en sus tragedias el predominio del Estado que puede adquirir caracteres tirdnicos,
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y la concepcién de la Justicia y de la Ley en Herodoto como forma de igualacién. Accién divi-
na y accion humana sujetas a desajustes entre ambos planos ¥ la eliminacién de la ley del cielo
son los exponentes mds representativos del encuentro de las dos corrientes en pugna y aunque
ni en el uno ni en otro hay formulas polfticas concretas, ellas informan el pensamiento de Pe-
ricles. |

Tucidides es quien expone el sentir del hombre nuevo social. En su Oracion Flnebre,
dejard ver como Pericles ha captado las formas nuevas del pensamiento, el nuevo sentir del
hombre social que tiene que integrarse en un Estado que estd acorde con la transformacién.
(Tucidides: 11, 41).

Cuando Clistenes sustituyd la antigua organizacién del Atica de cuatro Phylai en las cua-
les se distribufan las estirpes en todo el pais, por diez Phylai (division regional) rompi6 con los
antiguos lazos de sangre con la consiguiente anulacion del poder politico basado en el sistema
electoral mediante la divisién territorial. Ello, aunque significt el término del gobierno de las
estirpes, no lo fue de la influencia aristocrdtica.

En el discurso de Tucfdides mencionado hay un esbozo del régimen que él quiere hacer
en Atenas, pues no escapa a su sagacidad de polftico.que de cualquier manera un cambio ha de
producirse, ya que siempre una nueva corriente tiene fuerza arrolladora. La sintesis de la vieja
y nueva “areté” estd condensada en la frase: “... la ciudad entera es la escuela de Grecia y cual-
quier ateniense puede lograr una personalidad completa en los diversos aspectos”.

El hombre surgido después de las Guerras Médicas estd en posesion de una nueva “areté”,
lejos de la aristocracia de Homero y Pindaro, pero que ain, cuando evidencia la ideolog{a demo-
crdtica, habiendo surgido el predominio ateniense, el empefio imperialista denuncia un substrac-
to aristocrdtico. (Tucfdides: 11, 44;61;64; Pindaro: Fragm. 169; Herodoto: VI, 104),

En la tragedia de Esquilo, Las Euménides, aunque la diosa Atenea se dirige a los atenien- ,
ses con motivo de juzgar un caso de sangre (Qrestes), las palabras pronunciadas, evidencian el
deseo de alertarlos contra el dominio de la aristocracia: “Ciudadanos de Atenas.., mirad ahora
la institucién que yo fundo... esta roca tomd el nombre de Arebpago y aqui velarin por los
ciudadanos-el respeto y el temor, igual de dfa que de noche y contendrén la injusticia, mientras
los mismos ciudadanos no alteren las leyes... Ofd mi consejo, ciudadanos que habéis de mirar
por la Rep(blica: no rind4is culto a la anarquia ni al despotismo; pero no desterréis de la ciudad
todo temor, que sin temor no hay hombre justo, Mirad, pues, con temerosa y merecida reveren-
cia la majestad de este senado, porque asi tengdis un baluarte defensor de vuestra ciudad y
patria...” (Esquilo: Euménides, 691 ss.). §

La ideologfa informante de esta época no es coherente y acusa los cambios sociales. La
poesfa de S6focles revela la medida, que para €l es el principio del Ser. La Justicia reside en las
cosas mismas que debe ser captada. El Coro de las tragedias de S6focles tiene como tema sobre-
saliente y repetido aquello que Ia falta de medida es la rafz de todo mal y esta idea de la medida
adquiere su mds alto grado en S6focles. Los hombres tales como deben ser, conceptos tan
divulgados por la soffstica, adquieren en Séfocles un determinado valor: Hay un nuevo ideal de
“areté”, puesta en el hombre tal como debe ser. Sé6focles establece sus normas en los caracte-
res de los personajes trdgicos, dirigiéndose al hombre mismo. El nuevo ideal de la “areté” no
es el de los personajes homéricos, sino el sentido socrdtico; a su acepcion original y que princi-
palmente, sobre todo en Homero, equivalfa a destreza guerrera, con ¢l reconocimiento de su
clase social y la opinién de sus semejantes, opone con la “armonia” del cosmos, un orden espi-
ritual con su ritmo y su armonfa, !

Para comprender el sentido de la “areté” sofoclea, de la que saldrd su concepto de Justi-
cia, hay que remontarse a Homero y a Platon, Las cuatro virtudes platonicas (valor, piedad,
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justicia, prudencia) ya las ha puesto Esquilo en su personaje de Los Siete contra Tebas (vers.
610). Para Platon la Justicia estd contenida en la “Areté”. Es el concepto nuevo, surgido en el
hombre nuevo dentro de una nueva sociedad. “Si hubiera que decir qué es lo que contribuye
mds a hacer el Estado perfecto, si la concordia entre los magistrados y los ciudadanos, o la idea
entre los guerreros de lo que debe temerse y lo que no, o la prudencia y la vigilancia de los que
gobiernan, o la virtud mediante la cual todos los ciudadanos se limitan cada uno a su oficio,
es decir aquella virtud que contiene a cada uno en los limites de su propia tarea y que por ello
contribuya a la perfeccion de la sociedad civil; esa virtud que unida a las dem4s asegura el bien
del Estado es la Justicia” (Platon: Rep. 432-433). Esta definicién de la Justicia 1a pone luego
de decir que la Templanza, la Fortaleza y la Prudencia tienen su principio y al mismo tiempo,
las conserva la Justicia, .

Con la llegada de los filésofos a Atenas se cuestionan la naturaleza del mundo, de los
dioses y del hombre. JenGfanes desarrolla un nuevo concepto de la “areté”. Al valor, pruden-
cia, justicia y sabiduria que constituyen la “areté” platonica, Jendfanes agrega, como exigencia
de la virtud del espiritu, la valoracion del hombre, el hombre como centro de interés. Y es aqui
donde resalta la poesfa de S6focles y su concepcién de la Justicia. “Y en el ritmo del coro de
Sofocles podemos comprobar el orgullo prometeico que domina este primer ensayo de una
historia natural del desenvolvimiento del hombre. Pero con la ironfa trigica peculiar de Sofo-
cles, en el momento en que el coro acaba de celebrar al derecho y al estado, proclamando la
expulsién de toda sociedad humana de aquel que conculca la ley, cae Antigona encadenada.
Para cumplir la ley no escrita y realizar el més sencillo deber fraternal rechaza con plena con-
ciencia el decreto tirdnico del rey, fundado en la fuerza del estado, que le prohibe con pena
de muerte el sepelio de su hermano Polinices, muerto en la lucha contra su propia patria. En el
mismo momento aparece ante el espiritu del espectador otro aspecto de la naturaleza humana,
Enmudece el orgulloso himno ante el stbito y trigico conocimiento de la debilidad y miseria
humanas”. (Jueger, W. Paideia, Fondo de Cult. Econom., México 1967, 259 ss.).

Ha quedado marcado un limite: la ley del Estado y la ley natural. Es un limite en que se
contraponen la ley y la naturaleza: nomos y phisis; las leyes del cosmos se revelan en los trigi-
cos contra las normas que rigen la naturaleza del hombre.

No son ya los hombres homéricos, aceptando su descendencia divina, su orden social en
que la nobleza era la depositaria de la “areté” que originariamente era condicion de la heroici-
dad, de la destreza guerrera (Ilfada), prudencia y astucia (Odisea). Los mismos dioses son po-
seedores de esta areté que depositan en sus héroes mortales. La conducta social es la impuesta
por los dioses y esta conducta, generalmente estd dada por paradigmas miticos. Al hombre de
estirpe divina se opone el de la naturaleza humana..

La filosoffa ha trastrocado todos los esquemas; ella ha sustituido a la imagen de Homero,
de su mundo y de la obra de los dioses dando una explicacion natural, La concepcion natura-
lista del mundo la dan Anaximandro y Anaxfmenes descontando el acercamiento hacia la vida
humana, obra de Parménides. Surge el elemento normativo que se expresa con la Ley y para
Protdgoras el Estado era la democracia existente y la Ley la expresion de las normas vélidas. La
vida del hombre respondia a los fines del Estado y su educacion era para la Justicia entendida
como norma del Estado. _

La nueva concepcién del mundo, al tener como centro al hombre da nuevas directivas
para el establecimientio del Derecho y del Estado. Para los trigicos, Esquilo y Séfocles, en los
mormentos en que sus personajes no acatan las normas impuestas, por la Ley, es que ellas son
leyes contra la naturaleza y el derecho de ésta se opone al impuesto por el hombre, y en este
sentir y descubrir leyes cosmicas que rigen la conducta del hombre, es donde existe la divergen-
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cia con Protdgoras. En este sentido el comentario de Jaeger a los Fragmentos de Antifon expli-
can la manifestacién de los trigicos, al mismo tiempo reveladores de su propia tragedia frente a
la descomposicién y desorientacion social. “Para los griegos del siglo V s6lo habia dos posibi-
lidades: o la ley del Estado es la mds alta norma de Ia vida humana y se halla en concordancia
con la ordenaci6n divina de la existencia, de tal modo que el hombre y el ciudadano son uno y
lo mismo; o las normas del Estado se hallan en contradiccién con las normas establecidas por
la naturaleza o por la divinidad, en cuyo caso puede el hombre dejar de reconocer las leyes
del Estado” (Jaeger, W.).

Es lo que hace Antigona y en el caso de Orestes la divinidad protege al que no ha acata-
do las normas que lo condenan, La tragedia reside en Ia lucha entre la ley del hombre y la ley

suprema: esta es la que queda vigente.



